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CAPITULO UNO

.QUE ES CIVILIZACION?"

Por los propios escritos de Albert Schweitzer es evidente que, junto a su activisima vida
de buenas obras, su interés tedrico se centra en las preguntas: ¢qué es civilizacion? ¢y como
puede ser restaurada? Pues, por supuesto, ve muy claramente que el mundo moderno, un
mundo que se autoproclama «civilizado», no es realmente un mundo civilizado, sino como él
lo llama, un mundo de «epigonos», que son herederos, mas bien que creadores de bienes
positivos.

En cuanto a la pregunta: ¢qué es civilizacion?, propongo el aporte de una consideracion de
los significados intrinsecos de las palabras «civilizacion», «politica» y «puruea». La raiz de
«civilizacién» es ke, como en el griego xesiornai, en el sanscrito «£x, «yacer», «yacer
tendido», «estar localizado en». Una ciudad es asi una «guarida», donde el ciudadano «hace la
cama» en la que debe yacer. Ahora preguntaremos ¢«quién» habita y «economiza» asi? La
raiz de «politica» es zAla, como en el griego mywrl@uu, en el sanscrito z¢ (miraput),
«llenar», en el griego zolio, en el sanscrito zvp, «ciudad», «ciudadela», «fortaleza», en el
latin zAevuu, en el sénscrito 7z(p Jays, y en el inglés «fill», «llenar». Las raices de zupvea son
éstas dos, y por consiguiente, el significado intrinseco es el de «ciudadano», ya sea como
«hombre» (este hombre, Fulano) o como el Hombre (en este hombre, y absolutamente); en
ambos casos, el mvpvea es la «persona» que ha de distinguirse, por sus facultades de
prevision y de comprension, del hombre animal (za«v), gobernado solo por su «hambre y su
sed»™.

En el pensamiento de Platon hay una ciudad césmica del mundo, la ciudad del estado, y
hay un cuerpo politico individual, y ambos son comunidades (griego xotv¥vie, sanscrito
ya)a). «Las mismas castas (griego yevoo, sanscrito ¢//r1), iguales en ndmero, se han de
encontrar en la ciudad y en el alma (o si mismo) de cada uno de nosotros» el principio de
justicia es el mismo en todo, a saber, que cada miembro de la comunidad cumpla las tareas
para las que esta dotado por la naturaleza; y el establecimiento de la justicia y el bienestar de
la totalidad depende, en cada caso, de la respuesta a la pregunta, ¢Quién gobernara, lo mejor o
lo peor, es decir, una Unica Razén y Ley Coman, o la multitud de los hombres adinerados en
la ciudad exterior, y de los deseos en el individuo (Pex/ Ay 441, etc.)?

“ Publicado por primera vez en Tnes Alfspr Synweitliep Jufiles Book, ed. A.A. Roback, Sci-Art:
Cambridge, Mass., 1945,

! Como en Awrapsya lpalyaxa11.3.2 y Boecio, Xovipa Emryynesv.

2 El Alma Inmortal (el Si mismo) de Platén, y las dos partes del alma mortal (el si mismo), junto con el
cuerpo mismo, constituyen el nimero normal de las «cuatro castas» que deben cooperar para el beneficio de toda
la comunidad.
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¢Quién llena, o puebla, estas ciudades? ¢De quién son estas ciudades, «nuestras» o de
Dios? ¢Cual es el significado del «gobierno de si mismo»? (una pregunta que, como muestra
Platén, Psx/ jBAya 436B, implica una distincion entre el gobernante y el gobernado). Filon
dice que «En lo que concierne al poder (xypi¥o), Dios es el Gnico ciudadano» (uovoo
noditeo, Xnep, 121), y esto es casi idéntico a las palabras de la Upaniead, «Este Hombre
(rupvea) es el ciudadano (zvpveawa) en todas las ciudades» (capwacv xlpev,
Benad payaxa Yravieas 115.18), y no debe considerarse como contradicho por esta
otra afirmacién de Fildn, a saber, que «Adam (no «este hombre», sino el Hombre verdadero)
es el Unico ciudadano del mundo» (uovoo xkoouorolditeo, Onig. 142). Nuevamente, «Esta
ciudad (7vp) es estos mundos, la Persona (zvpveca) es el Espiritu (wofl [wau raware =
¢/ wv), a quien, porque habita (#&7¢) esta ciudad, se le llama el “Ciudadano” (zvpv—ea)»,
[arararna Bp/ nua o X111.6.2.1 —como en Arnapoa ceda Sa-nir/ X.2.30, donde «Al
que conoce la ciudad de Brahma, por cuyo motivo la Persona (zvpv—ec) se llama asi, ni la
vision ni el soplo de la vida le abandonan en la vejez», aunque ahora la «ciudad» es la de este
cuerpo, Yy los «ciudadanos» son sus facultades dadas por Dios.

Estos puntos de vista macrocosmico y microcosmico son interdependientes; pues, como la
Ilama Platon, la «acrépolis» de la ciudad estd dentro de vosotros y literalmente en el
«corazon» de la ciudad. Lo que hay dentro de esta Ciudad de Dios (Boanua—rvpca, este
hombre) es un templo®, y lo que hay dentro (del templo) es el Cielo y la Tierra, el Fuego y el
Viento, el Sol y la Luna, todo lo que se posee 0 no se posee; todo lo que hay aqui esta ahi
dentro». Entonces surge la pregunta, ¢Qué queda (qué sobrevive) cuando esta “ciudad” muere
de vejez o es destruida? y la respuesta es que lo que sobrevive es ESo que no envejece con
nuestro envejecimiento, y que no es matado cuando “nosotros” somos matados: Eco es la
“@epdadepa Ciudad de Dios™; Eoo (y no esta ciudad perecedera que nosotros consideramos
COMo “nuestro” si mismo) es nuestro Si mismo, que no envejece y que es inmortal®, a quien
no afecta «el hambre ni la sed» (Xn/ vooywa Yrmaviead VII1.1.1-5, ligeramente abreviado),
«Eso eres tu» (Losu V1.8.7); y «Ciertamente, el que ve Eso, el que contempla Eso, el que
discrimina Eso, y cuyo juego y expansion, y cuyo deleite y beatitud estan en ese Si mismo y
con ese Si mismo ([zuav), ese es autbnomo (cawa—pllp, kpeitrdv nsavrov, auto-
gobernante), y se mueve a voluntad en todos los mundos®; pero aquellos cuyo conocimiento

% «El Reino de Dios esté dentro de vosotros» (San Lucas 17:21); ev navtd molirsia (Pex/ PAiye S91E). El
Rey sobrevive a sus reinos y «vive siempre». De la misma manera, en la teoria tradicional de gobierno, la
Realeza inmanente en los reyes les antecede y les sobrevive, «el rey ha muerto, viva el rey».

* La zoAio v Aoyoio (SANSCrito #pute), kaiusv@ sxst yeo ye ovdauav de Platon (Pex/ BArya 592A).

® Ese Si mismo Espiritual eternamente joven cuyo Comprehensor no tiene miedo de la muerte (Aznap@a
geda Za-nir/1X.8.44).

S Esta libertad, de la que se habla tan a menudo en la tradicién védica desde /y ceder Za-mir/71X.113.9 en
adelante, corresponde al término platénico avroxiv@oio (Pedpo 245D, Asweo 895B, C) y a San Juan 10:9
«entraran y saldran, y encontraran pradera».
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es de lo que es otro-que-Eso, son heterénomos (avwap/Jp, nerrdv neavrov, sibdito), y no
se mueven a voluntad en ningin mundo» (//dsu V11.25.2).

Asi pues, en el corazon de esta Ciudad de Dios habita (esze) el Si mismo inmortal y
omnisciente, «este Si mismo y Duque inmortal del si mismo», como el Sefior de todo, el
Protector de todo, el Regidor de todos los seres y el Controlador Interno de los poderes del
alma, por los cuales esta rodeado como por sus stbditos’, y «a EI (Brahma), que procede asf
en Persona (zvpvea), cuando yace ahi extendido (vrz/ vV ya *ay vawe), y entronizado
(Boanu/ ioavenxu [p(dnl, atpacadd), los poderes del alma (Sewat, zp/7)7), la voz, la
mente, la vision, el oido y el olfato, le traen tributo»®.

La palabra «extendido» expresa aqui un significado ya implicito en la etimologia de la
«ciudad», xzz, que incluye el sentido de yacer completamente extendido®. La raiz de
«extendido» y vr—7/ v es la del griego zerv y la del sanscrito zav, extender, prolongar, y
la del griego rovoo, una cuerda, y de aqui también, tono, y revuio, sanscrito ravo, tenue.

No sélo estos mundos son una ciudad, o «yo» soy una ciudad, sino que estas ciudades son
ciudades pobladas, y no tierras yermas, porque El las llena; puesto que El es «uno como es en
si mismo alli, y muchos como es en sus hijos aqui» (/ arazarna Bp/ inuea Ja X.5.2.16). «Eso,
dividiéndose a si mismo inmensurables veces llena (7z(pawar: )™ estos mundos... de Ello
proceden continuamente todos los seres animados» (Maitpt Yraviead V.26). O con
referencia especifica a los poderes del alma dentro de la ciudad individual, «<El, dividiéndose a
si mismo quintuplemente, estid oculto en la caverna (del corazén)... Desde ahi, habiendo
abierto las puertas de los poderes de los sentidos, procede a la fruicion de la experiencia... Y
de esta manera, este cuerpo es levantado en la posesion de la consciencia, y El es su
conductor» (e 11.6.d)™. Sin embargo, esta «divisién» es s6lo una manera de hablar, pues

" Benad pa lyaxe Yravieas 11.8.23, \V.4.22, Kaona Yraviead 118, Mv ldaxa Yravieas 11.2.6.7,
Moaitpr Yraviead V1.7 etc.

& Sayuvxpa Yraviead Bp/ nua e 1V.23.7-23-10, algo condensado.

° La extension divina en el espacio tridimensional del mundo, que de esta manera se llena, es una crucifixion
césmica a la que corresponde la crucifixién local en dos dimensiones. En la medida en que nosotros Le
consideramos como dividido realmente por esta extension, es decir, en la medida en que nosotros concebimos
nuestro ser como «propio nuestro», nosotros le crucificamos diariamente.

10 Causativo de 7z ¢, la raiz de z(p; y asf «puebla» o0 incluso «civiliza».

Y Mowyne uev soriv n© rspiayovoa n@uiv ravrdy, Asyeso 898C; Questi nei cir mortali //permotore,
Iapasico 1.116; «el corazén ha tirado las riendas de los cinco sentidos» (P\ux, Mazrnvawx, 1.3275). En toda
la tradicion védica (y mas explicitamente en Kaona Yzaviead I11.3 sigs. y en 9 raxa V1.242) como en
Platon (@sdpo 246 sigs.), Filon (Asy. Addey. 1.72, 73, 111.224, Zrey. IV.79 etc.) y Boecio, etc., la constitucion
del hombre, en la que el Si mismo espiritual de todos los seres va como pasajero mientras el vehiculo se
mantiene unido, la mente tiene las riendas; pero puesto que la mente es doble, pura o impura, desinteresada o
interesada, puede controlar el tiro de los sentidos o bien ser extraviada por él. Los simbolos del «carro», la
«ciudad», el «barco» y la «marioneta» son equivalentes, de manera que, por ejemplo, «cuando la Mente, como
un cochero, gobierna todo el ser vivo, como un gobernador hace con una ciudad, entonces la vida sigue un curso
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El permanece «indiviso en los seres divididos» (Bnayawad Ixt7 XI1.16, XVI1I.20),
«ininterrumpido» (avavrapay), y asi ha de comprenderse como una presencia divina y total.

En otras palabras, la «divisién» no es una segmentacion, sino una extension, como si se
tratara de radios desde un centro o de rayos de luz desde una fuente luminosa con la que son
continuos'?. Ciertamente, la Con-zivuidad y la in-zewsidad (caurari, owvrovia) son una
cualidad necesaria en todo lo que puede tensarse y extenderse pero, como el Espiritu
inmanente mismo, «no puede cortarse» (ayyneowa, Bnayawad I'xt// 11.23), —«ninguna
parte de eso que es divino se corta a si misma y deviene separada, sino que solo se extiende
(exteverar = amiravore)» (Filon, Aer. 90). Asi pues, decir que la Persona «llena» estos
mundos es la misma cosa que decir que Indra vio a esta Persona «como el Brahman
méximamente extendido (rarauou)» (Artapeya (pa lyaxa 11.4.3). De esta manera, todos
los poderes del alma, proyectados por la mente hacia sus objetos, son «extensiones»
(reroueve) de un principio invisible (Pex/ jfAiya 462E), y éste es el «poder tonico» por el
que se hace posible percibirlos (Filon, Agy. AAAey. 1.30, 37). Nuestra «constitucion» es una
habitacion que el Espiritu se hace para si mismo «de la misma manera que un orifice saca para
si mismo (ravure) otra forma del oro» (B¢ nad pa lyaxe Yraviead IV .4.4)%,

Este es un aspecto esencial de la doctrina del «hilo del espiritu» (o(zp/7zua), y como tal
es la base inteligible de la doctrina de la omnisciencia y de la providencia divinas, a las que
son analogos nuestro conocimiento y nuestra prevision parciales. EI Sol espiritual (no ese «sol
que ven todos los hombres» sino el «que pocos conocen con la mente», Artnapwa ceoo
Sl X.8.14)% es el Si mismo de todo el universo ( /y ceda Sa-nir/71.115.1) y esta
conectado a todas las cosas en él por medio del «hilo» de sus luminosos rayos pneumaticos,
en los cuales esta tejido la totalidad del «tejido» del universo —«todo este universo esta
encordado en Mi, como filas de gemas en un hilo» (Bnayawad I'xz/7 VIL.7); y como ya
hemos visto, las Gltimas puntas de este hilo, que atraviesa nuestro intelecto, son sus poderes

recto» (Filon, Aey. Addey. W11.224, cf. [y ceda Za-iz/7V1.75.6). Toda la concepcion del woya (wvy, «uncir»,
«arnesar», «juntar») estad conectada con el simbolismo del carro y del tiro; todavia hoy, nosotros hablamos de
«poner freno» a nuestras pasiones.

12 De aqui @ipag, literalmente «brillo distributivo» = «poder gobernante».

3 El oro en tales contextos no es una figura de lenguaje, sino una figura de pensamiento. El oro «es»
(nosotros dirfamos ahora «significa») la luz, la vida, la inmortalidad (/arararna Bp/nuale, racows, y
tradicionalmente); y «refinar» este «oro» es quemar en nuestro Si mismo espiritual la escoria de todo lo que no
es el Si mismo. De aqui que sea una cuerda de oro la que guia rectamente a la marioneta humana (Platén, Asyeo
644) y Blake nos da una cuerda de «oro» que «nos conducira a la puerta del cielo».

4 «El Sol del sol», Man/ pn/ para V.46.3 y Filon, Zzsy. 1.279; la «luz invisible perceptible sélo por la
mente», Filén, Omig. 31; «cuyo cuerpo es el sol, que controla al sol desde dentro», Benad palyaxa
Yzavieas 111.7.9; «cuyo cuerpo lo ven todos, pero su alma nadie», Platdn, Asweo 898D; «la luz de las luces»,
Bnayawad [xt/7X11.17, [y cedor Sa-nir/71.113.1; «que era la verdadera Luz... del mundo», San Juan 1:9,
9:5; «el Sol de los hombres», /[y cedar Zornmir/71.146.4 y «la Luz de los hombres», San Juan 1:4, «sedente en
cada corazon», Bnayawad I'xt/ /X7, Maitpx Yraviead V1.1
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sensoriales™. Asi, de la misma manera que el sol del mediodia «ve» todas las cosas bajo el sol
a la vez, la «Persona en el Sol», la Luz de las luces, en el punto y centro exaltado «donde todo
donde y todo cuando tienen su foco» (/Tapadico XXIX.23), esta simultaneamente presente a
la totalidad de la experiencia, ya sea aqui o alli, ya sea pasada o futura, y «ni un gorrion cae al
suelo» ni ha caido nunca ni nunca caera sin su conocimiento presente. El es, de hecho, el
Gnico veedor, pensador, etc., en nosotros (Benad palyaka Yravieas 111.8.23), y
quienquiera que ve 0 piensa, etc., ve 0 piensa por Xv «rayo» (Saiuivxya Yraviead
Bplinua o 1.28, 29).

Asi pues, en la Ciudad de Dios humana que estamos considerando, como un modelo
politico, los poderes sensoriales y discriminativos, por asi decir, forman un cuerpo de guardia
por el que la Razon Real es conducida a la percepcion de los objetos sensibles, y el corazon es
la sala de guardia donde reciben sus ordenes (Platon, 7iuso 70B, Filon, Omig. 139, Zrey.
IV.22, etc.). Estos poderes —aunque se les llama Dioses'®, Angeles, Eones, Maruts, Peto,
Soplos, Daimones, etc. —son el pueblo (@i#a, la poblacion, etc.) del reino celestial, y se
relacionan con su Capataz (@is7ar:) como la hueste con su Mayor o los ministros con su
Rey; son un tropa de «los Propios del rey» (o@/ /), por los cuales el Rey esta rodeado como
por una corona de gloria —«sobre cuya cabeza los Eones son una corona de gloria que emite
rayos» (Xozriyy I'vooriyy Tpesatioe Xll), y «por “tu gloria” yo entiendo los poderes que
forman tu cuerpo de guardia» (Filon, Zzey, 1.45)". Se trata enteramente de una relacion de

5 No podemos exponer aqui extensamente la doctrina del «hilo del espiritu». En la tradicion europea puede
rastrearse desde Homero hasta Blake. Para algunas de las referencias ver mi «Primitive Mentality», @. 9. Myn.
Zoy. XXXI, 1940 y «Literary Symbolism» en el Aiyriovapy op QopAid Atreparvps, 1943. Ver Filon, luuvr.
35y maooy; ver también mi «Spiritual Paternity and the Puppet Complex» en IHowyniazpy VI, 1945,

'8 0 Hijos de Dios. Cf. Boehme, Ziy. Psp. XVI.5 «Cada principe angélico es una propiedad de la voz de
Dios, y lleva el gran nombre de Dios». Es con referencia a estos poderes que se dice que «Todos estos Dioses
estan en mi» (Sawvxya Yravieas Bplnua e 1.14.2), que «Todas las cosas estan llenas de Dioses» (Thales,
citado por Platén, Asweo 899 B) y que «Haciendo del Hombre (zvpvec) su casa mortal, los Dioses le habitan»
(Atnapwa geda Xa-nir/7X1.8.18); por consiguiente, «Ciertamente esta iniciado, aquel cuyos “Dioses dentro de
é1” estan iniciados, a saber, la mente por la Mente, la voz por la VVoz» etc. (Kavexzaxt Bp/ inua o VI1.4). No
necesitamos decir que una tal multiplicidad de Dioses —«cientos y miles»— no es un politeismo, pues todos son
stbditos angélicos de la Deidad Suprema desde quien se originan y en quien, como a menudo se nos recuerda,
nuevamente «devienen uno». Su operacion es una epifania (Kavexrtaxt Yraviead 11.12.13 —«Ciertamente,
este Brahma brilla cuando uno ve con el ojo, y muere igualmente cuando uno no ve»). Estos «Dioses» son los
Angeles, 0 como los llama Fildn, las Ideas, —es decir, las Razones Eternas.

7 Debe recordarse el doble significado del griego oreznavo: (1°) como «corona» y (2°) como «muralla» de
la ciudad; asi pues, es al mismo tiempo una gloria y una defensa. «Los hijos son la corona de un hombre, las
torres de la “ciudad”» (Houspry Ermiypayic X11). De la misma manera el pali y(1ix/), usualmente «turbante»,
es también una «muralla de la ciudad», como en Za-worra Nix/ e, 11182 vayapaus y (i -Badsnoyp.

La interpretacion que hace Filon de la «gloria» tiene un equivalente exacto en la India, donde los poderes del
alma son «glorias» (#p1wan) y colectivamente «el reino, el poder y la gloria» (#px) de sus poseedores reales;
y por consiguiente, toda la ciencia del gobierno es la ciencia del control de estos poderes (Aprnas/ orpa 1.6;
ver mi Zripirvad Avtnopity avd Teurnopal THowep 1v tne Ivoiav Tneopy op Towepvuevr, 1942, p. 86).
Non potest aliquis habere ordinatam familiam, nisi ipse sit ordinatus [nadie puede tener orden en su familia, a no
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lealtad feudal, donde los subditos traen el tributo y reciben la largueza —«TU eres nuestro y
nosotros somos tuyos» ( / y ceoa Xa-nir/7VI11.92.32), «Seamos nosotros tuyos para que tu
nos des el tesoro» (//deu V.85.8, etc.)™.

Lo que no debe olvidarse nunca es que todos «nuestros» poderes no son nuestros
«propios», sino poderes y ministros dsleyadoo a través de los cuales se «ejerce» (otro
sentido del griego rezvo) el Poder real; los poderes del alma «son sdlo los nombres de Sus
actos» (Benad pa)yexa Yravieas 1.4.7, 1.5.21, etc.)'®. No deben servir a su interés
propio o al interés de otro —cuyo Unico resultado sera la tirania de la mayoria, y una ciudad
dividida contra si misma, hombre contra hombre y clase contra clase— sino servir a Aquel
cuyo Unico interés es el del cuerpo politico comun. De hecho, en los numerosos relatos que
tenemos de una contienda por la precedencia entre los poderes del alma, siempre se encuentra
gue ninguno de los miembros o poderes es indispensable para la vida de la ciudad corporal,
exceptuados unicamente su Cabeza, el Soplo y el Espiritu inmanente.

Asi pues, de la misma manera que un hombre trae las ofrendas sacrificiales a un altar, la
vida justa y natural de los poderes del alma es precisamente su funcion de traer tributo a su
cabeza fuente, a saber, la mente y verdadero Si mismo que ejerce el control, guardando para si
mismos sélo lo que queda. La tarea de cada uno es cumplir las funciones para las que esta
dotado por naturaleza, a saber, la tarea del ojo es ver, la del oido oir, etc., las cuales funciones
son todas necesarias para el bienestar de la comunidad de la totalidad del hombre, pero deben
ser coordinadas por un poder desinteresado que cuida de todas. Pues a no ser que esta
comunidad actle unanimemente, como un Unico hombre, trabajara en todo tipo de propdsitos
cruzados. El concepto es el de una corporacion en la que los distintos miembros de una
comunidad trabajan juntos, cada uno segun su propia manera; y una tal sociedad vocacional
€S un organismo, no un agregado de intereses que compiten, y que, por consiguiente,
constituirian un «equilibrio de poder» inestable.

ser que lo tenga primero en si mismo], San Buenaventura, 4¢ dov. 2. 2. IV.10.V, pag. 475; y esto se aplica a
todo el que se propone gobernarse a si mismo, a una ciudad o a un reino.

18 Sobre Braxri («devocion», o mejor quizas «lealtad», y literalmente «participacion») en tanto que relacién
reciproca, ver mi Xripirval Avrnopity avs Tsuropal [owsp 1v the IVoiav Tnsopy o¢ Iowepvuevr,
1942, nota 5 y mi Hivdviou avé Budoniou, 1943, p. 20.

¥ «*Y0” no hago nada, asi debe saberse el hombre arnesado, el conocedor de la Realidad Ultima»
(Bnayawad [xt7V.8). «Y0 no hago nada por mi mismo» (San Juan 8:28, cf. 5:19). Pensar que «*y0” hago»
(kapr/ [T naw 1t1) 0 que «“yo” pienso”» es una infatuacion, la o:@oto de Fildn (Asy. AAdey. 1.47, 2.68, 3.33)
y el afnuyliva indio. La proposicion Xoyito gpyo ovu, €s un vov ocBuirvp y un sin sentido; la verdadera
conclusion es Xoyiro spyo EXT, y se refiere al «que Es» (Damasceno, Ag ¢i8. oprnod. |; Kaona Yraviead
VI1.12; Midvdaralna p. 73) y al Unico que puede decir «yo» (Maestro Eckhart, Pfeiffer, p. 261). Cf. las
referencias en mi « (k1uya/ /- la Anonadacion de Si mismo», New IvS. AvriQuapy 1940.

«Niynro avoepo ot/ jpler duyn 1v H Alsvoynivve niverv
Alo dao mepnacore Qoprt (uepk] Jo woni!): Sao Msiv vvS Astv».

Nada serd arrojado tan inmediatamente adentro de las fauces del Infierno como las detestables palabras

(jobsérvalas bien!) mio y tuyo [Angelus Silesius, Agp Xnepvfivioyne Qavdspouavvv.238.]
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Asi pues, la Ciudad de Dios humana contiene dentro de si misma el modelo de todas las
demas sociedades y de una verdadera civilizacion. EI hombre serd un hombre «justo» (griego
oikaiioo) cuando cada uno de sus miembros cumple su tarea propia y estd sometido a la
Razon gobernante que ejerce la providencia en beneficio de todo el hombre; y de la misma
manera la ciudad publica sera justa cuando hay acuerdo en cuanto a quien gobernara, y no hay
ninguna confusion de funciones, sino que cada ocupacion es una responsabilidad vocacional.
Asi pues, no donde no hay «clases» 0 «castas», sino donde cada uno es un agente responsable
en algin campo especial®. Una ciudad que carece de esta «justicia» (Sikaioowv@) no puede
Ilamarse una «buena» ciudad, como tampoco puede Ilamarse una buena ciudad si carece de
sabiduria, sobriedad o coraje; y estas cuatro son las grandes virtudes civicas. Donde las
ocupaciones son asi vocaciones «se hard mas, y se hard mejor, y con mas facilidad que de
ninguna otra manera» (Pex/ jfArya 370C). Pero «si el que por naturaleza es un artesano o
algun tipo de comerciante, se deja tentar y envanecer por la riqueza o por su dominio de los
votos 0 por su propia fuerza o por cualquier otra cosa, e intenta manejar los asuntos militares,
0 si un soldado intenta ser un consejero o un guardian, para lo cual no esta dotado, y si estos
hombres intercambian sus herramientas y honores, o si uno y el mismo hombre intenta
manejar todas estas funciones a la vez, entonces, yo entiendo, y tu estaras conmigo en que
este tipo de perversién y de aprendiz de todo y maestro de nada seré la ruina de la ciudad»; y
esto es «injusticia», (Psz/ jBAiya 434B).

Asi pues, la sociedad ideal se considera como un tipo de taller cooperativo en el que la
produccion ha de ser para el uso y no para el provecho, y donde se ha de proveer para todas
las necesidades humanas, tanto las del cuerpo como las del alma. Ademas, si ha de cumplirse
el mandato, «Sed perfectos como vuestro Padre en el cielo es perfecto», la obra debe hacerse
reppeyrausvre®. Las artes no se dirigen a la ventaja de nada excepto la de su objeto
(Perl Ay 432B), y esto quiere decir que la cosa que se hace debe ser tan perfecta como sea
posible para el propdsito que se hace. Este propdsito es satisfacer una necesidad humana
(Pen/ PArya 369B, C); y asi el perfeccionismo requerido, aunque no estd motivado
«altruistamente», «sirve efectivamente» a la humanidad de una manera que es imposible
donde los bienes se hacen para la venta mas bien que para el uso, y en cantidad mas bien que
en cualidad. A la luz de la definicion de la «justicia» por Platon, como ocupacion vocacional,
podemos comprender mejor las palabras, «Buscad primero el reino de Dios y su gvoriyia, y
todas estas cosas se 0s daran por afiadidura» (San Mateo 6:33).

% En cuyo caso, yada ocupacion es una profesion; es decir, no meramente una manera de ganarse la vida,
sino una «manera de vivir», cuyo abandono es morir una muerte. «El hombre que ha cambiado de un trabajo a
otro, facilmente y sin que ello le moleste, no tiene ningun respeto profundo de si mismo» (Margaret Mead, AvS
Keer Wovp Towdep Apy, p. 222).

2L Es un lugar comn de la teoria medieval que el interés principal del artesano esté centrado en el bien de la
obra que ha de hacerse, y esto significa que debe ser al mismo tiempo zviynep et arrvo [bella y apropiadal.
Un texto budista que define las entelequias de los diferentes grupos vocacionales llama «trabajo perfecto» al del
hogarefio cuyo soporte es un arte (Avyvrrapa Nix/Jya 111.363).
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La filosofia india del trabajo es idéntica. «Sabe que la accidn viene de Brahma. Aquel que
en la tierra no sigue en su giro a la rueda que asi gira, vive en vano; por consiguiente, sin
apego a sus recompensas, haz siempre lo que debe hacerse, pues, ciertamente, el hombre gana
asi lo Ultimo. No hay nada que yo necesite hacer, ni nada que alcanzar que no sea ya mio: y
sin embargo, yo no me mezclo en la accion. Por consiguiente, actta con miras al bienestar del
mundo; pues todo lo que hace el superior, también lo haran otros; establecido el modelo, el
mundo lo seguira. Es mejor la propia norma de uno?®, por deficiente que sea, que la de otro,
por bien que se haga; es mejor morir en el puesto propio de uno, pues el de otro esta lleno de
temor... Las vocaciones estan determinadas por la propia naturaleza de uno. EI hombre
alcanza la perfeccion a través de la devocidn a su trabajo propio. ;Como? Alabando en su
trabajo propio a Aquel de quien procede la expresion de todos los seres y por quien es
extendido (rarau, <rav) todo este universo. Es mejor hacer el trabajo propio de uno, incluso
con sus faltas, que hacer bien el trabajo de otro; el que hace la tarea que su naturaleza propia
dispone que haga no incurre en pecado; uno no debe abandonar nunca su vocacién®
heredada»?”.

Por una parte, la tradicion inspirada rechaza la ambicion, la competicion y los modelos
cuantitativos; por otra, nuestra «civilizacién» moderna se basa en las nociones del progreso
social, de la libre empresa y de la produccion cuantitativa. La primera considera las
necesidades del hombre, que «son pocas aqui abajo»; la otra considera sus apetitos, a los
cuales no puede ponerse ningun limite, y cuyo nimero se multiplica artificialmente con la
propaganda. Ciertamente, el manufacturero para el provecho debe crear un mercado mundial
siempre creciente para los excedentes producidos por aquellos a quienes el dr. Schweitzer
Ilama los «hombres sobreocupados». Fundamentalmente, es la obsesién del comercio
mundial, que hace de las «civilizaciones» industriales una «maldicién para la humanidad», y
la obsesion del concepto del progreso industrial, «en linea con la empresa de la civilizacién
manufacturera», lo que ha provocado y provocara el surgimiento de las guerras modernas;
sobre este mismo miserabilizado suelo han crecido imperios, y por esta misma codicia

2 yma-Snapua = cwa-kapua, €l o nsavrov mparstv, kara znwoiv de Platon. Anapuca €s un
término gravido de significado, dificil de traducir en el contexto presente; cf. sidoo en Pex/ [fAiya 434A. En
general, onapua (literalmente «soportes», o770 como en snpvaa, «fijo», «estrella polar», y el griego z7p0vo0)
es sinonimo de «Verdad». «No hay nada més alto» que este principio gobernante (B¢ nad palyaxa
Yraviead 1.4.14); Snapua es el «Rey del rey» (Avyvrrapa Nik/wa 1.109), es decir, el «Rey de reyes»; y no
puede haber ningln titulo mas alto que el de Snapua—p iy, «Rey de la Justicia». De aqui la designacion bien
conocida de la Realeza verdadera como Anapuopllel], que hay que distinguir de la personalidad del rey a la
que es inherente la temporalidad. EI «propio dharma» de uno es precisamente la «justicia» de Platdn, es decir, el
cumplimiento de la tarea para la que uno esta equipado por naturaleza. De la misma manera, la Justicia (griego
S1x©, raiz sanscrita 5144, «indicar») representa el indice y el modelo dltimo por el que debe juzgarse toda accion.
Dharma es 1&& asrepva, sva-dharma Aeé varvpalio.

2 Bnayawad I'xt//111.15-35 y XVI11.18-48, ligeramente abreviado.

 Para nuestra tradicion, la procreacion es una «deuda», y su propésito es mantener la continuidad de las
funciones ministeriales en una sociedad estable (ver mi Hivéviou avé Budoniou, nota 146). Pues sdlo asi
pueden conservarse las bases de la civilizacion.



Librodot ¢QUué es una civilizacion? Ananda K. Coomaraswamy

inclemente han sido destruidas innumerables civilizaciones —por los espafioles en
Sudamérica, por los japoneses en Korea y por «las sombras blancas en los Mares del Sur»®.

El dr. Schweitzer mismo escribe que «es muy dificil llevar a su plenitud una colonizacion
que signifique al mismo tiempo una verdadera civilizacion... La edad de la maquina ha traido
a la humanidad unas condiciones de existencia que hacen dificil la posesion de una
civilizacion®®... La agricultura y la artesania son el fundamento de la civilizacion... Siempre
que el comercio de la madera es bueno, una hambruna permanente reina en la region de
Ogowe?’... Ellos viven de arroz importado y de alimentos en conserva importados que
compran con los ingresos de su trabajo... haciendo imposible con ello la industria hogarefia...
Como estan las cosas, el comercio mundial que les ha alcanzado es un hecho contra el que
nosotros y ellos somos impotentes»?.

Yo no estoy de acuerdo con este cuadro de un dsvo, 0 mas bien de un diafolvo, &
uaynive, emparejado asi con una confesion de impotencia®. Ciertamente, si nuestro
industrialismo y nuestra practica del comercio son la marca de nuestra civilizacion, ¢como,
entonces, 0samos proponernos ayudar a otros a «alcanzar una condicién de bienestar»? El
«peso» (de nuestra «incivilizacién») lo hemos hecho nosotros y pesa sobre nuestros propios
hombros primero. ;Acaso vamos a decir que debido a la «determinacion econémica» somos
impotentes para sacudirnoslo de encima y ponernos derechos? Eso seria aceptar la condicion
de «epigonos» de una vez por todas, y admitir que nuestra influencia sélo puede rebajar a los
demas a nuestro nivel®.

2 Cf. mi «<Am | my Brother’s Keeper?», Acia avs tne Auspiyac, marzo, 1943,

% «La maquina... es el logro de que es capaz el hombre si confia enteramente en si mismo —Dios ya no es
necesario... Eventualmente... la maquina le transforma en una maquina a él» (Ernst Niekisch, citado por Erich
Meissner en I gpuavy v [epid, 1942).

T «Cuando las naciones envejecen, las artes envejecen, y el comercio cuenta con cada arbol» (William
Blake).

% Albert Schweitzer, Zoioynev Qaooep vvs Ypwals, citado en su My Awps avs Tnovynr.

% «Yo no tengo més fe que un grano de mostaza en la historia de la “civilizacion” futura, que ahora o/7/que
estd condenada a la destruccion: jqué alegria da pensar en ello!» (William Morris). «Pues por hombres
civilizados nosotros entendemos ahora hombres industrializados, sociedades mecanizadas... Nosotros llamamos
a todos los hombres civilizados, con tal de que empleen las mismas técnicas mecénicas para dominar el mundo
fisico. Y los llamamos asi porque estamos seguros de que s6lo el mundo fisico es la Unica realidad, y de que
como se somete a la manipulacion mecéanica, no cabe otra manera de comportamiento. Cualquier otra conducta
solo puede brotar de la ilusidn, y es el comportamiento de un salvaje simple e ignorante. Haber llegado a este
cuadro de la realidad es ser verdaderamente avanzado, progresista, civilizado» (Gerald Heard, Mav tne
Maorep, p. 25). Y esto es también haber llegado a lo que se ha llamado propiamente un «mundo de realidad
empobrecida» (lredell Jenkins), y un mundo que s6lo puede empobrecer a aquellos a quienes se lo
comunicamos.

%0 Cf. A. J. Krzesinski, Io Modspv Xvitvpe Aoouss? 1942, esp. la Introduccién de Mons. G. B. O’ Toole, y
Znaniecki como se cita en la pag. 54, nota; y Eric Gill, It AAA I'oso Toyernep.
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Como hemos visto, en una verdadera civilizacion, Aafopape cor opoapes. Pero el
industrialismo —«el mammon de la in-justicia» (griego adixix) —y la civilizacion son
incompatibles. A menudo se ha dicho que uno puede ser un buen cristiano incluso en una
factoria; no es menos cierto que uno podria ser un cristiano aun mejor en la arena del circo.
Pero ninguno de estos hechos significa que las factorias o las arenas sean instituciones
cristianas o deseables. A nosotros no nos incumbe considerar si puede ganarse o no alguna
vez una batalla de la religién contra el industrialismo y el comercio mundial; nuestra
incumbencia es la tarea, no su recompensa; nuestra incumbencia es cerciorarnos de que en
cualquier conflicto nosotros estamos del lado de la Justicia®. Incluso como estan las cosas, el
dr. Schweitzer encuentra su mejor excusa para el gobierno colonial en el hecho de que en
alguna medida (por pequefia que sea) tales gobiernos protegen a sus pueblos colonizados «del
mercader». ¢Por qué no nos protegen a nosotros mismos (los «conejillos de indias» de un
libro bien conocido) del mercader? ¢(No seria mejor que, en lugar de pensar en las
consecuencias inevitables del «comercio mundial», consideraramos su causa, Yy
emprendiéramos la re-forma (widepavgPavev es una palabra de Schweitzer) de nuestra
propia «civilizacion»? ¢O acaso los incivilizados van a pretender siempre sus «misiones
civilizadoras?

Reformar lo que se ha deformado significa que debemos tomar en cuenta una «forma»
original, y eso es lo que hemos intentado hacer con el analisis historico del concepto de
civilizacion, basado en fuentes orientales y occidentales. Las formas son por definicion
invisibles para los sentidos. La forma de nuestra Ciudad de Dios es una forma «que existe
solo en las palabras, y en ninguna parte de la tierra; pero, al parecer, estad guardada en el cielo
para quien quiera contemplarla, y si la contempla, para habitarla; s6lo puede ser vista por los
verdaderos filésofos que dirigen sus energias hacia esos estudios que alimentan el alma mas
bien que el cuerpo, y que nunca se dejan arrastrar por las congratulaciones de las turbas ni por
el aumento sin medida de su riqueza, que es la fuente de innumerables males®?, sino que mas
bien fijan sus ojos sobre su propia politica interior, sin zpsrevosp nunca ser politicos en la
ciudad de su nacimiento» (Pez/ jBArya 591E, F).

¢No esta Platon completamente acertado cuando propone confiar el gobierno de las
ciudades «al remanente incorrupto de los verdaderos fil6sofos que han de soportar ahora el
estigma de la inutilidad»*, o incluso a aquellos que estan ahora en el poder, «si por alguna

® Quienquiera que posee una simple participacion en cualquier empresa manufacturera para el provecho, en
esa misma medida esta tomando partido y en esa misma medida es responsable del comercio mundial y de todas
sus consecuencias.

%2 E| cuerpo, por cuya causa deseamos la riqueza, es la causa ltima de todas las guerras (@5 v 66 C); y «la
victoria fomenta el odio, porque los conquistados son infelices» (Anauuarade 201). El comercio mundial y la
guerra mundial son males congenéricos. Todo lo que hemos dicho sobre el gobierno de los hombres y de las
ciudades se aplicara, por supuesto, al gobierno del mundo por naciones cooperativas y desinteresadas. Todos los
intentos de establecer «equilibrios de poder» deben acabar en guerra.

¥ Nopieta ofArya. En una ciudad que ha educado a «verdaderos filosofos», éstos deben a sus educadores
el deber de participar en los asuntos civicos; y de esta manera, en la teoria del gobierno tradicional, incumbe a
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inspiracion divina® tomara posesién de ellos un genuino amor de la filosofia»? ¢y no esta
enteramente acertado cuando mantiene que «ninguna ciudad puede ser feliz nunca a no ser
que su disefio lo hayan trazado esos pintores que hacen uso del modelo divino» (Pex/ fAliyc
499, 500) —a saber, el de la Ciudad de Dios que esta en el cielo y «dentro de vosotros»?%.

CAPITULO DOS

SOBRE LA PERTINENCIA DE LA FILOSOFIA”

«La Sabiduria increada, la misma ahora que siempre fue, y la misma
gue serd siempre». San Agustin, Xovgeotoveo 1X.10.

«El Testigo primordial y presentex». ITpax s Ivavda, Xidon/ vrauvkt imait, 44.

I. DEFINICION Y POSICION DE LA FILOSOFIA, O LA SABIDURIA

Examinar los «problemas de la filosofia» presupone una definicion de la «filosofia». No
se negara que la «filosofia» implica el amor de la sabiduria mas bien que el amor del
conocimiento, ni secundariamente, que a partir del «amor de la sabiduria», la filosofia ha
Ilegado a significar, por una transicién natural, la doctrina de aquellos que aman la sabiduria 'y
que se llaman filosofos®.

Por otra parte, el conocimiento como tal no es el mero informe de los sentidos (pues el
reflejo de algo en el espejo de la retina puede ser perfecto, ya sea en un animal 0 ya sea en un
idiota, y sin embargo no es conocimiento), ni el mero acto del reconocimiento (pues los
nombres son meramente un medio de aludir a los antedichos informes), sino una abstraccion

los representantes de la autoridad espiritual supervisar y guiar a aquellos que ejercen el poder temporal; en otras
palabras, les incumbe supervisar que apoyen el derecho, y que no se afirmen a si mismos. Sobre la funcién de
tales fildsofos en la regeneracion de la sociedad moderna, cf. Gerald Heard, Mav tne Maorep y Aldous
Huxley, Evéo avé Meavo.

* Supongo que en la historia de la critica nunca se ha propuesto nada més necio que el comentario de Paul
Shorey, «Pero nosotros no debemos atribuir ninguna cvzeporiyi/ /v personal a Platon» (Loeb Library ed. p. 64).
Deben esperarse solecismos tales como éste siempre que los nominalistas se ponen a exponer la doctrina de los
fildsofos realistas; ¢ pero zop Guv/7se ponen a exponer filosofias en las que no creen?

% El trabajo que ha de hacerse es primariamente de purgacion, para echar a los cambistas de dinero, a todos
los que Ssocav poder y oficio, y a todos los representantes de intereses especiales; y en segundo lugar, cuando la
ciudad ha sido «limpiada», el trabajo que ha de hacerse es de imitacién considerada de las formas de la justicia,
de la belleza y de la sabiduria naturales, amén de otras virtudes civicas; entre las cuales hemos considerado aqui
la justicia, o como se traduce cominmente la palabra Sixatoowv©en los contextos cristianos, la rectitud.

Como dice Platén, puede ser muy dificil llevar a cabo un tal cambio de mente como el que se requiere si
nosotros hemos de «progresar» £v sora @/ o, pero también dice que «no es imposiblex»; y asi, nosotros «no
podemos cesar el Combate Mental... hasta que hayamos construido Jerusalén».

" Este articulo se publicd por primera vez en Xovrsuzopapy Ivoiav ITniiocorny, editado por S.
Radhakrishnan, George Allen and Unwin, Londres, 1936.

% Aqui no se pretende establecer una definicion final de la filosofia.
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de estos informes, abstraccion en la que los nombres de las cosas se usan como sustitutos
convenientes de las cosas mismas. Asi pues, el conocimiento no es de presentaciones
individuales, sino de tipos de presentacion; en otras palabras, el conocimento es de las cosas
en su aspecto inteligible, es decir, del ser que las cosas tienen en la mente del conocedor,
como los principios, el género y la especie. En la medida en que el conocimiento se dirige al
logro de unos fines, se le llama préactico; y en la medida en que permanece en el conocedor, se
la llama tedrico o especulativo. Finalmente, nosotros no podemos decir que un hombre
conoce sabiamente, sino que conoce bien; la sabiduria da por hecho el conocimiento y
gobierna el movimiento de la voluntad con respecto a las cosas conocidas; o podemos decir
que la sabiduria es el criterio del valor, acordemente al cual se hace la decision de actuar o de
no actuar, ya sea en un caso dado o ya sea universalmente. Lo cual no se aplicara meramente
a los actos externos, sino también a los actos contemplativos o teoricos.

Por consiguiente, la filosofia es una sabiduria sobre el conocimiento, es decir, una
yoppeyyil v Sl oafep mevoap. En general, se ha sostenido que la filosofia segunda®’
abarca lo que hemos llamado arriba el conocimiento tedrico o especulativo, por ejemplo, la
I6gica, la ética, la psicologia, la estética, la teologia y la ontologia; y en este sentido los
problemas de la filosofia son evidentemente los de la racionalizacion, puesto que el propdésito
de la filosofia es entonces correlacionar los datos de la experiencia empirica de manera que
«tengan sentido», lo cual se lleva a cabo, en su mayor parte, por una reduccién de los
particulares a los universales (es decir, por deduccion). Definida asi, la funcion de la filosofia
contrasta con la de la ciencia practica, cuya funcion propia es predecir lo particular a partir de
lo universal (es decir, por induccion). Sin embargo, mas alla de esto, se ha sostenido que la
filosofia primera no significa una sabiduria que trata sélo sobre los tipos de pensamiento
particulares, sino una sabiduria que trata del pensamiento, y un andlisis de lo que significa
pensar, y una indagacion en cuanto a lo que puede ser la naturaleza de la referencia Gltima del
pensamiento. En este sentido, los problemas de la filosofia se refieren a la naturaleza Gltima
de la realidad, de la actualidad o de la experiencia; entendiendo por realidad todo lo que esta
en acto y que no es meramente potencial. Por ejemplo, nosotros podemos preguntar qué cov
la verdad, la bondad y la belleza (considerados como conceptos abstraidos de la experiencia),
0 podemos preguntar si estos conceptos, o cualesquiera otros, abstraidos de la experiencia,
tienen en realidad algin ser suyo propio; lo cual constituye el tema de debate entre los
nominalistas, por una parte, y los realistas o idealistas, por otra®®. Puede observarse que,
puesto que en todas estas aplicaciones la filosofia significa «sabiduria», cuando hablamos de
filosofias en plural, nosotros no entendemos diferentes tipos de sabiduria, sino la sabiduria

% Nuestra numeracion de las filosofias en orden inverso, como segunda y primera, se debe a que la filosofia
de Avristételes, es decir, la metafisica, es efectivamente anterior en el orden del pensamiento légico, el cual
procede desde dentro hacia afuera.

% Por ejemplo, esta es una cuestion debatida entre los fil6sofos brahménicos y budistas. Para el nominalista,
las formas, las ideas, las imagenes o las razones Gltimas son meramente nombres para las construcciones del
pensamiento y validas s6lo como medios de comunicacion; para el realista (idealista) las formas Ultimas son
«realidades» dependientes e inherentes al ser, es decir, reales en su ser y nominales solo en el sentido de que «se
distinguen l6gicamente».
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con respecto a diferentes tipos de cosas. La sabiduria puede ser mayor o menor, pero es
siempre uno y el mismo orden de sabiduria.

En cuanto a este orden, si el conocimiento es por abstraccion, y la sabiduria es sobre el
conocimiento, se sigue que esta sabiduria, pertinente a las cosas conocidas o cognoscibles, y
obtenida por un proceso de razonamiento o de dialéctica a partir de datos experimentales, y
que no es ni pretende ser una doctrina gnostica o revelada, no trasciende en modo alguno el
pensamiento, sino que es el mejor tipo de pensamiento, o, digamos, la mas verdadera de las
ciencias. Ciertamente, es una excelente sabiduria, y si se asume una buena voluntad, una
sabiduria de gran valor para el hombre®. Pero no olvidemos que debido a su base
experimental, es decir, estadistica, y aun suponiendo una operacion infalible de la razon, tal
como puede asumirse en las matematicas, esta sabiduria no puede establecer nunca certezas
absolutas, y solo puede predecir con gran probabilidad de éxito; es decir, las «leyes» de la
ciencia, por Utiles que sean, no pueden hacer mas que resumir la experiencia pasada. Ademas,
la filosofia, en el segundo de los sentidos enumerados arriba, a saber, en tanto que sabiduria
humana sobre las cosas conocidas o cognoscibles, debe ser sistematica, puesto que, por
hipotesis, se requiere que su perfeccion consista en una contabilidad de todo, en un
acoplamiento perfecto de todas las partes del rompecabezas para hacer un conjunto Idgico; y
el sistema debe ser un sistema ygppado, a saber, un sistema limitado al campo del tiempo y el
espacio, de la causa y el efecto, pues las causas se buscan por hipotesis sobre las cosas
cognoscibles y determinadas, todas las cuales se presentan a la facultad cognitiva bajo el
disfraz de los efectos*. Por ejemplo, puesto que el espacio es de extensién indefinida y no
infinita*, la sabiduria sobre las cosas determinadas no puede tener ninguna aplicacion a una
«realidad» que no pertenece a los modos no espaciales, o inmateriales, ni, similarmente, a un
modo no temporal; pues si hay un «ahora», nosotros no tenemos ninguna experiencia sensible
de una tal cosa, ni podemos concebirla en los términos de la légica. Si por medio de la
sabiduria humana se intentaran rebasar los limites naturales de su operacion, lo mas que
podria decirse seria que la referencia «magnitud indefinida» (es decir, la infinitud matematica)
presenta una cierta analogia con la referencia «infinitud esencial» como se postula en la
religién y en la metafisica, pero no podria afirmarse ni negarse nada con respecto a la
«eseidad» (soo¢) de esta infinitud en su esencia.

¥ El sentido comdn es una cosa admirable, como lo es también el instinto, pero ninguno de estos es lo
mismo que la razon, ni lo mismo que la sabiduria que no trata de los asuntos humanos, sino que es
«especulativax, es decir, conocida en el espejo del intelecto puro.

%0 Cuando se descubre una causa, a esto se le llama explicacion. Pero cada causa fue una vez un efecto, y asi
indefinidamente, de manera que nuestra pintura de la realidad toma la forma de una serie de causas que se
extienden atras hacia el pasado, y de efectos que se esperan en el futuro, pero nosotros no tenemos ninguna
experiencia empirica de un ahora, ni podemos explicar empiricamente coémo las causas producen efectos, puesto
que la asumicion zoot noy rponrep noy €s siempre un acto de fe.

* Esto lo demuestra muy agudamente Santo Tomas de Aquino, Svuua Tneodoyiya 1..7.a, cf. q.14.a.12,
ao 3; su «relativamente infinito» es nuestro «indefinido» (avavra), a saber, incalculable (ao-xnwa) pero no sin
lugar (adea) ni enteramente sin tiempo (ax/ Aq).
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Asi pues, si la sabiduria humana, dependiendo de si misma sélo (es decir, el
«racionalismo») propone una religion, ésta sera lo que se llama un «religion natural», es decir,
una religion que tiene como deidad ese referente cuya operacion se ve por todas partes, y que,
sin embargo, es muy refractario al analisis, a saber, la «vida» 0 la «energia». Y esta religion
sera un panteismo o un monismo, que postulara un alma (aviua, «animacion») del universo,
conocida por todas partes por sus efectos perceptibles en los movimientos de las cosas; cosas
entre las cuales estara fuera de lugar cualquier distincién entre lo animado y lo inanimado,
puesto que solo puede definirse racionalmente como animacion «eso que se expresa en la
mocion, o que es la causa de la mocion». O si no es un panteismo, entonces sera un
politeismo o un pluralismo, en el que se postulard una variedad de animaciones («fuerzas»)
como la base y la «explicacién» de la correspondiente variedad de mociones*. Pero no puede
afirmarse ni negarse nada en lo que concierne a la proposicion de que una tal animacion o
animaciones pueden ser meramente aspectos determinados y contingentes de una «realidad»
indeterminada en si misma. Expresado mas técnicamente, el panteismo y el politeismo son
concepciones esencialmente profanas, y si a veces son reconocibles en una doctrina religiosa
o metafisica dada, en realidad son interpolaciones de la razén, no esenciales a la doctrina
religiosa o metafisica en si misma®*®.

Por otra parte, la sabiduria humana, cuando no se apoya en si misma solo, puede aplicarse
a una exposicion parcial, es decir, analdgica de las sabidurias religiosas o metafisicas, donde
éstas se toman como anteriores a ella misma. Pues aunque las dos sabidurias (a saber, la
filosofia segunda y la filosofia primera) son diferentes en tipo, puede haber una coincidencia
formal, y en este sentido lo que se llama una «reconciliacion de la ciencia y de la religion».
Cada una es entonces dependiente de la otra, aunque de maneras diferentes, a saber, las
ciencias dependen de la verdad revelada para su correccion formal, y la verdad revelada se
apoya en las ciencias para su demostracion por analogia, «<no como si tuviera necesidad de
ellas, sino sélo para hacer mas clara su ensefianza».

En uno y otro caso, el fin dltimo de la sabiduria humana es que se acreciente un bien o la
felicidad, ya sea para el filosofo mismo, o para sus projimos, o para la humanidad en general,
pero siempre necesariamente en los términos del bienestar material. El tipo de bien
considerado puede ser o no un bien moral*. Por ejemplo, si asumimos una buena voluntad, es
decir, un sentido de la justicia natural, la religién natural se expresara en la ética, a saber, en

*2 a ciencia difiere del animismo s6lo en este aspecto, a saber, que mientras la ciencia asume fuerzas en el
sentido de voluntades ciegas, el animismo (que es también un tipo de filosofia) personifica estas fuerzas y las
dota de libre albedrio.

** Lo més comunmente, el panteismo se predica de una doctrina dada por imputacion, ya sea con una
intencion inconscientemente deshonesta 0 ya sea por un uso acostumbrado que se perpetda sin ninguna critica.
En cada caso, el observador que se tiene por imparcial debe considerar la doctrina misma, y no lo que dicen de
ella los criticos hostiles. Para la impropiedad general del término «panteismo» en relacion con el ¢edl lvta, ver
Lacombe, Avant. propos to Grousset, Aco ITnilocorniso Ivoievveo, p. XIV, note 1, y Whitby, Preface to
René Guénon, Mav avé nio Beyoutvy ayyopdivy to tne ¢edl vra, 1945, p. IX.

* Santo Tomas, Zvuua Tnsoloyiya1.q.1.a.6 as?2.
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una sancién de tales leyes de la conducta que sean las mas conductivas al bien comun, y se
admirara al que llegue incluso a sacrificar su vida por amor de esto. En la estética (puesto que
el arte es yioya gayrifilia), la religion natural, dada una buena voluntad, justificara la
manufactura de tales bienes que sean aptos para el bienestar humano, ya sean como
necesidades fisicas o como fuentes de placer sensible. Todo esto pertenece al «khumanismo» y
estd muy lejos de ser despreciable. Pues en el caso de que no haya una buena voluntad, la
religién natural puede emplearse igualmente para justificar la proposicion de «la ley del
embudo» o de «el diablo se lleve al Gltimo», y, en la manufactura, para justificar la
produccion de bienes ya sea por métodos que son dafiinos para el bien comun, o que en si
mismos se adaptan inmediatamente a fines dafiinos para el bien comdn; como en el caso del
trabajo infantil en la manufactura de gas venenoso. Por el contrario, la verdad revelada
requiere una buena voluntad « zptopi, a la cual hay que agregar que se requiere la ayuda de
la filosofia racional, ya sea como ciencia o como arte, para que esta buena voluntad pueda
hacerse efectiva®.

Hay otro tipo de filosofia, la primera, a saber, la filosofia que hemos llamado «verdad
revelada», que, aunque cubre todo el terreno de la filosofia segunda, lo hace de otra manera,
mientras, mas alla de ésta, trata con confianza de «realidades» que, ciertamente, pueden ser
inmanentes al tejido del tiempo y el espacio, y no ser enteramente incapaces de demostracién
racional, pero a las que se llama trascendentes con respecto a este tejido, es decir, que no
estan en modo alguno contenidas enteramente dentro de este tejido, y que no son enteramente
susceptibles de demostracion. Por ejemplo, la Filosofia Primera afirma la actualidad de un
«ahora» independiente del flujo del tiempo; mientras que la experiencia es solo de un pasado
y de un futuro. Asi mismo, el procedimiento de la Filosofia Primera ya no es en primer lugar
deductivo y secundariamente inductivo, sino inductivo de principio a fin, puesto que su légica
procede invariablemente desde lo trascendental a lo universal, y desde alli a lo particular.
Ciertamente, puesto que esta Filosofia Primera da por hecho el principio «como es arriba, asi
es abajo» y viceversa®®, es capaz de descubrir en cada hecho microcésmico la huella o el
simbolo de una actualidad macrocdsmica, y por consiguiente recurre a la «prueba» por
analogia; pero este procedimiento aparentemente deductivo se emplea aqui a modo de
demostracion, y no a modo de prueba, puesto que aqui la prueba l6gica esta fuera de cuestion,
y su lugar lo ocupa la fe (el ypsdo vt ivreAdyau de San Agustin) o la evidencia de la
experiencia inmediata (eAavkikarparyaxea)”.

% La prudencia se define como psyra pario ayifiiwpy, el arte como peyra pario gayrifilivu.

“ E.g. Atrapeya Bplinua)a VIII.2.

" «El metafisico puede disputar con alguien que niega sus principios, con solo que el oponente haga alguna
concesion; pero si no concede nada, no puede haber disputa con él... si nuestro oponente no cree nada de la
revelacidn divina, entonces ya no hay ningn medio de probar los articulos de la fe con el razonamiento» (Santo
Tomés, Zvuua Tneoloyyya 1.q.1.a.8c); e /deu (.46.a.2, «Los articulos de la fe no pueden probarse
demostrativamente).

Similarmente, en la India se afirma repetida y explicitamente que la verdad de la doctrina védica no puede
demostrarse, sino sélo experimentarse, «Xov soo yov lo Bve uno debe conocer al Conocedor del
conocimiento» (B¢ nad pa lyaxe Yravieas IV .5.15).
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Nuestro primer problema en relacion con la sabiduria mas alta, considerada como una
doctrina conocida por revelacion (ya sea por medio de la escucha o de la transmision
simbolica), congruente pero no sistematica, e inteligible en si misma aunque trata en parte de
cosas ininteligibles, es distinguir sin dividir entre la religion y la metafisica, entre la filosofia
segunda y la filosofia primera. Esta es una distincion sin diferencia, como la que hay entre el
atributo y la esencia, y sin embargo es una distincion de importancia fundamental si queremos
entender el significado verdadero de cualquier hecho espiritual dado.

Por consiguiente, procederemos primero a subrayar las distinciones que pueden trazarse
entre la religion y la metafisica con respecto a una sabiduria que es una en si mismay que, en
cualquier caso, se dirige en primer lugar a las cosas inmateriales, o hablando racionalmente, a
las cosas «irreales»*®. Hablando ampliamente, la distincion es la que hay entre el cristianismo
y el gnosticismo, entre la doctrina covyxy la oni™ea entre PO ivooa y | akapllypya,
entre la voluntad y el intelecto, entre la participacion (Snaxzi) y la gnosis (¢/ /7 /va), 0 entre
el conocimiento-de (a@iow//) y el conocimiento-como (@woy/ /). En lo que concierne a la
Via, la distincién es la que hay entre la consagracion y la iniciacién, y entre la integracién
pasiva y la integracion activa; y en lo que concierne al Fin, la distincion es la que hay entre la
asimilacion (zad/ ik jpat/7) y la identificacion (radfn/ /mc). La religion requiere a sus
adherentes que se perfeccionen: la metafisica que realicen su propia perfeccion que jamas ha
sido vulnerada (incluso Satan es siempre virtualmente Lucifer, puesto que esta caido sélo en
gracia pero no en naturaleza). Desde el punto de vista de la religion, el pecado es moral; desde
el punto de vista de la metafisica, el pecado es intelectual (en la metafisica, el pecado mortal
es una conviccion o afirmaciéon de la ego-subsistencia independiente, como en el caso de
Satan, o la envidia de los logros espirituales de otros, como en el caso de Indra).

En general, la religion procede desde el ser en acto («/ py/ /waocrn//) del Principio
Primero, sin considerar su ser en potencialidad (x/ jpa ) /mactn//)*; mientras que la
metafisica trata de la Identidad Suprema como una unidad indivisible de potencialidad y acto,
de obscuridad y luz, sosteniendo que éstos también pueden y deben considerarse aparte
cuando queremos comprender su operacion como identidad en Ello o en El. Y asi, la religion
asume un aspecto de dualidad®, a saber, cuando postula una «materia prima», una

* En todo el presente ensayo se asume que «sensibilidad» significa la percepcion de las cosas por los
sentidos, es decir, que no es una cognicidn sino una reaccion; que «razon» significa la actividad de la
inteligencia con respecto a la serie causal de los accidentes, llamada a veces la cadena del destino, o, en otras
palabras, una inteligencia con respecto a las cosas que se conocen fenoménicamente en el tiempo y el espacio y
que se llaman «materiales»; y que el «intelecto» es el habito de los principios primeros.

® Asi, la Xn/vSoywa Yraviead V1.2.1 afirma un punto de vista religioso, distinto del punto de vista
metafisico que prevalece en las Upanieads en general, e.9. Tairripxwa Yraviead |1.7. La filosofia cristiana
mantiene que Dios esta «enteramente en acto». La metafisica esta de acuerdo en la definicion de la perfeccion
como la realizacion de todas las posibilidades del ser, pero en lo que concierne a Dios dirfa mas bien que «El no
procede desde la potencialidad al acto» antes de decir que El es sin potencialidad.

0 A saber, la dualidad, como de «espiritu y materia», de «forma y sustancia», de «bien y mal».
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«potencialidad» o un «no ser» muy alejado de la actualidad de Dios, y no tiene en cuenta la
presencia principial de esta «materia prima» en el Principio Primero, o mas bien «del»
Principio Primero, en tanto que su «naturaleza»*".

Las religiones pueden y deben ser muchas, puesto que cada una es una «adaptacion de
Dios», y deben diferenciarse estilisticamente, puesto que la cosa que se conoce, sélo puede
estar en el conocedor segun el modo del conocedor; y de aqui que, como decimos en la India,
«Dios toma las formas que son imaginadas por Sus adoradores», o como lo expresa el
Maestro Eckhart, «yo soy la causa de que Dios sea Dios»"2. Y a esto se debe que las creencias
religiosas hayan unido a los hombres, tanto como los han enfrentado, como es el caso de
cristianos y paganos, o de ortodoxos y heréticos™. De manera que, Si tenemos que considerar
cual puede ser el problema zp//yriyo mas urgente que tiene que resolver el filésofo, solo
podemos responder que éste ha de reconocerse en un control y una revisién de los principios
de la religién comparada, cuyo verdadero fin, juzgado por la mejor de las sabidurias (y el
juicio es la funcién propia de la sabiduria aplicada), debe ser demostrar la base metafisica
comin de todas las religiones, y que las diversas culturas se relacionan entre si
fundamentalmente como los dialectos de un lenguaje espiritual e intelectual comun;
quienquiera que reconoce esto, ya no deseara afirmar que «mi religion es mejor», sino solo
que es la «mejor para mi»>*. En otras palabras, el propésito de la controversia religiosa no

Metafisicamente, la dualidad se evita en el cristianismo cuando de muestra que el mal no es una naturaleza
autosubsistente, sino meramente una privacién, y que puede ser conocido por el Intelecto Primero s6lo como una
bondad o perfeccién :v zorevzia. En la metafisica s\fx, la dualidad se evita considerando el bien y el mal
meramente como reflejos en el tiempo y el espacio de Sus atributos esenciales de Misericordia y Majestad.

* |La «materia» aqui no debe confundirse con la «materia s6lida» del lenguaje cotidiano; en la filosofia
cristiana, la «materia prima» es precisamente esa «nada» con respecto a la cual se dice &£ vinilo gir. Se dice
que tal «materia» es «insaciable de forma», y se implica lo mismo cuando en el Jayuvxya Yraviead
Bplnuea o 156, se dice que en el comienzo, la mujer (= Ypwa#x, Apsaras) vagaba en la inundacién buscando
un sefior» (tyynavrt calide rari).

*2 |a analogia fisica se representa en la afirmacion del antropélogo de que «a Dios lo hace el hombre»: una
proposicidn perfectamente valida dentro de las condiciones de su propio nivel de referencia.

*% Por supuesto, eso ha tenido lugar principalmente en Europa desde el siglo XIII en adelante. En el
hinduismo, se considera que un hombre es un verdadero maestro cuando proporciona a cualquier individuo el
mejor acceso a las escrituras zporiao del individuo en cuestion; pues «la senda que toman los hombres, desde
cualquier lado que sea, es Mia» (Bnayawad I'xt/71V.11). Clemente de Alejandria concede que «Ha habido
siempre una manifestacion natural del Gnico Dios Todopoderoso entre todos los hombres de pensamiento recto»
(Mioy., V); casi con las misma palabras de la Bnayawad I'xt//citadas arriba, el Maestro Eckhart dice que «En
cualquier via que encuentres mejor a Dios, sigue esa via», y Dante no excluye del Cielo a todos los fil6sofos
paganos; en la tradicion del Grial, Malory dice que «Merlin hizo la tabla redonda en recuerdo de la redondez del
mundo, pues con la tabla redonda el mundo se significa acertadamente. Pues todo el mundo cristiano y el mundo
pagano compartian mesa en la tabla redonda» (Mopz 6/ [Aptnuvp, XIV.2); estas posiciones pueden contrastarse
con la posicién que se toma en la Xnav/jov ¢ PoAave, donde, cuando se tomd Zaragoza, «Un millar de francos
entraron en las sinagogas y mezquitas, cuyos muros destruyeron con mazas y hachas... el pueblo pagano fue
arrastrado en masa a la fuente bautismal, a fin de que tomaran sobre si el yugo de Cristo».

> La «mejor para mi» no necesita ser «absolutamente veridico», segun se juzga por los patrones metafisicos
absolutos. Sin embargo, el metafisico no sugerira que el seguidor de una religion como «verdad penultima» la
abandone por otra (cf. Bnayawad I'xt//11.26, va pudSnifneda- pavawes ap/ I ivay), sino mas bien que
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debe ser «convertir» al oponente, sino persuadirle de que su religion es esencialmente la
misma que la nuestra. Para citar un caso a punto, no hace mucho que hemos recibido una
comunicacion de un amigo catolico en la que decia que «durante afios me he sentido
avergonzado por la superficialidad y estrechura de cualquier tentativa de afirmar una
diferencia entre cristianos e hindues». Hay que destacar que un pronunciamiento tal como este
sorprendera con un sentimiento de horror a una mayoria de los lectores europeos. De hecho,
reconocemos que lo que la controversia religiosa tiene generalmente en vista, es convencer al
oponente de su error méas que de lo que es correcto a nuestros 0jos; e incluso, en la moderna
escritura propagandista, se detecta un trasfondo de temor, como si el hecho de descubrir la
verdad esencial en el oponente fuera un desastre que pudiera trastocar nuestra propia fe; un
temor que viene ocasionado por el hecho mismo de que con el crecimiento del conocimiento
y de la comprension, cada vez se hace mas dificil establecer diferencias fundamentales entre
una religion y otra. Una de las funciones de la Filosofia Primera es disipar tales temores. Por
otra parte, no hay ningun otro terreno en el que todos los hombres puedan estar absolutamente
de acuerdo, exceptuando el de la metafisica, terreno que aseguramos que es la base y la norma
de todas las formulaciones religiosas. Una vez que se reconoce un tal terreno comuin, deviene
una cuestion simple estar de acuerdo o no estar de acuerdo en los temas de detalle, pues se
vera que las distintas formulaciones dogmaéticas no son mas que parafrasis de uno y el mismo
principio™.

Pocos negardn que en el dia presente la civilizacion occidental afronta la posibilidad
inminente del fallo funcional total, y que, al mismo tiempo, esta civilizacion viene actuando
desde hace mucho tiempo, y todavia continda actuando, como un poderoso agente de
desorden y de opresion para todo el resto del mundo. Nos atrevemos a decir que estas dos
condiciones son atribuibles, en ultimo andlisis, a esa impotencia y arrogancia que ha
encontrado una expresion perfecta en el dicho «oriente es oriente y occidente es occidente, y
éstos no se encontrardn nuncax», una proposicion que sélo podria haber hecho surgir la
ignorancia mas abismal y el desaliento mas profundo. Por otra parte, reconocemos que el
unico terreno posible sobre el que puede llevarse a cabo una evzevre efectiva de oriente y
occidente es el de la sabiduria puramente intelectual, sabiduria que es una y la misma en todos
los tiempos y para todos los hombres, y que es independiente de toda idiosincrasia
ambiental®.

Teniamos la intencion de examinar con mayor amplitud las diferencias entre la religion y
la metafisica, pero méas bien concluiremos la presente seccion con una afirmacion de su
identidad dltima. Consideradas como Vias, 0 como praxis, las dos son medios de llevar a cabo

mpoguvSLye Mas en la que ya estd, y que verifique asi como «verdaderas» sus propias imégenes, no por las de
otro modelo, sino por lo que es la forma anterior que es comdn a ambas.

% «Formulaciones dogmaticas distintas », i.e., Snapua—mapy we como se emplea esta expresion en el
Sassnapua I )oapika.

% En relacién con esto, recomendamos al lector la lectura de la obra de René Guénon A//Opisvr et
A 10yy18evr, Paris, 1932.



Librodot ¢QUué es una civilizacion? Ananda K. Coomaraswamy

la rectificacion, regeneracion y reintegracion de la aberrante y fragmentada consciencia
individual, las dos conciben el fin ultimo del hombre (zvpve/ jprne) como consistiendo en
una realizacién, por parte del individuo, de todas las posibilidades inherentes a su propio ser;
0 pueden proseguir mas alla, y ver una meta final en una realizacion de todas las posibilidades
del ser en un modo y también de todas las posibilidades del no ser. Para los neoplatonicos y
San Agustin, y también para Erigena, el Maestro Eckhart y Dante, y también para tales como
Plux, IBv ™Apafx, | a\koplyTpwya, y muchos otros en Asia, la experiencia religiosa e
intelectual estan tan estrechamente entretejidas que no pueden separarse®; por ejemplo,
¢quien habria sospechado que las palabras «Como puede Eso, que el Comprehensor llama el
Ojo de todas las cosas, el Intelecto de los intelectos, la Luz de las luces, y la Presencia
numinosa, ser otro que el fin daltimo del hombre», y «T0 has sido tocado y tomado, mucho
antes de que moraras aparte de mi, pero ahora que Te he encontrado, ya nunca dejaré que Te
vayas», no estdn tomadas de una fuente «teista», sino de himnos puramente vedanticos
dirigidos a la Esencia (//zuav) y al «Brahman impersonal»?

II. COMO HAN CONSIDERADO LA INMORTALIDAD DIFERENTES
SABIDURIAS

Vamos a considerar la aplicacion de diferentes tipos de sabiduria a un problema particular
de significacién general. La pertinencia de la filosofia al problema de la inmortalidad es
evidente, en la medida en que la sabiduria se interesa en primer lugar en las cosas
inmateriales, y es evidente que las cosas materiales no son inmortales como tales (en sooe
nep o€) Y ni siquiera de un momento a otro, sino que estan continuamente en flujo, y esto es
innegable, independientemente de que pueda haber o no, en tales cosas que devienen
perpetuamente, algin principio inmortal. O si consideramos el problema desde otro angulo,
podemos decir que lo que quiera que sea inmortal en las cosas fenoménicas, si es que hay
algo, debe haber sido asi desde que comenzaron, pues hablar de un principio inmortal que ha
devenido mortal, equivale a decir que ha sido mortal siempre.

No necesita ningun argumento demostrar que la sabiduria humana, a saber, el
racionalismo, nuestra segunda filosofia, comprendera por «inmortalidad», no una vida que
dura siempre sobre la tierra, sino una persistencia postmortem de la consciencia, de la
memoria y del caracter individual, tales como, en nuestra experiencia, sobreviven de un dia a
otro a través de los intervalos nocturnos de suefio profundo. Asi pues, la sabiduria racional

" Cf. Erigena, A¢ Sim. varvpas, 1.66, Aufo c1bvidsu &€ vva govrs, Simiva CRIALYET CATIEVTIA,
uavape svfou vov gor, Y Bnayawad I'xt/, V.4-5, «son los hijos de este mundo, y no los hombres de
sabiduria, quienes consideran diferentes la gnosis y las obras... Ve ciertamente el que ve que la gnosis y las
obras son uno (para el Z(-knya y el Yoga como significadores de la gnosis y de las obras respectivamente, ver
[8eu 111.3). Que la Via de la Gnosis y la Via de la Participacion tienen uno y el mismo fin se hace evidente
cuando consideramos que el amor y el conocimiento solo pueden considerarse perfectos en una identidad de
amante y amado, de conocedor y conocido.
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tomara una u otra de estas dos posiciones. En primer lugar, puede argumentar que si la
consciencia fuera en si misma algo méas que una funcion de la materia en mocion, es decir,
algo mas que una funcion de la existencia fisica, nosotros no tenemos ninguna experiencia ni
podemos concebir el funcionamiento de la consciencia aparte de las bases fisicas efectivas
sobre las que parece apoyarse su funcionamiento; y que, por consiguiente, nosotros no
podemos concebir la posibilidad de ninguna otra inmortalidad que no sea en la historia, es
decir, en las memorias de otros seres mortales. En este sentido, también puede postularse la
posibilidad de un tipo de resurreccion, como cuando se refresca la memoria por el
descubrimiento de pruebas documentales de la existencia de algun individuo o de algun
pueblo cuyos nombres mismos se habian olvidado quizas durante milenios. En segundo lugar,
nuestra sabiduria humana puede mantener, acertada o errobneamente, que se han encontrado
evidencias de la «supervivencia de la personalidad», a saber, en comunicaciones desde el
«otro mundo», de tal suerte que prueban, ya sea por referencia a hechos desconocidos para el
observador, pero que se verifican después, 0 ya sea por «manifestaciones» de un tipo u otro,
una continuidad de la memoria y una persistencia del caracter individual en el difunto que se
asume que esta en comunicacion con el observador. Si se intenta racionalizar entonces la
evidencia aceptada asi, se argumenta que puede haber tipos de materia diferentes y mas sutiles
que los que son perceptibles para nuestros sentidos fisicos presentes, y que estas otras
modalidades de materia pueden servir muy bien como el supuesto del funcionamiento de la
consciencia en otros planos del ser.

Se vera sin dificultad que no puede trazarse ninguna distincion espiritual ni intelectual
entre estas dos interpretaciones racionalistas, puesto que la Unica diferencia entre ellas atafie a
la cantidad o al tipo de tiempo en el que puede mantenerse la continuidad del caracter y de la
consciencia individual en un espacio dimensionado y sobre una base material, y puesto que
las teorias de las «cuatro dimensiones» o de la «materia sutil» no cambian nada en principio.
Las dos interpretaciones racionalistas son rechazadas v rozro, igualmente por la religion y por
la metafisica.

Esto no quiere decir que la religion o la metafisica niegan la posibilidad de una
perduracion indefinida de la consciencia individual sobre planos del ser indefinidamente
numerosos o indefinidamente diferentes (puesto que, en realidad, se asume mas bien que, ain
ahora, la consciencia individual funciona sobre otros niveles que los de nuestra experiencia
terrestre presente)®®, pero esa persistencia en tales modos del ser, hablando estrictamente, no
es una inmortalidad, puesto que por inmortalidad se entiende una inmutabilidad del ser, sin
desarrollo ni cambio, y enteramente no aconteciente; mientras que eso que se presume que
subsiste asi aparte de la contingencia, a saber, el alma, la forma o el principio nouménico
(v jue) del individuo, principio por el cual €l es lo que es, debe distinguirse, en tanto que

%8 «Incluso nosotros mismos, cuando saboreamos mentalmente algo eterno, no estamos en este mundo», San
Agustin, A¢ Tprv. IV.20.
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enteramente intelectual e inmaterial®, igualmente del cuerpo sutil y del cuerpo grosero

(olkeuay orn(ia #apxpa), que son igualmente fenoménicos (p(7a).

Por ejemplo, «las cosas que pertenecen al estado de gloria no estan bajo el sol» (Santo
Tomaés, Jouua Tneoloyiye I, Supp. g.1.a.1), es decir, no estan en ningin modo del tiempo
ni del espacio; sino méas bien, «es a través del medio del sol como uno escapa enteramente»
(atiuvyyars, Sayuvxya Yraviead Bp/inua e, 1.3), donde el sol es la «puerta de los
mundos» (loxka—d@/ pa), (Xn/ véoywa Yraviead VI1IN1.66), «la puerta a cuyo traves todas
las cosas vuelven perfectamente libres a su felicidad suprema (z(p ) vavéa)... libres como la
Divinidad en su no-existencia» (aoar) del Maestro Eckhart, la «Puerta» de San Juan 10, «la
puerta del Cielo que Agni abre» (c@apyacya lokacya Swlpau awé o1), (Airapeya
Bplnue)a 111.42)%°. Es cierto que aqui nos encontraremos de nuevo, inevitablemente, con
una distincion, que en modo alguno podemos pasar por alto, entre la formulacion religiosa y
la formulacién metafisica. Como ya hemos visto, el concepto religioso de la felicidad
suprema culmina en la asimilacion del alma a la Deidad en acto, puesto que el acto propio del
alma es un acto de adoraciéon mas que un acto de union. Asimismo, y sin incongruencia,
puesto que se asume que el alma individual permanece numéricamente distinta igualmente de
Dios y de otras sustancias, la religion ofrece a la consciencia mortal la promesa consolatoria
de encontrar en el Cielo, no sélo a Dios, sino a aquellos a quienes amaba en la tierra, y de
poder recordar y reconocer.

Por su parte, la metafisica no negara que incluso en un «Cielo», mas alla del tiempo,
puede haber, al menos hasta el «Juicio final», un conocimiento-de (a@idw/ /) mas bien que
un conocimiento-como (@dy/ /), aunque no considerara a aquel cuya modalidad esté todavia
en un conocimiento-de como enteramente Comprehensor (@idw@/ V) ni como absolutamente
Expandido (ariuvkra). La metafisica concederd, y en esto esta formalmente de acuerdo con
la religion, que puede haber o que incluso debe haber estados del ser que no estan enteramente
en el tiempo, ni tampoco en la eternidad (a saber, en el ahora atemporal), sino que son
aeviternales, entendiendo por «aeviternidad» (el védico au ¢ rarwa) un termino medio entre
la eternidad y el tiempo®; los Angeles, por ejemplo, como substancias intelectuales

'y, por consiguiente, incapaz de «prueba», ya se trate de los fenémenos aducidos por el «cientifico» o por
el «espiritista».

% Aunque aqui se muestra cémo las formulaciones de religiones diferentes pueden expresar las mismas
concepciones casi con las mismas palabras, no debe suponerse que nosotros estemos abogando por algun tipo de
eclecticismo, o que estemos considerando la posibilidad de una nueva religion compuesta de todas las religiones
existentes. El eclecticismo en la religion termina resultando en la confusién y en la caricatura, un buen ejemplo
de lo cual puede citarse en el caso de la «teosofia».

8 Santo Tomas, Zvuua Tnsoloyiya 1.0.10.a.5. dice «estados del ser» en plural deliberadamente (cf. René
Guénon, Ao [Traro pvlrinieo o Al [ pe, 1932), aunque para los propdsitos de la generalizacion se ha hecho
necesario hablar s6lo de tres, a saber, el humano, el angélico y el divino, es decir, aquellos a los que incumben
respectivamente las comprensiones literal, metaférica y analdgica.

Con la «aeviternidad» cristiana, la au ¢ rarwa india, y el concepto tradicional de la «humanidad» y del
«Hombre Perfecto» (e.g. el isldmico voavol/IA xeyuld), cf. Jung, Modspv Mav 1v Zeapyn o a Zovl, p.
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conscientes, participan de la eternidad en cuanto a su naturaleza y comprension inmutables,
pero del tiempo en cuanto a su consciencia accidental del antes y el después, y a la
cambiabilidad de sus afecciones (es decir, la propension a caer de la gracia, etc.); y en cuanto
a la independencia angélica de la mocion local (debido a la cual a los Angeles se les
representa como alados, y se habla de ellos como «péjaros»)®, por la que los Angeles pueden
estar en cualquier parte, es diferente de la inmanencia del Principio Primero, que implica una
presencia igual por todas partes. Y la religion tampoco niega que «Algunos hombres, incluso
en este estado de vida son mas grandes que algunos angeles, no actualmente, sino
virtualmente» (Santo Tomas, 2ovuua Tneoloyiya 1.0.117.a.2, ad 3), de donde se sigue
naturalmente que «Algunos hombres son elevados a los érdenes angélicos més altos» (San
Gregorio, Hou. 1v Ew. XXXIV), participando asi de un ser aeviternal; todo lo cual
corresponde a lo que implica la familiar expresién hindi Sewo Sn(r@w/) equivalente a
«muerto y partido al cielo». Precisamente, este punto de vista se expresa mas tecnicamente en
el texto critico, B e nad jpa )yaxa Yravieas|11.2.12, «Cuando un hombre muere, lo que no
le abandona (va pan/ /1) es su “alma” (v juc)®; el alma es sin fin (avavra, «aeviternal»),
y sin fin es lo que son los Distintos Angeles, de manera que entonces gana el mundo
sempiterno (avavrau Aoxau)». Cf. Plux (XII en el Znouo—i—Tafpx¢ de Nicholson),
«Cada figura que ves tiene su arquetipo en el mundo sin lugar, y si la figura perece, no
importa, puesto que su original es sempiterno (A jux//v—aor)»; y Santo Tomas, Zvuua
Tneoloyiya 11-1.0.67.a.2c, «en cuanto a las especies inteligibles, que estan en el intelecto
roofle, a saber, las virtudes intelectuales, permanecen», es decir, cuando el cuerpo se
corrompe. Esto también lo expuso Filon, para quien «El lugar de esa vida inmortal es el
mundo inteligible»®, es decir, el mismo que el «Reino Intelectual» de Plotino, zacouu. Si
consideramos ahora las implicaciones de estos dichos en conexidn con la respuesta de
Boehme al erudito que pregunta, «;A donde va el alma cuando muere el cuerpo?», a saber,

215: «Si se permitiera personificar lo inconsciente, podriamos Ilamarlo un ser humano colectivo que combinaria
las caracteristicas de ambos sexos, que trascenderia la juventud y la edad, el nacimiento y la muerte, y que
tendria a su disposicion la experiencia de uno o dos millones de afios, es decir, casi inmortal. Si tal existiera,
estaria exaltado por encima del cambio temporal... habria vivido incontables veces la vida del individuo, o de la
familia, de la tribu y del pueblo, y poseeria el sentido vivo del ritmo del crecimiento, del florecimiento y de la
decadencia. Seria positivamente grotesco para nosotros llamar a este inmenso sistema de la experiencia de la
psique inconsciente una ilusién». Aqui puede observarse que lo «inconsciente» presenta una analogia con el
«Suefio Profundo» (cvovrri = cauliont = e&ysoovo o panrvo), por otra parte, el uso de la palabra
«colectivo» evidencia una concepcién puramente cientifica, y no una concepcion religiosa.

82 «El Intelecto es el més veloz de los péajaros» (uava / pawietau rarayarov ava | /7 ceda Za-nirl]
V1.9.5). Es como péjaros como los Angeles «celebran en el Arbol de la Vida su parte de aeviternidad» (yazpa
ovrap ) au e tacya Bnlvou... afin cwasavn, i, 1.164.21). La expresion tradicional «lenguaje de los
pajaros» (que sobrevive en «me ha dicho un pajarito») se refiere a las comunicaciones angélicas.

8 Nijua es el correlativo de p(za, y es a la parte inteligible o numénica y la causa eficiente de la integracion
viua—p(ze, a saber, el individuo como es en si mismo; y por consiguiente no ha de traducirse por «nombre»
(pues ésta no es una doctrina nominalista, sino una doctrina realista), sino por «idea», «arquetipo», «forma» o
«alma» (como cuando se dice «el alma es la forma del cuerpo»); por otra parte, /7zuav es «esencia» mas bien
que «alma» (gooevria, €so por lo que una substancia tiene oo en cualquier modo de ser).

% Bréhier, Aco 16/ /so tnilocornniBueo et pedyisvoeo S ITnidov S[TAAeEavpis, 1925, p. 240.
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que «No hay para ella ninguna necesidad de o a ninguna parte... Pues... cualquiera de los
dos (es decir, el cielo o el infierno) se manifiestan en ella (ahora), a saber, ahora en el que el
alma esta... ciertamente, el juicio tiene lugar inmediatamente a la partida del cuerpo»®, y a la
luz de la Benad pa lyaxa Yravieasd IV.4.5-6, «Como es su voluntad... asi es su destino»
(war k juou> tar cauradyars) Y «Aquel cuya mente estd apegada (a las cosas
mundanas)... vuelve de nuevo a este mundo... pero a aquel cuyo deseo es la Esencia
(zuay), su vida (zp/7)7) no le deja, sino que va como el Brahman al Brahman», sera
evidente que aunque el alma o el intelecto (el védico uavao) es inmortal por naturaleza (es
decir, una potencialidad individual que no puede ser aviBviladea, cualquiera que sea su
«destino»), sin embargo el «destino» efectivo de una consciencia individual, ya sea ese
«destino» «salvarse» o0 «liberarse» (dsway/ va), 0 entrar de nuevo en el tiempo (7ziz ¢ w/ va),
0 «condenarse» (vip#7nca), depende de si misma. Y por consiguiente, se nos dice que
«pongamos nuestro tesoro en el Cielo, donde ni la polilla ni la herrumbre lo corrompens;
pues, evidentemente, si la vida consciente del individuo estd establecida ya ahora
intelectualmente (o en la fraseologia religiosa, «espiritualmente») y si el mundo intelectual o
espiritual es aeviternal (como se sigue de la consideracion de que las ideas no tienen lugar ni
fecha), entonces esta vida consciente no puede ser infringida por la muerte del cuerpo, la cual
no cambia nada en este aspecto. O si la consciencia esta atada todavia a los fines (ya sean
buenos 0 malos) que solo pueden llevarse a cabo en el tiempo y el espacio, pero que todavia
no se han realizado cuando muere el cuerpo, entonces, evidentemente, una tal consciencia
encontrara su via de retorno a estas mismas condiciones, a saber, el espacio y el tiempo, en las
que puedan realizarse los fines deseados®®. O, finalmente, si la vida consciente se ha llevado
enteramente en la carne, entonces debe considerarse como enteramente cortada cuando se
destruye su unico soporte; es decir, debe considerarse como «precipitdndose» adentro de la
mera potencialidad o infierno.

El espacio de que disponemos no nos permitird examinar extensamente la teoria de la
«reencarnacion». Sus fundamentos se dan en /}/ ceoa, donde el tema es principalmente una
cuestion de manifestacion recurrente; por ejemplo, en este sentido, Mitra ¢/ ware mvove /
(X.85.19) y Usas es zvva frovap ¢ wauve (1.19.10). Una aplicacién individual en el
espiritu de «Hagase tu voluntad» se encuentra en V.46.1, «Como un caballo que
comprehende, me unzo a mi mismo al palo (del carro del afio)... sin buscar ni una liberacion
ni una vuelta atras de nuevo (va aow!// miuvya- va Do ¢ trau rove §; que El (Agni), como
Comprehensor (w@widw/ V) y nuestro Guia, nos conduzca rectamente». Ciertamente, el
individuo «nace acordemente a la media de su comprension» (Aizapeya lpa yaxa 11.3.2),
y de la misma manera que el mundo esta prefiado de las causas de las cosas que no han
nacido» (San Agustin, A¢ Tpzv. 111.9), asi también el individuo esta prefiado de los accidentes
gue deben acontecerle; como lo expresa Santo Tomas, «el destino esta en las causas creadas

% Boehme, Ov Heawev avs HelA (en Everyman’s Library, volumen titulado Ziyvarvpa Pspuu, etc.).
% Se trata del buen propésito que opera, por ejemplo, en el retorno de un Bodhisattva, a quien, de otro modo,
conviene el Nipwl\a.
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mismas» (Zouua Tneoloyiye 1.0.116.2), o Plotino, «La ley viene dada en las entidades
sobre quienes se ejerce..., prevalece porque estd dentro de ellas... y levanta en ellas un
doloroso anhelo de entrar en el reino al cual se les invita desde dentro» (Ev/ iedaoc IV.3.15); y
similarmente Ipv ™Apafx, que dice que mientras el ser es de Dios, la modalidad no es
directamente de El, «pues El s6lo quiere lo que esta en ellas mismas que ellas devengan»
(Nicholson, Xrvdieo 1v IoAauyy Myoriyion, 1921, p. 151). Por otra parte, puede tenerse
por cierto que las interpretaciones budistas de la causalidad (xapucx) 0 del destino (o ¢ eoa),
y todavia més las interpretaciones teosoficas modernas, interpretaciones que afirman la
necesidad de un retorno (excepto para el que es un zvxte 0 que ha «alcanzado el vipw!/)a) a
las mismas condiciones que se habian dejado atras al morir, implican una antinomia
metafisica; «TU no puedes entrar dos veces en las mismas aguas, pues otras aguas estan
corriendo siempre en ti» (Heraclito). Lo que se contempla realmente en las doctrinas védicas
y en otras doctrinas tradicionales es la necesidad de una manifestacion recurrente, edn tras
edn, aunque no nuevamente dentro de uno y el mismo ciclo temporal®’, de todas aquellas
potencialidades o fuerzas individuales en las que el deseo de «prolongar su linaje» es todavia
efectivo; pues a cada Patriarca (zzz#), como a Prajlpati mismo, (zpa@/ -/ juyc), Y, por
consiguiente, voluntariamente, se la encomienda a la «Via Patriarcal (7ziz ¢ w/ va).

Desde el punto de vista de la metafisica, ;qué es entonces todo el curso de una
potencialidad individual, desde el «tiempo» en que se despierta en el océano primordial de la
posibilidad universal hasta el «tiempo» en que alcanza su ultimo puerto? Es un retorno
adentro de la fuente y manantial de la vida, desde donde se origina la vida, y es asi un paso
desde una «anegacion» a otra; pero con una distincion, valida desde el punto de vista del
individuo en si mismo mientras es un Viajero y no un Comprehensor, pues, visto como un
proceso, es un paso desde una perfeccion meramente posible a través de la imperfeccion
actual a una perfeccion actual, un paso desde la potencialidad al acto, desde el suefio
(afoonwa) a un despertar pleno (caufoont). Ignorando ahora la Via Patriarcal como una
senda «de va y viene», y considerando solo la Via Angélica directa (dswaw/ /va), via en la
que el /7 ceda esta principalmente interesado y que interesa especificamente al individuo
(uvuvkev), podemos decir que esta Via es primero de una realizacion disminutiva y después
de una realizacion aumentativa de todas las posibilidades intrinsecas al hecho de ser en un
modo dado (por ejemplo, el humano), y que finalmente conduce a la realizacion de todas las
posibilidades del ser en uno o en todos los modos, y mas alla de esto a las posibilidades del
ser no en ningun modo cualquiera que sea. En conexidn con esto, aqui sélo podemos aludir al
papel que tiene lo que se llama la «iniciacion»; asi pues, s6lo diremos que la intencién de la
iniciacion es comunicar de uno a otro un impulso espiritual 0 méas bien intelectual, impulso
que se ha transmitido continuamente en yvpv—rapaurap/ -kpouc desde el comienzo y que

% por ejemplo, en la Byayawad Ikt V.41, &/ owarx cau//esta muy lejos de implicar «en el acto». Por
nuestra parte, dudamos mucho de que un pasaje aupanieada pueda citarse como implicando una reincorporacion
de otro modo que en la aurora de un nuevo ciclo, y aun entonces sdlo como el crecimiento de una semilla
sembrada en el e6n anterior, 0 como una tendencia de la que puede decirse que estéa prefiada la nueva edad.
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finalmente es de origen no humano, y con el cual el individuo contraido y desintegrado es
despertado a la posibilidad de una reintegracion (ca-oxapava)®®; y que los ritos metafisicos,
0 «misterios» (que son en imitacion de los medios empleados por el Padre para llevar a cabo
Su propia reintegracién, cuya necesidad viene ocasionada por la incontinencia del acto
creativo), lo mismo que las escrituras tradicionales andlogas, tienen la intencion de
proporcionar al individuo la educacién preparatoria necesaria y los medios de la operacion
intelectual; pero la «Obra Magna», a saber, la de llevar a cabo la reunién de la esencia con la
Esencia, debe hacerse por si mismo dentro de si mismo.

Hasta aqui hemos seguido la senda del Viajero por la Via Angélica hasta el reino espiritual
o intelectual; y desde el punto de vista religioso es aqui donde se encuentra su inmortalidad,
pues, ciertamente, «la duracion de la aeviternidad es infinita» (Santo Tomaés, Zvuua
Tneodoyiya 1.0.10.a.5 ad 4). Pero desde el punto de vista metafisico, o incluso desde el
punto de vista religioso, o aun por un mistico tal como Eckhart (en la medida en que la
experiencia religiosa es a la vez devocional e intelectual en el sentido mas profundo de ambas
palabras) se mantendra que una estacion (radc) aeviternal, tal como la que se implica en el
concepto de estar en un cielo, no es el fin, ni en modo alguno un retorno completo (viw ¢ 771 ),
sino s6lo un lugar de reposo (@isp juc)®. E igualmente, se mantendra que considerar el
reino intelectual mismo como un lugar de memorias seria una derogacion, pues como dice
Plotino de sus nativos, «si no buscan ni dudan, y nunca aprenden, puesto que nada esta nunca
ausente de su conocimiento... ¢qué razonamientos, qué procesos de investigacion racional,
pueden tener lugar en ellos? En otras palabras, ¢han visto a Dios y recuerdan? Ah, no... tal
reminiscencia es sélo para las almas que han olvidado» (Ev/ iadao 1V.4.6)"; y debemos decir
mas aun respecto a las memorias mundanas (@ oav//), a saber, que «cuando el acto del alma
se dirige hacia otro orden, debe rechazar enérgicamente la memoria de tales cosas, debe
acabar con esa memoria ahora» (/oeu, 1V.4.4.8).

Ciertamente, el concepto metafisico de la Perfeccion considera un estado del ser que no es
rvhumano, puesto que se mantiene que tal estado es accesible siempre y por todas partes para
quienquiera que se apresure interiormente hacia el punto central de la consciencia y que esté
en cualquier terreno o plano del ser, ni tampoco «ozv corazén» a menos que por «corazon»
entendamos la sede de la emotividad y de la sentimentalidad; pero si, ciertamente, vo
humano. Por ejemplo, en Xn/ vooyya Yraviead 1V.10.2 es precisamente en tanto que
au vawa rupveq, a saber, en tanto que «persona no humana», como el Sol y awar pa

8 Ver Awrapeya lpalyaxa 1.2.6; Arapsya Bp mua)a V.27, | arararna Bp/nua)e VIL1.2.1y
maooyu. Cf. también René Guénon, «L’Initiation et les Métiers», Ae goide 8] [loro, N° 172, 1934,

% sassnapua IMv )dapice V.74, Similarmente, el verdadero fin de los actos rituales y de los sacrificios
sefialados en el Veda no es el logro de un cielo temporal, sino el despertar de un deseo de conocer la Esencia
(Mruay) (Z168n/ vrauvkt Joaix, XXXIII, con la nota de Veni «EI paraiso, por asi decir, estd a medio camino
de casa»).

0 Similarmente en Dante, /Tapadico XXIX.79-81, «Alli la visién ya nunca es interceptada por ninguna
concepcion nueva, y asi no hay ninguna necesidad de la memoria, pues el pensamiento no se ha dividido».
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aeviternal, Agni’, se dice que conduce adelante al Comprehensor que ha encontrado su via a
través del Sol Supernal a la otra orilla de los mundos, y ésta es la «via de los Angeles»
(oemay/ va) en contraste con la de los Patriarcas (ziz ¢ v/ /ve), que no conduce mas alla del
Sol, sino a la reincorporacion en un modo de ser humano. Y aqui se prevé, que mas pronto o
mas tarde, este dsmway/ var debe conducir a lo que en la via del misticismo se expresa como
una «muerte final del alma», o la «anegacién», el o\¢x aA—gav/’ ™av al—-pa v/, por lo cual
se implica un paso aun mas alla de la consciencia en la deidad como acto, a un Supremo
(s&nscrito zapa, wap/ trapca) mas alla de todo rastro de una multiplicidad ejemplaria, o
incluso «inteligible». Y alli, alejado de toda «reminiscencia» posible de lo que se ha conocido
0 amado en la otreidad, en las palabras del Maestro Eckhart, «Nadie me preguntara de donde
vine ni a dénde fui», o en las palabras de P\ux, «Alli, de cada uno que entra, nadie tiene
conocimiento de que es fulano o mengano»'%.

Si esto parece una negacion de la significacion dltima del amor humano, la proposicion no
se ha comprendido en absoluto. Pues todas las formulaciones metafisicas, al asumir que una
analogia infalible relaciona cada plano del ser con todos los demas, han encontrado, en el
amor humano, una imagen de la felicidad divina (z(p ) /vavéea), imaginada no como una
contradiccidn, sino como una transformacion (zap/ /@ ¢ r71) de la experiencia sensual. Esta es
la teoria del «amor platonico», segin la cual, como lo expresa Ifv ®apxd, «el encanto de
cada bello joven, o de cada hermosa muchacha viene a ellos de Su belleza»; un punto de vista
implicito también en la concepcidn del mundo de Erigena como una teofania, y en la doctrina
escolastica de los weoriyivu nedio, a saber, el rastro o la huella de la divinidad en el tiempo,
la cual tiene sus equivalentes en los simbolismos védico y zen. Lo que significa esto en la
tradicion de hecho es que la amada en la tierra no ha de ser realizada aAA//como ella es en si
misma, sino como ella es en Dios’, y asf es en el caso de Dante y Beatriz, IBv ™Apapx y
av-Nig ™, y en el de Xnavdxdlo y PLux". La belleza de la amada aA4//ya no es como
aqui, a saber, contingente y meramente una participacion o un reflejo, sino la de la Sabiduria
Supernal, la de la Unica Madonna, la del ser intrinseco de la Esposa, que «llueve llamas de
fuego» (Xovmiwio) y que como yAapirao ilumina y guia al intelecto puro. En esa estacion
oculta y ultima (yonwau radau), la naturaleza y la esencia, la Apsaras y el Gandharva, son
uno e indivisibles, sin conocer nada de un adentro ni de un afuera (va flinya- ki-yava wsda

™ Agni (-TTpagnati), que en los Vedas es el Pastor de las Esferas (yor// fnvmavacya), el Guia
(wi6wl v rarna | rupacsta), el Mensajero y el Heraldo (5(ra, apari), y que permanece como el Pilar de la
Vida en la Separacion de las Vias (Syop na oxaupfne... rarn’- sicapye, |y ceda Sa-niz/) X.5.6), en la
crucifixion césmica (Snapu Jeev ornira | [16eu), corresponde al Budha «dogmatico», a Cristo en tanto que se
distingue de JesUs, y a la «Idea de Mv loppod».

"2 Nicholson, Znauc—i-Tafpx<, p. 61.

™ Cf. Tappou/ v ai-Acnw/ 16, XL.2, <Ella fue exaltada en majestad por encima del tiempo» y P\pix, «Este
amor y el amante que viven por toda la eternidad» (XIII, en Nicholson, Znauoc—i—TaBpx(). Podria citarse otro
ejemplo en el 7Taorop d¢ Hepueo.

™ A quien IBv ™Apafx encontrd en la Mecca en 1201, ver Nicholson, Tapguu/ /v al-Acnm! /6, 1911.

™ Cf. «Sahaja» en nuestro Aavye o¢/ 1ma, 1917.
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vivrapay, Benad palyakxa Yraviead IV.321), y eso es su felicidad suprema, y la de
toda consciencia liberada.

Todo eso s6lo puede describirse en los términos de la negacién, en los términos de lo que
vo €s, y por consiguiente decimos nuevamente que la metafisica no puede considerarse en
absoluto como una doctrina que ofrece consolaciones a una humanidad que sufre. Lo que la
metafisica comprende por inmortalidad y por eternidad implica y requiere de cada hombre
una negacion de si mismo total e inquebrantable y una mortificacion final, a fin de estar
muerto y enterrado en la Divinidad. «Quienquiera que realiza esto, evita la muerte contingente
(rovap e Twv), la muerte no le tiene, pues la Muerte deviene su esencia, y de todos estos
Angeles él deviene el Uno» (B ¢ nad pa lyaxe Yravieas|.2.7). Pues la Identidad Suprema
no es menos una Muerte y una Obscuridad que una Vida y una Luz, no es menos Asura que
Deva: «Su cubrimiento es a la vez de la Aeviternidad y de la Muerte» (waowa yn/iy//
aueta, yaoya uetyo! [y ceda Tarmir) X.121.2)". Y esto es lo que comprendemos
como el propdsito final de la Filosofia Primera.

CAPITULO TRES

SOBRE SER EN LA MENTE RECTA DE UNO®

ARREPENTIMIENTO

«Swer wil werden daz er solte oxv, der muoz A \Cev, daz er iezunt ist».
Meiorep Eyxnopr, Pfeiffer p. 606

76 Similarmente / ararnarna Bp/nua la X.4.3.1-3 Eea wat 1 ¢ twup war caumaroapa /.. ool IrarTi /
«El, el Padre, que es el Afio e igualmente la Muerte».

Puesto que la Obscuridad y la Luz pertenecen a Su aovparwa y a Su dswarwa respectivamente,
permanecen en El, que es a la vez acuvpa y dema, Titan y Angel, oapra 'y [dirye; al mismo tiempo que,
desde el punto de vista del Viajero, sus reflejos en el tiempo y el espacio son el mal y el bien. En el hinduismo, a
«la Obscuridad en El se la llama Rudra» (Maizpt YravieadV1.2), y se la representa por los nombres y colores
de KIAx y Keea; en el woya cristiano, del Rayo Obscuro u Obscuridad Divina, a saber, de la «quietud
obscura» y de la «obscuridad sin mocién que no conoce nadie sino Aquel en quien ella reina» del Maestro
Eckhart (cf. «las nubes y la densa obscuridad» de Deuteronomio 4:11), ya se habla en el Codex Brucianus y
también Dionisio, y deviene el tema de la yovrsuziario v yaiwyive. Por lo que toca a la propiedad de la
expresion «yoga cristiano», sélo necesitamos sefialar que las yovoidepario, yovrsuriario, y e£ysoovo 0
parruo de San Bernardo corresponden exactamente a 57/ pa ), Snylivay ool iont.

* Este articulo se public6 por primera vez en la Pewicw op Psiiyiov, (New York), VII, 1942.
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9y9c<=4V (Meravowa)', traducido usualmente por «arrepentimiento», es literalmente
«cambio de mente», o metamorfosis intelectual. Platon no usa la palabra (para el verbo, ver
Evtioguo 279C), pero ciertamente conoce la cosa: por ejemplo, en Pex/ [fArya 514 sig., los
valores de aquellos que han visto la luz se transforman completamente, y, en Asweo 803C—
804A, se nos dice que aquellos que han realizado su verdadera relacion con Dios y su de-
pendencia real de El «pensaran (#4V<=Z=:Vv4) de otro modo a como lo hacen ahora», y que
«conviene a nuestros discipulos ser de esa misma manera (nueva) de pensar»; cf. la palabra de
San Agustin, pegopuauive 1v uowirare uevrio (Xovgesoroveo XI1.13). Ademas, Platon
distingue entre «comprender» (DA<4E<V4) y «aprender» (:V<ng<yd<) como entre el
conocimiento y la ignorancia relativa (Evzidsuo, 278A); y el laocrop 6¢ Hepuao
ciertamente no se equivoca en cuanto al significado real de «metanoia» cuando dice que «El
arrepentimiento es una gran comprension» (9 y9V<=Z®V4... OR<yd .. H fDI4< :(c80),
y, de hecho, una transformacion desde el estado del necio ((IvAT<) al del poseido de intelecto
(<=—H, M)dkya Yravieas IV.2.1, 2). De la misma manera Hermes (A:45. 1.18) opone
«metanoia» a «agnoia»; esta «agnoia» (ignorancia), en A:5. XIIL.7b, es el primero de los
«tormentos irracionales de la materia», de la misma manera que en la serie vio/ /va budista la
ignorancia es la fuente primaria de todos los males’.

Ciertamente, es desafortunado que nuestra palabra «arrepentimiento» traduzca
YOVERYAY (ustaueieia) mas bien que :ySc<=4V (ueravoua); pues la Ultima palabra
implica mucho mas que el significado meramente moral de pesar por el error pasado. El
hombre que se ha «convertido» realmente, es decir, que se ha dado la vuelta (3AZBT,
®IAEVT), no tendra tiempo para darse al castigo de si mismo, y si se impone penalidades no
sera a modo de penitencia, sino (1°) como una disciplina semejante a la de un atleta que se
entrena, y (2°) en imitacion de la pobreza divina. Sobre este nivel de referencia, no puede
haber ningdn lugar para el recuerdo o el pesar por los errores pasados, errores a los que son
propiamente aplicables las palabras, «Dejad que los muertos entierren a sus muertos», donde
los «muertos» son el «hombre viejo», que ahora ya no existe para aquellos que pueden decir
con San Pablo, @i@wo avreu, pau vov gyo. «A un tal, ciertamente, ya no le atormenta el
pensamiento, ¢por qué no he hecho yo lo correcto? ¢por que he hecho yo lo equivocado?»
(Tarrripxya Yraviead 11.9). Llega asi un punto en el ascenso de Dante en el que dice,
«Non mi ricorda» (/7vpyaropio, XXXI11.91). Y, ciertamente, ;como el que ha cesado de ser
alguien recordaria o lamentaria lo que «él» habia hecho cuando «era» alguien? Solo cuando
retorna, y si retorna, del estado unitivo a «si mismo», puede recordar o lamentar de nuevo.

Asi pues, T€ :y3¢c<=ZdV4 = e DA<4E<V4 (10 uetavosoar = to ovvievat ) es llegar a
una «comprension yow». Acentuamos la palabra «yows, porque para comprender los

" Cf. Hans Pohlmann, A Meravoia alo ZevipaiBeypidd Sep ynpiotiynsv Opouuykerr (Leipzig,
1938); también, Fr. Tucker, Zyveidsoio—Xovoyievria (Jena, 1928).

8 Ver referencias en el PTS. ITali Ayriovapy, sN. mariyyya—cauvrrda; y Gerda Hartmann en
Sovpval op tne Auspryav Opievrad Xoyiery, Vol. 60, (1940), 356 sig.
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problemas implicitos es esencial recordar, lo que puede pasarse por alto facilmente, que todas
las palabras que contienen las preposiciones co- 0 con-, yuu, ®B<, oau-, y todos los términos
tales como «auto-control», «auto-gobierno», y «auto-posesion» (= com-postura), implican una
relacion entre soo cosas (cf. Platon, Pex/ jfAliya, 431A, B, 436B), cosas que son, en ultimo
andlisis, respectivamente humana y divina. Por ejemplo, «Cuanto estas libre de ti mismo,
entonces estds Auto-controlado (oxveo ocelfico yewadriyy = f(IIAVIZH @VA9=— =
ocwap!/ ipav, y Auto-controlado estds Auto-poseido (Oxveo oeldfeo siyev), y Auto-poseido,
poseido de Dios (ior yor o/ v ryev) y todo lo que Dios ha hecho» (Maestro Eckhart, ed.
Pfeiffer, p. 598)°. Todo esto se aplicard a ®B<y®4H (sunesis), dP<=AD4Y (sunousia), y
DdB<<=4V (sunnoia), a los verbos ®P<y4:4 (ovvewur) y ®P<40:4 (ovvigur), «estar junto
conx» y «juntarse cony, al sanscrito «oau—/6ne, «sin-tesis» 0 «com-postura», y a los verbos
oaufn(, caurad, oa-yau, oo, etc., todos los cuales implican con-greso y unificacion, un
«devenir uno» (exo Bn() en el sentido erético no menos que en los demas sentidos; cf.
9Y8ET (zedeo), ser perfecto, casarse o morir.

En otras palabras, la «gran comprensién» es un tipo de sintesis y de acuerdo (sanscrito
oa-ont, ooyl ont, oca-g/lva), por el que se resuelve nuestro conflicto interno, o0 como lo
expresan también los textos sanscritos, en los que «se sueltan todos los nudos del corazén». Si
preguntamos, ¢un acuerdo de qué con que?, la respuesta serd evidente: unanimidad
(®: <=4V)® de las partes peor y mejor, de las partes humana y divina en nosotros, en cuanto
a cual debe gobernar (Platon, Psz/ jfArya 432C); «asimilacion del conocedor con lo que ha de
conocerse (9\ 6VIV<==A:E<Y Je 6VIV<z=—< f>=:=. . TO4H), de acuerdo con la
naturaleza arquetipica, y venida a ser en esta semejanza» (Platon, 7iuso 90D, cf. Bnayawad
Ixt/7 XW1.12-18, ¢l eyau> avidwuartrapou Poanuas), «Semejanza que ahora comienza
a formarse de nuevo en nosotros» (San Agustin, As omip. et Air. 37); yov—oyigvria con
nuestra «parte divinax», cuando se han calmado las dos partes del alma mortal y la tercera parte
del alma se mueve asi para que nosotros seamos «de una Unica mente con nuestro Si mismo
real» (DPP<<z4v< V<=9 H VAI\ [1v46 :y<=H), obteniendo asi el conocimiento verdadero
en lugar de nuestra opinion (Pex/ fAya 571, 572). En términos indios, esto es también el
acuerdo marital, o la unanimidad del si mismo elemental (87 (7 /zuav, #apxpa [Ttuay) con
el Espiritu solar presciente (moa@! I tuav, asapxpa [Jrucv) €n una union que trasciende la
consciencia de un adentro o de un afuera (B¢ nad pa yaxa Yravieas IV.3.21); en otras
palabras, la fusion del Rey Exterior con el Sabio Interior, del Psyvou con el Zayepdorivp.

™ Ppara poner de relieve el significado distinguimos entre «si mismo» y «Si mismo», como se hace
comunmente en las traducciones del sanscrito para distinguir entre el si mismo mortal y su Si mismo inmortal;
estos dos «si mismos» corresponden al «alma» mortal e inmortal de Platén, y al «alma» y «espiritu» de San
Pablo, donde la primera es ese «alma» que nosotros debemos «odiar» si queremos ser discipulos de Cristo.

8« (DA ® nyeH *4xc06ydc V—9™ (.. (<y9V4 ®:=<xy p<», Jenofonte, Oyy. XVII.3. Pues nosotros
participamos entonces en su BA <=4V = sénscrito zpae// /va, Providencia o Presciencia.
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Asi pues :1y3¢c<=4V (usrtavoia) es la transformacion de la totalidad del ser de uno; desde
el pensamiento humano a la comprension divina. Una transformacion de nuestro ser, pues
como dijo Parménides, «Ser y conocer son uno y lo mismo» (Diels, @p. 18.5), y «Nosotros
venimos a ser de tal material como eso sobre lo que la mente estd establecida» (Maizp:
Yraviead V1.34.3). Arrepentirse es devenir otro hombre, un hombre nuevo. Que esto era la
comprension de San Pablo, estd claro en Efesios 4:23, «Sed renovados en el espiritu de
vuestra mente» ([<V<y=—®n V4 *o0 9\ B<yp:V 94 9=— <=eH J:™<),

I
SOBRE LAS «D0OS MENTES»

Dios «no es un hombre, de modo que deba arrepentirse» (I Samuel 15:29, cf. Salmos
110:4, y Ezequiel 24:4). La metanoia es un «cambio de mente» que difiere s6lo en su
implicacion mas amplia del cambio de mente que ha tenido lugar cuando nos arrepentimos de
una intencién. Cuando hacemos esto, ello se debe a que nosotros mismos sentimos que ahora
estamos «mejor aconsejados» y que somos capaces asi de actuar «aconsejadamente», 0 como
lo expresaria Platon, 63 8 (=<. ;El consejo de quién estamos nosotros recibiendo? ;Quién
da el consejo cuando nosotros «recibimos consejo de nosotros mismos»? Sobre este punto
Sécrates no tenia ninguna duda, pues, como dice él mismo, «Cuando yo estaba a punto de
cruzar la corriente, se me dio el signo daimonico que usualmente viene a mi —¢&l siempre me
retiene de lo que yo quiero hacer— y yo consideré que habia sido una voz proveniente de él
que me prohibia...» (@edpo 242B)™. O, como dice también Platén, «hay un algo en el alma
que inclina a los hombres a beber y un algo que lo prohibe, un algo diferente de eso que
inclina», donde lo que nos arrastra son las pasiones y los desérdenes, y lo que nos retiene la
voz de la Razon (Per/ jfArya 439). Todo el mundo ha tenido experiencia de esto.

Apenas necesitamos decir que Platon habla del Guia (=(y:¢<) dentro de nosotros por
muchos nombres, tales como la Razén vocal (8 (=H), la Mente (<=—H), el Genio (+V ..:T<),
y la parte més divina (ny4 9v9=H) y mejor, o la parte gobernante (6Ac34DI3=H) y eterna
(Cy4(y<ZH) de nosotros, ni recordar que este Alma Inmortal «es nuestro Si mismo real»
(Asweo 959A), y que nos corresponde a «nosotros» ser Su servidor (JBZAZ90H, Asyeo
645A, Twueo 70D, etc.); de otro modo, ¢cOmo, ciertamente, «Se hara Tu voluntad asi en la
tierra como en el cielo»? Esta divinidad inmanente es igualmente el «Alma del alma» (PAIT«
PAITTH) de Fildn, el «Genio Bueno» (® [(VneH *V..:T<) de Hermes, y el «Pastor» de
Hermas. Es la «Sindéresis» escolastica, el « @vvkelsiv» del Maestro Eckhart, y por atenuada

8 Es mas bien extrafio que en un contexto Sdcrates suponga que «el signo daiménico ha venido a pocos o a
nadie antes de mi» (Pex/ fAiya 496C), pero esto es contradicho en otras partes, notoriamente en 7yuso 90D y
@eo/ v 107D y cf. Odioea 111.26.
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que esté, es nuestra propia «Consciencia»; pero no es en modo alguno vvsorpa «razén», o la
«intuicién» de Bergson. Es el Espiritu que la Escritura, como sefiala San Pablo, distingue tan
tajantemente entre el alma, y su pau vov eyo, oed Xnpiorvo 1v us (Hebreos 4:12 y Galatas
2:20). Es «el Si mismo del si mismo, llamado el “Guia Inmortal”™» (/zuavol[ru/’
ver uetknya | Matpr Ymavieas V1.7), el «Controlador Interno» (avrepy/ v,
Benad palyaxa Yravieas 111.7.1, etc.), el «Si mismo (o Espiritu) y Rey de todos los
seres», 0 «de todo cuanto estd en mocion o en reposo» (deu 1.4.16, 1.1.2, [y ceda Za-nurl
1.115.1, etc.), el Genio inmanente (yaxea), de Atnapwa ceda Za-nit// X.8.43 y
Saupivxya Yraviead Bpnua o \V.24, y el «Si mismo incorporal e inmortal» impasible
de Xn/ wéoywa Yraviead VIN1.12.1, el «Eso» del famoso dicho «Eso eres ti»%. Y, de la
misma manera que para Platdn, asi, en los libros védicos, este Hombre Interior impasible, sin
muerte, y Si mismo verdadero, «mora junto con» el si mismo humano, pasible y mortal, en la
«casa» 0 «ciudad» del cuerpo, mientras «nosotros» estamos vivos. Es este «Espiritu» (Santo)
el que nosotros «entregamos» cuando nosotros morimos: y entonces surge la imperiosa
pregunta, «;En la partida de quién partiré yo, cuando yo parta?» (/lpa®va Yzaviead V1.3),
pregunta cuya respuesta, acordemente a la cual nosotros estaremos «salvados» o
«condenados», dependerd de si antes del fin hemos llegado a saber «Quién somos»
(Sayivxya Yraviead Bpfn,ua)a IV.19.4, 5, Benad pa )wa/ca Yravieas 1V.4.14,
Bnayawad I'xt/ 11V .40, etc.).

Nosotros todavia hacemos uso de expresiones tales como ser «de mente o &nimo doble»,
«de mente fuerte o débil», «de mente indecisa» (sobre un propdsito), y «no conocer la propia
mente de uno»; nosotros también «componemos nuestras mentes»®, y sélo cuando se ha
hecho esto sabemos realmente lo que realmente «estaba en nuestra mente o animo hacer».
Usamos estas expresiones (como tantas otras frases heredadas) sin una consciencia plena de
su significado, de la misma manera que hablamos del «gobierno de si mismo» o del «control
de si mismo» sin darnos cuenta que la «misma cosa nunca hara o sufrira cosas opuestas en el
mismo contexto y con relacion a la misma cosa y al mismo tiempo. De modo que si nosotros
encontramos alguna vez estas contradicciones en las funciones de la mente, sabremos que ello
no era el funcionamiento de la misma cosa» (Pex/ PArya 436B, cf. 431A, B, y lapu/ video
138B)®. De hecho, todas estas expresiones derivan su significado de la antigua doctrina de la

8 Que «Nosotros (yo) tenemos la mente de Cristo» (I Corintios 2:16) no es sino otro modo de decir la
misma cosa, y se vera que la mente nueva y el hombre nuevo son uno, o, en otras palabras, que conocer la mente
real de uno es lo mismo que conocer o amar el Si mismo real de uno (v48Z®VH #o0 GYVAY <o <=—< #>y4H,
Hermes, A:5. IV.6 b), el Si mismo de todos los seres. Tener esa Mente es estar «bendito con un buen genio»
(yo*V ... T<), pero la dependencia exclusiva de nuestra propia mente inestable es estar «maldito con un mal
genio» (6V6=xV ..:T<, Filon 1.37, 38). Nuestro «libre albedrio» no consiste en hacer lo que nos agrada (es decir,
lo que hacemos por una compulsién «natural»), sino en una eleccion de guias, una eleccidn entre los Genios
bueno y malo, «el buen Daimon» y el Malo, cuyo nombre es Legion.

8 Esto implica un con-sentimiento de las dos voluntades implicadas.

8 Filon 1.94 parece contradecirse, pero es un fallo; pues no es el mismo hombre quien «se rasca» y es
también rascado; es, digamos, un dedo el que rasca y una pierna la que es rascada, y éstos no son el mismo
hombre sino dos partes del mismo hombre. Subjetivamente, puede ser la parte mejor la que quiere rascar, y la
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dualidad de la naturaleza humana®, expresada en los términos de una dualidad o bivalencia de
mente (<=—H, sanscrito uavao). Es esta doctrina la que el Profesor Goodenough parece
encontrar tan extrafia en Filén®: y sin embargo, sin ella, la nocién de arrepentimiento serfa
ininteligible. Conocer la propia mente de uno es o mismo que «conocerse a uno mismo» 0
«amarse a uno mismo», en el sentido superior de Aristoteles (Eriya Niyouayoo 1X.8),
Hermes (A5 1V.6B), Santo Toméas de Aquino (Zvuua Tneoloyiye 11-11.26.4), y las
Yrovieads (B¢ nad pa lyaxa Yraviead 1.4, etc.). Filon dice que «hay dos mentes, la de
todos (los seres)®’, y la mente individual: el que escapa de su propia mente, escapa a
refugiarse en la mente de todos en comun». Una es no generada e inmortal, la otra generada y
mortal (1.93). Puesto que el alma esta «<muerta» cuando esta sepultada en las pasiones y vicios
(1.65, y como para San Pablo), Filon sefiala que «Lo que muere no es la parte gobernante de
nosotros, sino el sujeto lego, y mientras éste ultimo no se arrepiente (:ZI1A4H [< :y9V<=..V
TTAO0DG:y<=<) y reconoce su perversion (3A=BZ), estard atrapado por la muerte» (1.80). La
mente individual es la misma cosa que nuestra «sensibilidad» (V@dnZ®4H)®; y «siempre es
justo que lo superior gobierne, y que lo inferior sea gobernado; y la Mente es superior a la
sensibilidad» (1.131); «el hombre indolente se hunde en su propia mente incoherente» (1.94,
cf. Bnayawads Ixtl7 11.67 y VI.34)% es decir, en «el conocimiento estimativo» en los
términos del «hambre y la sed».

Equivale a la misma cosa negar el nombre de «mente» a las facultades estimativas del
alma sensitiva, gobernada por sus voliciones. Asi, en Hermes, A:83. 1.22, se pregunta, «;No
tienen todos los hombres mente?» y se responde, «la Mente viene sélo a aquellos que son
devotos y buenos y puros» (6VnVA H = #085n¢a). En términos platénicos, el alma es sin
mente (C<=AH) al nacer y puede ser todavia inconsciente (J< 09=H) al morir (7zuco 44A,
C); la Mente sin cambio que se contrasta con la opinidn sujeta a persuasion sélo se ha

parte peor la que necesita ser rascada; o la parte peor la que quiere ser estimulada y la parte mejor la que
sucumbe.

8 Platon, Psx/ BAiya, 604B, etc.; 1l Corintios 4:16; Santo Tomas de Aquino, Zvuua Tnsoloyiye -
11.26.4; Yrnavieado, racoi.

% E. R. Goodenough, By Awynz, Awynt, pp. 382-86.

8 El plural ©8T< no puede significar «el universo», y no debe traducirse asi, como lo traducen Colson y
Whitaker en la edicion de la Loeb Library. La «mente de todo en comln» (®A:Bc<93T<) es la del «Si mismo de
todos los seres» en Platon, @eo/ /v 83B: «La filosofia exhorta al alma a no creer en nada excepto su Si mismo, a
fin de que ella pueda conocer su Si mismo, el Si mismo de todos los seres» (V<3 3™< /<3T< = sanscrito
oapwafn (v viju frul7). Jenofonte observa que «Cuando el Dios es nuestro maestro, todos nosotros venimos a
pensar igualmente» ( :=<=y o<, Ory. XVI1.3). Es cuando nosotros «pensamos por nosotros mismos», sabiendo
bien s6lo lo que nos agrada pensar, cuando nosotros discordamos.

8 «La mente carnal es enemistad contra Dios» (Romanos 8:7).

8 Nosotros debemos entonces «verter como una libacién la sangre del alma y sacrificar toda nuestra mente a
Dios» (Filon 1.76). El Maestro Eckhart dice «la mente debe ser dementada de si misma»; eso no implica en modo
alguno el anti-intelectualismo moderno (en favor del comportamiento instintivo) sino la «locura divina» de
Platon, pues «Los hombres a quienes EI dementa, El los usa como sus servidores... es Dios mismo quien habla
por ellos» (lov534D).
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encontrar en los Dioses y en un pequeiio nimero de hombres (7iuco 51E). Sin embargo, Si
nosotros entendemos por «mente» meramente el instrumento del pensamiento discursivo
humano, entonces participar en la manera de conocer divina sera, hablando en términos
humanos, estar «fuera de la mente de uno»; asi, del Profeta a cuyo través habla Dios, Platon
dice que «su mente no esta en él» (/ov, 534B), un estado de «mania» que no debe confundirse
con la «insania» (@sdpo 244, 265): «la sabiduria de este mundo es necedad para Dios» (I
Corintios 3:19).

Hemos visto ahora que la nocién de un «cambio de mente» presupone que hay dos en
nosotros: dos naturalezas, una humanamente opinionada y otra divinamente cientifica; dos
naturalezas que han de distinguirse ya sea como mente individual y universal, o como
sensibilidad y mente, 0 como no-mente y mente, 0 como mente y «locura»; donde los
primeros términos corresponden al Ego empirico, y los segundos a nuestro Si mismo real, el
objeto del mandato «Conécete a ti mismo». Concluiremos anotando brevemente los
equivalentes de estas formulaciones en las fuentes indias.

La formulacion en los términos de dos mentes es explicita en Manu 1.14: «De si mismo el
Auto-existente sacé la mente, cuya naturaleza es lo real y lo irreal» (cadacad—Truaxau)®;
la mente, es decir, eso con lo cual uno piensa «tanto el bien como el mal» (v Jwau ya>
mmau ya, Sayuvxya Yraviead Bplnua o 1.60.1) y que, por consiguiente, es un medio
«ya sea de esclavitud o ya sea de liberacion» (Maizpt Yraviead V1.34.11). «Se dice que la
mente es doble, pura e impura (#0501 /#0L6Sn): impura, por su relacion con el deseo,
pura por su separacion del deseo®. ...La dicha de quien mora en el Si mismo es
indescriptible, la polucion de su mente lavada por la Auto-compostura»®
(caulidni—vipdnavra—ualacya viwesitaocya [tuavi, Maitpt YravieadV1.34.6, 9).

La distincion entre Mente y sensibilidad (entre <=—H y Vn®n0®4H) es analoga a la que
hay entre Manas, Mente y ¢/ 1y, el poder o la facultad de expresion. Mente deviene un nombre
o hipéstasis de Dios®, puesto que no hay ningln otro que inteligiza (v vyad arolTriuavr e,

% yory acar son primariamente ser, realidad, verdad y sus contrarios. En la Identidad Suprema (rad
ekayl), sin otreidad (adwairays), éstos ya no son contrarios; pero considerados aparte, donde evo et fovou
KYOVBEPTLVTUP, QoaT COMO «NO Ser» es «mal».

% Como en Hermes, X.6, <=—H 6VnVAeH... 9T< y<*A:c9T<. La «purificacién» prescrita (yzzrrays...
soonawer, Maitpt Yraviead V1.34.3) es precisamente la «Katharsis» platonica, «una separacion de “alma” y
“cuerpo”, tan grande como sea posible», es decir el tipo de «muerte» que practican los filésofos (@ed/ /v 67C, F;
cf. Zogiora 227D); para Platon, la purificacion y la liberacion son coincidentes (@5 /v 82), de la misma
manera que en Maitpt Yraviead VV1.34.11, la mente desapegada de los objetos sensibles (vipwioawau) es la
liberacion (uoxe).

%2 oy i5n: (literalmente «sintesis», «compostura») es la consumacion del woya, y es lo que entiende Platon
cuando exhorta al alma a «recogerse y concentrarse en su Si mismo» (V<3<< 0 yOH V<<3Z<, @edl v
83A).

% Taurnipxwa Saccnir// 115115, V1.6.10.1; /awﬁmma Bp'gr],ua)a X.5.3.1, Bona&;‘oa)l//mca
Yraviead'V.5.6, etc.
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Benad payaxa Yravieas 111.8.11). Manas es el principio sacerdotal que conoce y
quiere, ¢l 1y el poder de accion sin el que nada se efectuaria. Es funcion de ¢y (femenino)
«imitar» (kavor#)*® a Manas (masculino) y actuar como su seguidora y mensajera, «pues
ella es con mucho la mas baja y él es con mucho el superior» (Tairripxya Zaocnit//
11.5.11.5; / aranarna Bp/nua o 1.4.4.7 y 5.11). Pero aunque la Victoria depende de su co-
operacion, ella puede mostrarse poco dispuesta a cumplir su oficio (/ arazarna Bp/inua o
1.4.4.12; Tourripxya Zaocnir/711.5.11.5. etc.); a ella se la aparta facilmente de su fidelidad a
la Mente y a la Verdad hacia el servicio de lo que a ella le agrada pensar, y entonces
meramente perora necedades (/ arazarna Bp/inue e 111.2.4.11, etc., cf. Filén 1.94).

En los textos indios nos encontramos también con la nocion de una dementacion
mejorativa como se sefiala arriba. Pues cuando se considera la «mente» sélo como una parte
del organismo psiquico, entonces ser «sin mente» e «inconsciente» es la condicion superior, y
la operacion mental consciente la inferior. Asi, «Cuando la mente ha sido inmolada en su
propia fuente por amor de la Verdad, entonces cesan igualmente los falsos controles de las
acciones hechas cuando ella era engafiada por los objetos sensibles» (Maizpt Yraviead
V1.34.1, 2); «Nadie cuya mente no ha sido inmolada puede llegar a El» (Kaona Yraviead
I1.24); a saber, a la Persona, que siendo desprovista de todo atributo limitativo es
necesariamente «sin mente», aunque la fuente de la mente (Mv )Jdaxa Yravieas 11.1.2, 3).
Dios no piensa y no conoce segun nuestra manera imperfecta de conocer en los términos de
sujeto y objeto; nosotros podemos decir que Dios piensa, pero no hay una segunda cosa, otra
que si mismo, de la cual pueda pensar (B ¢ nad pa lwaka Yravieas|V.3.28, etc.)®. En este
sentido, entonces, se dice que «cuando uno alcanza el estado de dementacion (auavifin/ ioa),
eso es el dltimo paso» (Maitpt Yraviead V1.34.7), y nosotros reconocemos la misma
doctrina en Santo Tomas de Aquino, Xvu @wepo IVIEAAEYTVO Qa ad PopLa TEPITATIC
TEPTIVYLT, VOV YONITAT, OO TEPPEYTE @EPLTATEU Yovieundarvp (Zouua Tneoloyiya
1.34.1 ao 2). Solo debemos cuidarnos de no confundir esta dementacion superior de lo
supraracional y lo supraconsciente con la dementacion de los Titanes que son todavia
irracionales y subconscientes; de la misma manera que distinguimos entre el no ser de la
supraesencialidad divina y el no ser de lo que todavia no ha venido al ser o no podria ser.

Resumiendo: en la primera parte de este articulo, nuestra intencion era mostrar que lo que
significa realmente el «arrepentimiento» es un «cambio de mente», y el nacimiento de un
«hombre nuevo» que, lejos de estar abrumado por el peso de los errores pasados, ya no es el
hombre que los cometio; y en la segunda parte, sefialar la doctrina de la dualidad de la mente,
dualidad de la que depende la posibilidad de un «cambio de mente», y demostrar su
universalidad; en otras palabras, sefialar que la nocién y la necesidad de una «metanoia» estan

% Cf. Hermes, A:5. X11.1.13A, ® 2®< 8 (zH fOIR< yT6O©< 92— <=—0 6V4 ® <=—H 9=— ny=—.
% Cf. Witelo, Ivzeddiyevria osunep vieAdiyito (0€8) 01 6€ 1TGOU YOyVOTYEVSO VOV JOyVOTKIT QA
(4 Ivrtedldyevriio XXIV, XXVII, agregando el Comentario [15 sot ] nspyenrioveu vov tvieddiyit, oryovr

aviua).
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inseparablemente ligadas a las formulaciones de la /7nilocornia [epevvio dondequiera
que las encontramos.

CAPITULO CUATRO

BELLEZA, LUZ Y SONIDO"

En el primer capitulo de San Juan®® se asume una coincidencia del sonido y de la luz
(wepPa, AVE). Por otra parte, en las palabras del Génesis, «Que sea la Luz; y fue la Luz», no
hay implicita ninguna sucesion de aconteceres temporales. «;De donde, dice Basilides, vino
la Luz?... Vino de la voz del Orador» (Hipolito, Psp. Haep. 22). Dionisio, y con él toda la
tradicion escoléstica, dan por establecida, y argumentan, desde una identidad del bien o el ser,
la belleza, la luz, y la verdad en el sujeto ultimo, que es también la causa primera, es decir,
Dios. Dionisio toma también de Platén la idea del poder «convocativo» de la belleza. La
doctrina védica esta plenamente de acuerdo con estas posiciones.

En el /y ceda nos encontramos con una variedad de términos tan gravidos de
significacion que a menudo es imposible decir si, en un contexto dado se emplean para
denotar Unicamente uno de los significados implicitos, a saber, «bueno» (deseable, apetecible,
0 amable), «radiante» o «bello». Un nimero de estas raices implica al mismo tiempo «luz» y
«sonido», cf. Xn/ wvéoywa Yrmaviead 111.13.7, donde la luz se ve y se escucha; y solo
nosotros podemos juzgar si en un contexto dado predomina uno u otro de estos valores, y
traducirlo en consecuencia. Por ejemplo, apy significa a la vez «brillar» y «entonar»; fne,
«brillar» o «irradiar», es finalmente inseparable de fnau, «naflap»; ynavs, primariamente
«ser brillante» y de aqui «gratificar», da origen a ynavéao con los sentidos de «brillo»,
«encantacion», «metro», y «deseo», y a ynavoa con los sentidos de «radiante»,
«encantador», y «cantor»; #@ap y ow¢ implican «brillar» o «sonar». Zlpya y olpa, el
«Sol», que en la tradicion védica coincide con /zuav, el «Espiritu», y con carwau, la
«Verdad» (/y ceda Fa-nmir/71.115.1) se deriva de las dos raices anteriores, que apenas
pueden distinguirse; y aunque la idea del brillo parece predominar, nos encontramos con
textos tales como Sauurvxya Yraviead Bp/nua o 111.33, donde «El Sol es sonido; y por
consiguiente, ellos dicen del Sol que “El procede resonando™ (/diryac cwapa swo>
cwapa etx)”, y Benad palyaxa Yravieas 1.2.1, donde la «Muerte» (el Padre),

“ Este articulo, en su versién inglesa, no se habia publicado anteriormente. La version francesa se publicé en
Etudes Traditionelles (Paris) XLII, 1927.

% Cf. René Guénon, «Verbum, Lux et Via», Ae coide 8l 1louo, Vol. 39, 1934, p. 173.

" Cf. Dante, /Tapadico X.76, «Asi cantando, estos soles ardientes» (o1 yavravdo, Ovsyii apdevri colt).
Obsérvese rau 1vépau afiny wara /}/ geoa Xa-nut/IVIN.32.13; afnizpay’, Pecivyev, /}/ geoa Za-nirl)
V1.46.10; ya sea tanari npi)o (el soplo)... (uau Aoxan) efnypyar Arrapeya lpalyaka 1.2.1,y oa
au capmoy afnizp’ (par) «todos los sonidos son una Gnica palabra, zp/7)a (el soplo)» Arrapsya
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procediendo desde la despiracion a la espiracion®, deviene el «Afio», el «Sol» (el Hijo), y se
le describe como haciendo su camino «celebrando» (epyav), lo cual, ciertamente, no excluye
la idea del «brillo», pero en este contexto, segin | a=xapllyIpya, significa «cantando un
canto de alabanza» (apyare, nlp/ kvpware); y a la «delectacion» que se experimenté en
este oficio se le llama el «brillo» (apxar@a) del «brillo» (a¢pxyea), con referencia particular
al del Fuego Sacrificial, cuyas hipostasis son los mundos. Para parafrasear, se debe decir que
el brillo del Sol Supernal :v zmotvyirio y la pronunciacion creativa de la «Palabrax»
primordial, por la que todas las cosas son al mismo tiempo reveladas y evocadas, son uno y el
mismo «acontecimiento» coincidente.

Las ambivalencias de apy y ynavo se ilustran ademas en los siguientes pasajes: /}/ geoa
Zoa-nr/71.92.3 'y 6, «Las Auroras estan cantando (epyavri) como mujeres ocupadas en sus
tareas»”, y «la Aurora brilla en su belleza con una sonrisa encantadora» (&ptwe ynavéo va
ouayare wifnitx )% V.52.12, «alabando con himnos» (ynavéo—-crtvfna ) y VI1.7.3.6
«brillante de gloria como el Sol» (ynavéo va olpo apyre’’). En Atnapma ceda Sa-nitl
VI11.9.12 a las Auroras se les describe como ynavoo—raxee, 1o cual puede traducirse por
«teniendo alas metricas» o por «<moviéndose con alas de deseo». Los valores de ynavéao son
de particular interés en relacion con la idea de la «integracién de si mismo en el modo de los
metros, 0 encantaciones» (ynavoo—uayou> [t/ viju oa-okvpars, Altapeya
Bplinuea ) V1.27), lo cual equivale a decir la edificacion de un «cuerpo» espiritual de sonido
ritmico, o de luz, o de beatitud, puesto que ynavéo—uawea, podria sustituirse aqui por
Huavipa—uaya, pyortip—uaya, 0 [vavoa—uaya, a saber, «encantatorio», «luminoso», o
«beatifico»™™.

lpa )yaxe 11.2.2. También cf. apka como yavro en Atnapwa cedo Sa-nitl/ 1X.2.2 Y apko @l cea wad
ayvi /(con la nota de Keith) «el fuego es un himno», Tairripxwa Sa-nit/7V.3.4.6.

% Cf. in-halacion. ex-halacién, soplo y halacién, halo, luz.

% Oldenberg, Aoy. yiz., vgpa, «El doble significado de apy “brillar” y “cantar”, conduce a una
comparacion de la brillante luz de la aurora con el canto de las mujeres a sus labores».

1% Xnavso va es «<semejante a una sirena», «ejerciendo una fascinacion». Nuestra palabra «encantador»,
combina adecuadamente las nociones de una belleza que es a la vez visible y musical y que ejerce un poder
convocativo y activo; la luz de la Aurora es a la vez una belleza y una Ilamada a la accidn, puesto que pone en
funcionamiento a todas las cosas (@ayvv// k¢ oz, /7 geoa Za-nir/71.92.6, cf. 59.1 y VI1.36.2 para Mitra). El
sentido original de «encanto» implica un «encantamiento» musical.

101 Expresado de otro modo, los «metros» son el vehiculo de la liberacién, y de aqui la expresion tantrica
posterior uavipa—y/iva, «via encantantoria». En Saiuivxya Ymaviead Bp/nuala 1.18, se describe un
ascenso por medio de los metros: «ensambla los metros (ynavo/ /=ot1), entra dentro de ellos como en un refugio,
y seras arrebatado a la muerte, al mal». De esta manera uno asciende al Sol, a la Verdad (caryau, /deu1.5), al
Sonido (cwape, [Seu 111.33): literalmente, es por la via de la «asonancia» o de la «sintonia» como «el que
comprende» (ema-wi7) se asimila a la Fuente o a la Luz; o —expresado en términos cristianos— como inviste
un Cuerpo de Gloria. Esta es la significacion metafisica de todos los ritos litargicos, y se puede decir también de
todas las artes tradicionales, cuyo fin Gltimo es la realizaciéon de la Belleza Absoluta: y esto es posible porque
como dice Plotino, esta musica es «una representacion terrenal de la musica que hay en el reino del mundo
ideal» —Ila «mUsica inaudible» de Kabir—, y porque «los oficios tales como la construccion y la carpinteria...
sacan su principio de ese reino y de ese pensamiento de alli». Sobre esta significacion espiritual de los «ritmos»,
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Sin embargo, no es nuestra intencion examinar aqui extensamente la terminologia védica y
tradicional india de lo bello. En lo que concierne al /}/ ceoa, esto ya lo ha hecho Oldenberg
en su admirable monografia 1% que debe ser consultada por todos los estudiosos de la estética
india, y especialmente por aquellos que estan interesados en la comparacion de las formulas
indias y escolasticas. Nuestro propdésito presente es llamar la atencidn hacia un paralelo mas
especifico dentro de la tradicion platonica y cristiano-platénica, teniendo presentes
especialmente tales pasajes como el siguiente del BavOvsre de Platon, «El que ha sido
instruido tan altamente... cuando llegado al fin, percibe repentinamente una naturaleza de
belleza maravillosa... absoluta, separada, simple, y sempiterna, la cual, sin disminucion y sin
aumento, ni cambio de ningun tipo, se imparte a las bellezas siempre mutables y perecederas
de todas las otras cosas. El que asciende desde éstas... haciendo uso de ellas como escalones
solamente... llega a la nocion de la belleza absoluta, y conoce finalmente lo que es la esencia
de la belleza», y el de A¢ At@ivic Nouiviffvo de Dionisio, «Pero a lo super bello se lo llama
acertadamente Belleza absoluta, a la vez porque lo bello que hay en las cosas existentes,
segun sus diferentes naturalezas, se deriva de ella, y porque ella es la causa de que todas las
cosas estén en armonia, y también de su iluminacién; y porque, ademas, en la semejanza de la
luz, envia a todas las cosas las distribuciones embellecedoras de su propia radiaciéon fontal;
con lo cual convoca a todas las cosas hacia si misma... y porque es auto-concordante consigo
misma y uniforme consigo misma; y siempre bella; y por asi decir la fuente de toda belleza; y
en si misma preeminentemente poseida de toda belleza. Porque en la naturaleza simple y
sobrenatural de todas las cosas bellas, toda belleza y todo lo que es bello ha preexistido
uniformemente en su causa». En X5/ véoywa Yraviead IV.15 aparece un paralelo a estas
proposiciones, del que ofrecemos aqui una traduccidn literal, donde asumimos para @/« el
valor de «bello», y donde aportamos también un examen de @/« y de otros de los términos
caracteristicos:

«Ellos llaman a este Espiritu (//zuav), al Boanuav inmortal, el “Junto de lo Bello”
(ca-yad—-wljua ), porque todas las cosas bellas (cap@/ vi> @/ juvi) “se juntan”
(cauwavr) en El. De la misma manera, en el que comprende esto, se juntan todas
las cosas bellas. Y es también «Portador de Belleza» (@’ jua—vx ), porque atrae

cf. E. Lebasquais, en A¢ goile 6 [loio, N° 184, 1935, p. 142, nota 2, y René Guénon, /dex, N° 182, pp. 49-54.
Puede observarse también que el X/ nirwa Aapra o 111.2-3, donde la consumacién de la experiencia estética se
asimila al «saboreo del Brahman» (ver mi Tpavogopuariov op Nartvpe 1v Apt, 1934, p. 49), es efectivamente
una prolongacién, una reexpresién, o una paréfrasis de la doctrina de los Bp//nua oo concerniente a la
integracion sacrificial (ca-oxapa ) tal como se enuncia arriba en conexién con los metros, y en el
[ arararna Bp/nua o en conexién con el simbolismo del altar del fuego, cuya construccién, como la de una
catedral, implica una sintesis eminente de todas las artes.

192 Oldenberg, H. «Die vedischen Wérter fir Schén und Schénheit, und das vedischen Schonheitsgefiihl»,
Nanpiynrev @. 0. K. ['soelloynagrd. Qicosvoynagrev (o T irrivyey, Berlin, 1918, Heft I, pp. 35-71; una
version inglesa de lo cual aparecié en P(zau, N° 32, Calcuta, 1927, bajo el titulo «Vedic words for the “beatiful”
and “Beauty”, and the Vedic sense of the Beatiful». Aqui es especialmente significativo el examen de £px,
donde nuevamente hay una coincidencia de las ideas de «belleza» y «luz».
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(vayar: )™ a todas las cosas bellas. Y es también «Portador de Luz» (Bn/jua—vx )

porque ilumina (Bn/ 1) a todos los mundos. [Cf. plwo Budnve | cauyeuavo
waocviju> camit > cauape Snaviivi, /}/ geoa Ya-nir//X.139.3]. De la misma
manera, el que comprende esto, ilumina a todos los mundos».

Este pasaje puede compararse con Saiuivxya Yraviead Bplnua)a IV.18.6 = Keva
Yravieas 31, «A El, al Bpanuav, se le llama “Ese Amable” (rad-wavea). Como “Ese
Amable” ha de ser adorado. EI amor de todos los seres converge (ca-@/ / jynavre) hacia el
que comprende esto».

Este ultimo texto sigue inmediatamente a un pasaje en el que la experiencia directa del
Bpanuav se ha comparado a la vision cegadora del relampago, y se ha contrastado con la
formacion de los conceptos mentales y con la reminiscencia, y esto corresponde al «percibe
perevrivauevre» de Platon. El hecho de que todas las bellezas «coinciden» (oa-wavrr) en
un principio de Belleza inmutable, principio que a su vez «las manifiesta» (vayar:), al
mismo tiempo que ilumina (Sn//zx) los mundos», equivale a decir con Dionisio que la Causa
Primera, «en la semejanza de la luz, otorga a todas las cosas las distribuciones embellecedoras
de su propia radiacion fontal»; con lo cual nosotros no entendemos ciertamente que Dionisio
deba ninguna parte de su doctrina a fuentes indias, sino que s6lo queremos sefialar la unidad
de la /Tniloocornia [lgpevvio, en sanscrito cav/ tava dnapua.

En estos pasajes, @/ juay @ava derivan de @av, «amar» 0 «querer», una de cuyas formas
verbales aparece en —a@// /ynavri, sin duda hay también una relacion estrecha con @weve,
«amante», cominmente un epiteto del Gandharva y el Sol védico, que es también Sapsara /|
«hermoso de ver»'. ¢/ Jua se traduce habitualmente por alguna palabra tal como «bello» o
«hermoso», cf. tales expresiones mas recientes como @/ jua—fnpv, «que tiene bellas cejas» y
@ ua—verpa, «que tiene bellos ojos». Puede preferirse la traduccion por «hermoso»'®, dado

103 A7 es literalmente conducir o dirigir, y tiene un correlativo en //~vx, «conducir hacia uno mismo», o
«atraer hacia si mismo». Asi pues, //~vx se usa técnicamente en conexion con el acto de imaginacion para
denotar la derivacién de una forma especifica a partir de un terreno indiferenciado. Por ejemplo, en un o/ Snava
budista, «Acto seguido, nuestra Bienaventurada Sefiora (Snayawmarx) es conducida (Lvxyare) desde lo etéreo
(Lik/ 7%/ 77) en su aspecto inteligible (¢/ / va—carr@a—p(ze) por medio de los incontables haces de luz por los
que estan iluminados los Tres Mundos». etc. La luz formal no esta definida por ninguna forma especifica, sino
gue emana o proyecta naturalmente (vx) sus rayos porta-imagen; mientras que el que la percibe puede
considerarse como extrayendo (//~vx) de ella una forma dada segin su necesidad y su naturaleza. En otros
términos, todo acto de imaginacion o de contemplacion puede considerarse desde dos puntos de vista reciprocos
(a@1viPnaw!/): por una parte la imagen es una revelacion, por la otra una percepcion.

104 Al femenino @ev/ | «amor», «deseo», «amada», una designacion de la Aurora como esposa del Sol ( /y
ceda Ya-nir/71.34.2) —cf. Porx en relacién con Kopadswa, | px con cie v, y Psique con Eros— corresponde
el latin «Venus».

1% Hume traduce oa-wad—a/ jua /por «unificador de belleza». Pero oa-war, como el védico oa-yauave,
es mas bien «lugar de encuentro» que la «causa del encuentro», mas bien «unién» o «unidad» que «unificadors.
El ltpav o el Brahman no es el «hacedor» de nada.
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que al mismo tiempo implica «bello», y que tiene las cualidades atractivas de lo que es
agradable, es decir, amable; y esto nos recuerda nuevamente a Dionisio, que dice también «Lo
bueno es alabado por los santos te6logos como lo bello y como belleza; y como delectacion y
lo delectable; y por cualesquiera otros nombres apropiados que se entienda que implican el
poder embellecedor o las cualidades atractivas de la bellezax.

La palabra @/ jua es examinada por Oldenberg, que dice, Plzau, Aoy. yir. p. 114, «Me
parece que @/ juc se usa primariamente para describir aquellas cosas en cuya obtencion uno
se regocija o que querrfa regocijarse». | a=xap ypyo, al comentar la palabra @/ ju//vi en
nuestro texto de la Xn/ wvooywa, la explica como wauavxy/ vi, caufnapovxy/vi,
Soflnavavx, es decir, cosas deseables, cosas en las que uno desearia participar, cosas
bellas». Zaupfnapavxyavx, de la raiz fnae, «partir», «participar», y en este sentido «dar»,
un «dar» que es el significado esencial del védico Bnaya y posteriormente de Bnayawav
como nombres de Dios, e igualmente de pnaxri, generalmente con referencia a la
«restitucién» a Dios de lo que ha sido recibido —lo que aqui es notorio en relacion con
Dionisio, que describe todas las bellezas parciales como «participaciones» y todas las cosas
relativamente bellas como «participantes», diciendo que «Lo bello y la belleza son
indivisibles en su causa, la cual abarca Todo en uno. En las cosas existentes, éstas se dividen
en “participaciones” y “participantes”; pues nosotros Ilamamos “bello” a todo lo que participa
en la belleza; y “belleza” a esta participacion en el poder embellecedor que es la causa de todo
lo que es bello en las cosas». De hecho, es justamente en este sentido como encontramos en el
[y ceda Ta-muriTtextos tales como 1V.30.24 dirigido al Sol, «Concede lo que es més bello»
(@ uouo! uou> oaon/irv, pues la duplicacion aqui implica el superlativo); 111.55.22,
«Como tus compafieros, oh Indra, podamos nosotros participar en lo que es bello»
(& Juafnipa | ow ), y V1.19.10, «Oh Indra, podamos nosotros gozar de lo que es bello»
(wa=oxuam @ juoy, explicado por X0yola €OMo  @avavxya- Snaveus
ocaufnapsuant, «podamos nosotros participar en el tesoro mas deseado»).

¢/ jua se emplea también en el /}/ ceoa en relacion particular con la idea de Luz. Por
ejemplo, en 1.48.1 se dice que la Aurora «brilla con belleza» (cana @/ jusvas oy vyynea);
en 1.164.1 al Sol se le llama @/ jue, lo que ya\a explica nuevamente por @avavxya, ser
«deseado» 0 «adorado». Lo que los Dioses poseen y son esencialmente, puede pedirseles que
lo den, y de aqui la plegaria, «Podamos nosotros obtener todas las cosas bellas» (@b @/ /
@l ve Snxuani, V.82.6 y VIIN.22.18)'%. En Taxrripxya Zaccnit// V.5.3.3 @/ juau =

198 giya\a explica Sniuan: por Snlpay jua'y Aefn/juane, «podamos nosotros tener, u obtener». Este
valor para dnx 0 Snwai, que significa primariamente presenciar (especulativamente, contemplativamente) es
muy significativo. Precisamente es por especulacién o contemplacion como las cosas son conocidas,
encontradas, hechas y poseidas; por ejemplo, /7/ cedar Sa-mir/ ) X.11.1 «capuvla conoce todas las cosas
especulativamente» (@4 mau oa weda @apv o warn/ Sniy7); IV.1.10 «Lo que los inmortales han creado
por su especulacion» (Sniy’/ wad wiswme au et/ axe Jolv); X.53.6 «Las Vias hechas por la especulacién»
(ratno... Snuy' ket V), Kavextaxt Yraviead |11.6, «<El obtiene todo lo que se visualiza intelectualmente»
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pyorio, luz. El hecho de que @wauav: es aqui primariamente «todo lo que es bello y
brillante» lo sugiere la encantacion bien conocida, 111.62.10, «Podamos nosotros contemplar,
u obtener (onxuant) ese lustre deseable (Snapyao) del Sol», etc.; y esto nos introduce a
otra conexién de la belleza con la luz y con el sonido, en relacion con la palabra Snoepyac;
pues mientras que en /}/ geoa Za-nur// VINN.22.18 se recurre a los As@ive por amor de
«todas las cosas bellas» (@i, @a @/ ju/vi), en Atnapoa ceda Za-nit//V1.69.2 y 1X.1.19
encontramos que se recurre a ellos como «Sefiores de la Belleza» (#vfnaocrarx), y que lo
que se les pide es «que pueda yo hablar palabras espléndidas entre las gentes», donde las
palabras que traducimos por espléndidas en estos versos son respectivamente fnopyacwary
wapyacwar. Asi pues, podemos decir que mientras que en relacion con el Sol o el Fuego,
Pnapyac es «lustre», en relacién con el habla es precisamente ese lustre de nuestro propio
habla «brillante», o esa chispa cuando hablamos de un «ingenio chispeante». Con fnapyac
puede compararse el latin yAapio, «iluminado», y yiapirao, en el sentido que le da la
estética escolastica de una condicion indispensable de la belleza; y también el uso moderno de
«claro» en las expresiones oir con claridad o de comprender «claramente»””’.

En cuanto a fn//rt en nuestro texto de la Xn/ vooywa Yraviead, naturalmente es un
lugar comun en el /7 ceoa Xa-nur// que el Fuego, el Sol, o cualquier otro aspecto de la
Deidad «ilumina» estos mundos —como por ejemplo es explicito en 11.8.4; VV1.68.9; VI11.9.4;
X.6.2; y X.121.6— en concordancia natural con la analogia de la luz del sol fisico'®. Todo lo
que se necesita recalcar aqui es que la luz del Sol Supernal, la «Unica Luz» (pworio sxopu,
1.93.4), la «Luz de las luces» (@worie// @worioc, /7 geoar Za-mir// 11131y
Benad pa )yaxa Yravieas IV.4.16), es una luz omniforme y porta-imagen (pyorip aot
wzoﬁwap(ﬂay, sl ipacavewt Xa-nit/ pyorie ]V .35; O'ap(ﬂ'&‘):/, /7 ceoa Za-nir/ ] X.55.3)
que cuando brilla «libera a todas las formas bellas (@i @a p(7/7) zpari uvlyare, [y ceda
Za-nir/7V.81.2). La significacion detallada de estas expresiones, en las que esta implicito el
concepto ejemplario de la relacion entre el Uno y los Muchos, se trata con mayor amplitud en
mi «Vedic Exemplarism», en el Hopwapd Jovpval op Aciaryy Xrvdieo, Vol. 1, N° 1,
1936.

Hemos dicho suficiente, quizas, para mostrar que nuestro pasaje de la Xn/ véoywa,
interpretado con la ayuda de los textos citados, concuerda con la doctrina de Dionisio en
particular, y mas generalmente con toda la concepcion platonica y escolastica de una Belleza
de Belleza absoluta, inmutable y simple, a la cual son inherentes todas las distintas bellezas y
bienes, y de la cual éstas derivan todo lo que en ellas es bello o bueno, por via de

(uavaoapa ) Snyl vivy Drvort).

W77 (OA ®VYN«H NAc®4H B=8- NTH BVAZIIy9V4 9V4H 9T< [16=A <9T< *4V<x. . V4H: «La
expresion clara inunda de luz las mentes de los que escuchan».

198 Cf. Dante, Xovaia@io 111.12: «Ningln objeto de los sentidos en todo el mundo es mas digno para que se
haga de él un tipo de Dios que el sol, que se ilumina primero a si mismo y después a todos los demas cuerpos
celestiales y elementales con la luz celestial».
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participacion (S8n/ vau—fn/ you), es decir, por una semejanza ejemplaria al Uno que «llena
estos mundos por una distribucion de Si mismo» (Jruveu @ifnapwa rlpawar:
il Aokl v, Maitpr Yraviead V1.26). Hemos seguido brevemente el rastro por toda la
tradicion vedica al concepto de una identidad v pe de lo bueno, lo bello, el ser y la luz; ya se
conciban como aprehendidos visualmente, 0 como expresados en sonido y aprehendidos por
la audicion, el modo de la aprehension es especulativo en ambos casos. Sélo necesitamos
agregar que en toda esta tradicion igualmente, el Sol Supernal se identifica con la Verdad
(caryau, wepitao), Yy que, en este sentido, también es «iluminador».

CAPITULO CINCO

LAS VENTANAS DEL ALMA”

Lo que sigue trata Unicamente del poder de la vision; pero debe comprenderse que todo lo
que se dice es aplicable, pvraric pvravoio, a los demas poderes del alma, o sentidos
internos y a sus érganos fisicos. En el examen del difunto profesor Bowman sobre la «Persona
en el 0jo»*® hay muchas confusiones''. Cita a Max Miiller al efecto de que «el sol debe su
origen al ojo», y pregunta «si realmente pudo haberse mantenido seriamente que un pequefio
organo del cuerpo humano haya podido crear un objeto de tales proporciones cosmicas como
el sol»; seguidamente intenta explicar como pudo haberse imaginado esto.

La falta de comprension es profunda. Es cierto que en /[y ceda Za-niz/7 X.90.13
encontramos que «el sol nacié de (su) vision» (yaxeo / olpwo ap wara), y en Airapsya
lpa lwarxe 11.1.7 «por (su) vision fueron emanados el cielo y el sol» (yaxeve/ | o#¢erav
Syavs y iSitwas ya). Pero el poder visual (@ifn(z:) a que se alude aqui no es en modo
alguno el del «pequefio 6rgano del cuerpo humano»; sino el de la Persona Primordial, Dios
mismo, cuyo ojo es el Sol, o cuyos ojos son el Sol y la Luna, /;/ geoa Xa-nit), raocowu. Al
mismo tiempo, microcésmicamente, el ojo no origina al sol, sino el Sol al ojo. «El Sol**,

“ Este articulo no se publicé en vida del autor.

19 AL A, Bowman, Zrvdiso 1v tne [Tniloconny op PsAwyiov, Londres 1938, 1, 250 sigs.

10 por ejemplo, p. 350, la |« y el S0pav en Xn véoywa Yraviead 1.7.2 no se refieren, como asume
Bowman, al /y ceda Ta-nir7y al Saua ceda, sino que son respectivamente las «palabras» y la «musica» de las
encantaciones; la «musica» es solar, las «palabras» son su soporte temporal. Cf. mi Zzipirval Avrtnopity avd
Teuropal [owep 1v tne Ivoiav Tneopy op lNowepvuevr, 1942, p. 51 y nota 40.

La importancia de que la transliteracién de las palabras sanscritas sea irregular y a veces incorrecta es
menor. Sin embargo, es indeseable que se use el antiguo sistema de Max Miiller; pero si se usa, deberia
comprenderse al menos que la kh en la transliteracion de las lenguas orientales representa un sonido
completamente diferente del de «7 italizada de Max Miller, que hoy dia se italiza como y#. Similarmente en
otros casos, e.g. la yde Bowman por j, y la vpor ).

11 por supuesto, en este contexto, lo que ha de comprenderse no es el sol fisico, sino el Sol pneumatico (de
/y geda Xa-nir/71.115.1; Brahma, TIpliva, etc.), no es el sol «que ven todos los hombres», sino el Sol «a quien
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deviniendo visién, entrd en los 0jos» (/Sitpas ya yaxevp Bnurw/ akel)x mpawisar,
Awrapeya (pa lyaxa 11.4.2)12. «El Auto-originado» (caaweufn()*? horadé las puertas
(xn/vi, de los sentidos)™™* hacia afuera, y por consiguiente mira afuera, no al Si mismo
interior» (Kaona Yraviead IV.1). «El que esta oculto (yon/ju mpawisya) dentro de
nosotros™ mira afuera en todas las criaturas» (Kaona Yravieas IV.6, cf. Atnapwa ceda
Zaumit/) IV.11.2); «el Unico veedor dentro de nosotros, es él mismo invisible»
(Benad palyaxa Yraviead 111.7.23). Por consiguiente, «quienquiera que ve, es por v
rayo que ve» (Jawuivxya Yraviead Bol inua o 1.28.8).

Ciertamente, ésta es la teoria tradicional de la vision. Asi pues, encontramos en Platon que
«de los organos, ellos (los Dioses instruidos por Zeus) construyeron primero 0jos portaluz...
asi, siempre que la corriente de vision... sale hacia afuera, de lo mismo a lo mismo... (y) el
fuego de dentro choca con un objeto obstructivo fuera... sobreviene esa sensacion que
nosotros llamamos “ver”» (7iuso 45B)™°. Y de la misma manera que Kaona Yraviead
IV.1 llega a sefialar que si nosotros hemos de ver al Veedor, nuestra visién debe volverse en
redondo (aw ¢ 7t yaxevo), asi también dice Platon que para aprehender la forma o la idea
de lo Bueno nosotros debemos cultivar todos aquellos «estudios que compelen al alma a
volver su vision hacia la regién donde mora la parte mas eudaimonica de la realidad, la cual
es imperativo que yo contemple» (Pez/Bliya 526)'. Si alguien est4 mirando afuera por una

no todos conocen con la mente» (Arnapwa ceda Za-nit/7X.8.14), el «Sol del sol» de Man/pnlparaV.46.3,
es decir, Apolo en tanto que se distingue de Helios (Plutarco, Mopalia, 393D, 400C, D); Helios es lo que
Platon llama un «Dios visible», y Apolo es el Sol inmanente, nuestro verdadero Si mismo (//zuav), que es
expresamente invisible.

En todos estos contextos, el Sol es el «Sol Supernal» de Dante, el «Sol Inteligible» (<=03eH ~84=H) de
Filon, el «esplendor arquetipico» y la «Deidad Lucifera» que emana innumerables Rayos, que son perceptibles
solo al intelecto, no por los sentidos (Ae yngp. XXXVIIL97; As efipierars X1.44).

12 «La luz del cuerpo es el 0jo», San Mateo 6:22; San Lucas 11:34.

3 Es decir, el Sol, Brahma, Ipog nat (/arararna Bp/nuale 1.9.3.10; Tarrtipxya Bplnua o
111.12.3.1; Benas pa)yaxa Yravieas|l.6.3 etc.).

A kna, espacio, vacio, abertura, puerta (de los rios de los sentidos de la percepcion), y a 8@/ jpe, puerta
en el mismo sentido (Bnayawad I'xt/7\V/111.12) corresponde el hebreo S//n [/ /n, agujero como de una puerta, y
«pupila del ojo» (en Zac. 2:8), y el griego B80 y 2BAY como puerta 0 entrada de los sentidos (Hermes
Trismegistos, A5. 1.22, Filostrato 946 etc.). Similarmente, el chino wev (Giles 13, 129) es a vez 0jo, y agujero o
espacio, que puede abrirse o cerrarse.

15 En la «caverna» (yun/7) o celda del corazon, el ndcleo de la montafia en la que esta tragado, ver mi
Hivoviou avo Buodniou, 1943, p. 8.

16 Similarmente en la psicologia islamica, cf. P\ux, Marnvawx1.1126 (la luz del ojo se deriva de la luz del
corazén), y las notas de R. A. Nicholson sobre Marnvawx1.676-7,y 11.1285-97. El chino wev (Giles 13.219) es
0jo, espacio, agujero (cf. nota 6); xvavy (Giles 6389) es luz, rayo; y x//ai (Giles 5794) es abrir (como una
puerta, un camino, 0 un 0jo). De aqui wev kvavy, vision (literalmente ojo-rayo), como @i kvavy, rayo de sol,
luz del sol; x//at kvavy (literalmente luz abierta), abrir el ojo. 77o (Giles 9336) es ola, fluir; de aqui wev 7o
(literalmente ojo-corriente), mirada (cf. la «corriente visual» de Platén).

W Cf. EA BavOvere 219, @ilgfo 61E, Peal fliya 518C, 519B, 526E, 532A, 533D. La pretension de
Rawson de oponer el punto de vista platdnico al de Kaona Yravieas (en Tne Kaona Yraviead, 1924, p.
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ventana, deviene una cuestion de la I6gica mas simple sefialar que para verse a si mismo, uno
debe mirar hacia adentro de la ventana.

Pero si la habitacion esta oscura, y la claridad externa es intensa, nosotros no veremos
nada sino nuestro propio reflejo en la ventana. Asi ocurre cuando miramos a los ojos de otro,
y solo vemos en ellos una pequefia imagen de nosotros mismos, como si fuera en un espejo.
Puesto que la imagen material y el espejo Optico son coincidentes, o mismo se aplica a
ambos; y el hecho de que estamos tocando una formula muy antigua y muy difundida, sera
evidente si observamos que la «pupila» (latin zvziAle, nifia) del 0jo no solo es en sanscrito
Kavxva 0 kavxvl), kavxvaka 0 kavxvax// (mujercilla o nifia) o kvu/ paxa (nifio), sino
que también es en griego 6 A0 (doncella), en hebreo Sazy (hija) e xwonYwv (diminutivo de
xwomn, hombre), y en chino z//vvy (Giles 12,308, una combinacién de los caracteres para
«0jo» y «nifio», m. ozf.). El chino tiene también zov (Giles 8046) —proverbialmente, el pov
del ojo es la mejor guia al caracter; no puede engafiar. Otras connotaciones de las distintas
palabras para «nifio» son las de virginidad o pureza, y la de algo «querido», en cuyo sentido
decimos «mas querido que la nifia de mis 0jos».

En el simbolismo tradicional la «pupila» del ojo, como imagen refleja, representa lo
mejor, lo mas alto y lo mas inteligible en lo que se ve, y lo mejor, lo mas alto y lo mas
inteligible en el veedor. Encontramos esto en Platén, AAyif/ iadso 1.132F —«el rostro del
que mira a los ojos de otro se muestra en el ojo que tiene frente a él, como si se tratara de un
espejo, y nosotros llamamos a este espejo (o reflejo) la “pupila” (6 A0), porque es una suerte
de imagen (yn*T8=<) del que mira... Asi pues, un 0jo que mira a otro, y a la parte méas
perfecta de él, parte con la que ve, se vera a si mismo... Y si el alma ha de “conocerse a si
misma”, ciertamente debe mirar al alma, y a esa region del alma en particular en la que
subsiste la virtud del alma... la sede del conocimiento y del pensamiento, la parte més divina,
es decir, la parte que se parece mas a Dios; y quienquiera que mira a esto, y que llega a
conocer todo lo que es divino, “se conocera mejor a si mismo”»'. Similarmente Filén (1.15)
—Dios «hizo al hombre, y le otorgd la Mente Superior (<=—H)™, a saber, el Alma del alma,
la pupila (6 AO) del ojo... el “ojo del 0jo”». En otras palabras, «el ojo que, al mirarse en otro
0jo, llega al conocimiento de si mismo y al mismo tiempo al conocimiento de Dios™?°.

149) es grotesco. Si «el Reino del Cielo esta dentro de vosotros, ¢en donde mas podriamos buscarlo? La «visién
invertida» de Kaona Yraviead es la vor/ jpevds de Ruysbroeck (Book o¢ Zvrmpsue Tputn, cap. XIV) —
«Pero aquellos que vuelven hacia afuera y encuentran consolacion en las cosas exteriores, no sienten esto, y
aunque yo dijera mucho a su respecto, ellos no comprenderian».

18 Sobre lo que significa «conocerse a si mismo», cf. mi «The “E” at Delphi», Psaisw o¢ Peliyiov, Nov.
de 1941.

19 para las dos mentes, inferior y superior, impura y pura, ver mi «On Being in One’s Right Mind», Psaisw
o¢ Peliyiov, Nov. de 1942.

120 Hans Leisegang, «Dieu au Miroir de I’Ame et de la Nature». Desafortunadamente, he perdido la
referencia a la Revista en que apareci¢ este articulo.

La imagen vista en un espejo (de cualquier material que sea) siempre ha parecido poseer, por asi decir, una
cierta cualidad de revelacién méagica; comparada con el objeto corporal que se refleja, la imagen es relativamente
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Sin embargo, el 0jo que no «se conoce a si mismo» no serd nada mas que el mismo (a
saber, este hombre, fulano) y no el «Si mismo inmortal del si mismo» (Maizpt Yraviead
VI.7), no el «Alma del alma» de Filon. La imagen que se ve efectivamente en un espejo fisico
por la facultad intrinseca del ojo es la imagen de mis accidentes, no la de mi esencia'®. No
obstante, nuestro si mismo es un reflejo del Si mismo en una semejanza que, por imperfecta
que sea, es perfectible. EI hecho de que el simbolo no puede sustituirse por su referente se
expresa muy claramente en X7/ voéoyya Yraviead VN7 sigs., donde PrajlIpati dice a sus
pupilos, Virocana e Indra, que «la Persona en el ojo» (wo/lkei )i mvpveo S #yare,
ylikevea | rupvea) o en un espejo es «el Si mismo, el Brahman inmortal, el Brahman sin
temor»*?. Cuando se les pide que se miren en un cuenco de agua'?, Virocana esta satisfecho
de que el Si mismo sea este si mismo corporal que se refleja, pero Indra se da cuenta de que
esto no puede haber sido lo que queria decir TIpaglinatt; el si mismo psicofisico y
perecedero que se ve en la imagen del espejo no puede ser el Si mismo «inmortal». Entonces
aprende a distinguir este Si mismo inmortal del si mismo corporal, y que «donde la vision se
pierde en “espacio” (k[ /#au avomiea))a- yakxevo), eso es la Persona en el ojo, (cuyo)
medio de vision es el ojo... la mente (uavao = <=—H) es su ojo divino, y, ciertamente, es
con ese ojo de la mente como él ve y determina los valores»**.

Ciertamente, esto resultard oscuro a menos que comprendamos el «espacio» (//k//#c). En
este contexto, el significado inmediato, como lo explica acertadamente | a=kara, es «la estrella
negra» (x#e)a—z/jp/7), es decir, la pupila del ojo, considerada como un «agujero en el
cuerpo» (oena—ynidpayr). Como tal, corresponde a la abertura o agujero en el cielo (Sima#

inmaterial e intangible, como la imagen mental por la que el objeto es conocido mentalmente. El acento se pone
siempre en la limpieza del espejo; debe estar libre de polvo. Asi, por ejemplo, IHapau/ jprnac pa XVI-A, «De
la misma manera que los hombres en el mundo contemplan su forma corporal (p(zau) en un espejo
vyovrauivado (Ldapss pala—panize), asi el Si mismo se contempla a Si mismo en el intelecto puro
(@rovéda—LvédSnav)».

121 Cf. «The Traditional Conception of Ideal Portraiture» en mi Qw EEnifit Qopxo op Apr, 1943.

122 Asi también en Xn/ véoywa Yravieas IV.15.1. Cf. Benad jpa lyaxa Yravieas1.5.5 «Esta Persona
ignea inmortal que es el Sol, y subjetivamente (adnw/ zucy), esta Persona ignea inmortal en el Ojo, justamente
es él quien es este Si mismo», y 1V.4.1, donde es justamente esta Persona en el Ojo quien retorna a su fuente
solar cuando morimos. Cf. Kaveiraxx Yravieads V.3 «en el Sol el “Grande”, en el espejo el reflejo
(mpatip(ra J; e inversamente Kavertaxx Yzaviead V1.5 «como en el espejo, asi en el Si mismo». La
equivalencia del «0jo» y el «espejo» es evidente también en B¢ nad jpa lyaxa Yravieas11.9.12.15.

123 Cf. KaAljui ITxp, lwanov. p. 65, donde la forma (e(paz) de Adam es la de Dios como se refleja en el
agua. Ciertamente, todas las cosas son un espejo en el que El se refleja; asi, «A cualquier lado que mires, gozaras
de Mi forma» (Enapc—1-TaPpxE, Oda XXV en Nicholson), y «Todos los espejos del universo que contemplo,
muestran Tu imagen con su radiante esplendor» (81w, Aaw//[[in 26). Similarmente Macrobio (Xou. &
Xiyepove 1v ouvivu Zyiriovio 1.14), «Unus fulgor illuminat, et in universis apparet in multis speculis».

La «forma» es comln a la wayo wayivavoy a la wayo wayivara. De aqui viene el poder magico de los
nombres (pues, como dice Platon, las palabras son imagenes de cosas) y de los retratos. Nosotros mismos
decimos a menudo de un buen retrato, «Ese es yo»; y si el retrato es «ideal», esto puede ser cierto en el sentido
mas alto. Lo que Virocana no ve es la distincion de la naturaleza en la imagen reflejada.

24 Ki il iv masway pauars, pouare que | a=capa explica por @isivaest.
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yniopayr), como el agujero del eje (warn// knaw) de una rueda (Sawivxyoa Yraviead
Bplinua o 1.3.6, 7); es decir, corresponde a la Puerta del Sol, normalmente ocultada por sus
rayos, pero visible cuando se retiran éstos, como ocurre en la muerte'®®. De la misma manera
que uno puede ver a través de la Puerta del Sol adentro del Brahma-loka, asi, a través del ojo,
uno puede ver a la Persona inmanente, de quien el ojo es la apariencia*®.

Maés generalmente, //x//#%a (0 xknc), €n tanto que quintaesencia, es el origen, el lugar y el
fin de todos los fendmenos (X7n/ wvéoyya Yrmaviead 1.9.1 etc.). Todo este universo era
[/ % en el comienzo, y sigue siendo asi ahora; //x/ /%« es el Sol, porque cuando sale todo
este universo se manifiesta (L x/J#are); Lkl s es Indra, el Sol de siete rayos™®’ y la Persona
en el ojo (Jawuivxya Yraviead Bolnua e 1.25.1, 1.28.2). La raiz, igualmente en [k /b
y en yakevao, 0jo, es k/ /&, brillar o ver. Asi pues, //x//#c €s la luz porta-imagen mas bien
que el espacio fisico como tal; es la zpiua cvBoravriapuu®®. De la misma manera que
V2ZA se distingue de [1ZA, asi //x/ /& se distingue de @/ o, el Viento (Bnayawad ['xt/]
XI1.6 etc.) — (x/ /e, ciertamente, en tanto que luz, se traduce mejor por «éter» que por
«espacio». !J2ZA es un principio que quema o que brilla, y de la misma manera que puede
identificarse con Dios (ZyBH f®84< VJ2ZA, Esquilo @p. 65%), asi //x//#&a, 0 Su equivalente
knau («Vacuidad», «plenum»)*?® se identifica con Brahma (B¢ nad jpa lyaxa Yraviead
VI, Xniwvéoywa Yraviead W11.12.7, 1V.10.4), y todo lo que esta contenido en este éter
objetivado estd contenido subjetivamente en el éter del corazdn, la sede de Brahma
(Xniwvsoywa Yraviead VIILL.3)', Asi pues, «perdida en el “espacio™ significa «perdida
en Dios», en un espacio de luz que no puede ser atravesado, y del que los reinos de la luz
objetiva son s6lo una proyeccion; pues Su ojo crea lo que ve, y también lo que «nosotros»
vemos por medio de su rayo de luz, para cuyo rayo «nuestros» 0jos son ventanas
microcosmicas, de la misma manera que la Puerta del Sol es su ventana, macrocésmica.

No es mirando a estos 0jos, sino a través de ellos, como El puede ser visto; El, que es el Si
mismo que no ve nada sino a Si mismo (B¢ nad pa lyka Yravieas IV.3.23), a Si mismo

125 para la Puerta del Sol ver mi «Zwayapu o )\ ; Janua Coeli» en Zaluoéio |1, 1939.

126 Como si fuera «a través del espejo», no en él.

127 LLa Persona en el ojo a menudo se identifica con Indra, el Soplo inmanente, en razén de quien a los
«Soplos» (los poderes del alma, a saber, la vision, etc.) se les llama :vdpuy//)i. En otros contextos
(Benad payaka Yravieas \.43; |ararnarna Bplnua e X.5.29-12) Indra es mas especificamente la
Persona en el ojo derecho, y su «esposa» ciplle (cx), Ivépll\x, la persona en el ojo izquierdo; su lugar de
encuentro esta en el espacio del corazén (n#Swacya kiisa, cf. Xn/véoywa Yraviead VIIL3), desde
donde, a nuestra muerte, ascienden para pasar a través de la Puerta del Sol.

128 \Witelo, Auf. 8¢ tvreddiyevruo, VI sig.

129 gobre la significacion de k7o ver nota 6, y mi «Kna and other Words denoting “Zero”, in Connection
with the Metaphysics of Space» en ESOS. VII, 1934.

130 Cf. Bruce Codex I, XII, LIV «El se hizo a si mismo ser Espacio (§ B=H)... Hacia el Espacio exterior el
Pleroma horadé la Luz de sus Ojos... Tu voluntad solo devino Espacio para ti, porque no es posible que nada sea
Espacio para ti, puesto que de todo, ti eres el Espacio», —como en Bnayawad I'xt//1X.4, «No Yo en ellos,
sino ellos en Mi». Exodo 24:10. Elohim se traduce por 9=B=H en LXX.
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en todas las cosas, y a todas las cosas en Si mismo (Bnaya@ad I'xt/7V1.29); El, el Si mismo
de quien no puede afirmarse nada (veri, vert), y que «jamas deviene alguien». Esta es la
distincion entre el Sol a quien «no todos conocen con la mente» y el sol «que ven todos los
hombres» (Atnapwa ceda Zaunit// X.8.14), la distincion entre Apolo y Helios. EI hombre
natural es ciego espiritualmente. De aqui que sea una parte necesaria del ritual del
renacimiento iniciatorio que los ojos sean ungidos, a fin de que vean con el 0jo o los ojos del
Sacrificio, del Sol, mas bien que con los suyos propios, los cuales recupera sélo cuando, al
cierre de la operacion sacrificial, él deviene nuevamente «quien él es», a saber, este hombre,
fulano™!. «jSu Ojo por el mio, que magnifica recompensal» (P\ux, Marnvawx 1.922). El
simbolo participa en su referente.

Por consiguiente, la vision de nosotros mismos que vemos en el 0jo de otro es un simbolo
del Si mismo viendo al Si mismo en el Speculum Aeternum. Toda esta operacion no es
psicologica, sino metafisica. Su consumacion no se formula en ningdn sitio mas
magnificamente que en el Mavri8v/]>— aip, donde los «Péjaros» que alcanzan su meta, y

«aventurandose desde el Polvo a levantar
Sus Ojos —hasta el Trono— adentro del Fulgor,
Y en el Centro de la Gloria, alli
Contemplaron la Figura de —2// utopioo— como si estuvieran
Transfigurados —mirandose a Si mismos, que contemplaban
la Figura sobre el Trono milagroso,
Hasta que sus Ojos mismos y Eco en medio
Dudaban de quien era el ¢eedop, que ¢elia>"
y oia una VVoz que decia,
«El Sol de mi Perfeccion es un Espejo
Donde pasan de ¢epa 2ep
Todos aquellos que, al reflejarse se ven a Si mismos
como reflejados en Mi, y a Mi mismo en ellos...
Quien en su Fraccion de Mi mismo me contempla
A Mi mismo dentro del Espejo de Mi mismo
Mora en la vision de Mi mismo...
Venid, oh Atomos perdidos, atraidos a vuestro Centro,
y oesel Espejo Eterno que vefais»™.

BY Teurnipxwa Sa-mir/ 121, 11.2.9.3, 11.3.8.1, 2, 11.5.8.2, VI.1.1.5, VI.15.2; K/ on. Nou. 1.2.1,
/az’aﬁarna Bplnua )r 1.6.3.38, 41, 111.1.2.11, 15; Kavoirakx Bplnua ) V1.4,

32 «Porque por esto fue manifestado, hasta que vieron al que ciertamente es invisible» (Bruce Codex, LI);
«Ellos vieron 0jo a ojo» (Isaias, 52:8) = o/ ke /r anapoke/ir, B# nad pa lyaxa Yravieas 4.1, 11151,

133 \ersion de Edward Fitzgerald, Boston 1899.
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En las palabras del Maestro Eckhart, «El 0jo con el que yo veo a Dios es el mismo ojo con
el que Dios ve en mi: mi ojo y el ojo de Dios, es un Unico 0jo y una unica vision, un Unico
conocimiento y un dnico amor»*3,

El Profesor Bowman esta en lo cierto al decir que la conclusién final es que el verdadero
Si mismo «no es la persona @wiora v el 0jo, sino la persona que @e yov el ojo». Pero yo no
estoy muy seguro de que se dé cuenta de que esta «persona» es el «Veedor invisible...
prescindiendo de quien no hay ningun veedor» (B¢ nad pa lyaxa Yraviead 111.7.23) y de
quien se dice que cuando el ojo ve, cuando la mente piensa, y asi sucesivamente, «Estos son
s6lo los nombres de Svoactos» (B#nad pa lyaxa Yravieads1.4.7), —no los «nuestros»*®

CAPITULO SEIS

LA VENIDA DEL ESPIRITU AL NACIMIENTO"

«No podéis meter dos veces vuestros pies en las mismas aguas, porque
aguas nuevas no cesan de correr siempre en vosotros». (Hep!/ jyAito)

El presente articulo incorpora una parte del material que he recogido durante los Gltimos
afios con miras a un analisis critico de las doctrinas indias —e incidentalmente neoplatonicas
y otras— de la «reencarnacion», la regeneracion y la transmigracion, como estos términos se
definen abajo™*. Estas doctrinas, a las que a menudo se les trata como una sola, parecen
haberse malinterpretado, si eso es posible, mucho mas profundamente que cualquier otro
aspecto de la metafisica india. Las tesis que se propondran son, en primer lugar, que la
doctrina india de la palingenesis se expresa correctamente en la afirmacion budista de que en
la «reencarnacion» no pasa vade’ de una incorporacion a otra, pues la continuidad es sélo
tal como la que puede verse cuando una lampara se enciende desde otra; en segundo lugar,
que los términos que se emplean para «renacimiento» (e.g. 7vvap pavuea, Tvvap pfnawa,

134 «AT inne ich got sihe, daz ist daz selbe ouge, 80 inne mich got siht: puxv ouge und gotes ouge daz ist ein
ouge und ein gesicht und ein bebekennen und ein minnen» (Meiorep Eyxneopr, Ppeiffer p. 312, Evans 1.240).

135 «Por el tnico Dios verdadero, yo no encuentro nada tan culpable como suponer que wo comprendo o
percibo. ¢ Mi mente responsable de su propia actividad?, ;,como podria ser eso?» (Filén 1.78).

En todo el presente articulo nos hemos esforzado en citar los paralelos de otras fuentes que no fueran la
india; puesto que no hay nada mas dispositivo a la incomprension que el hecho de suponer que una doctrina
dada, tal como la de la Persona en el ojo, es peculiar a la fuente donde la encontramos primero.

“ Este articulo, aparentemente, no se publicé en vida del autor.

135 Ver también mi «Vedic Exemplarism», Hap@apd Jovpvai op Aciarty Zrvdieo, |, 1936 y «Rebirth
and Omniscience in Pali Buddhism», Ivoiav XvAzvpe 1, p. 19 sigs. y p. 760; y René Guénon, A//Eppsvp
omiptre, Paris, 1930, cap. 6.

BT M. 72, va koyt oarro, «no algin ser» Obsérvese que esta expresion no es necesariamente exclusiva
del [tman como se define en las Yzavieado, a saber por negacién; pues tenemos el =<6 | < 2E2=H de Basilides,
el Dios que «no es ningln qué» de Eriugena, la Divinidad «no existente» del Maestro Eckhart, y el Dios que «no
es una cosa» de Boehme.
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novap axdava) se usan al menos en tres sentidos facilmente distinguibles, a saber, 1° con
respecto a la transmision de las caracteristicas fisicas y psiquicas de padre a hijo, es decir, con
respecto a la palingenesis en un sentido bioldgico, definida por Webster como «La
reproduccion de caracteres ancestrales sin cambio»'*®, 2° con respecto a una transicion desde
un plano de consciencia a otro efectuado en uno y el mismo individuo y generalmente en una
y la misma vida, a saber, el tipo de renacimiento que implica el dicho «A no ser que nazcais
nuevamente» y cuyo término Gltimo es la deificacion™®, y 3° con respecto a la mocién o
peregrinacién del Espiritu de un cuerpo-y-alma a otro, «mocién»'* que tiene lugar
necesariamente siempre que un tal vehiculo compuesto muere o se genera otro, de la misma

138 En un nimero de textos importante, el renacimiento se define explicita y categéricamente en los términos
de la herencia, y probablemente este es el Gnico sentido en el que se considera que el individuo retorna al plano
del ser del que parte al morir. Del decedido se afirma expresamente que ya nunca se le vera aqui de nuevo
(/ ararartna Bpolnuo Jor X111.8.4.12 crap pxwl[lo ya mitapas ya va oca-dpsyavis, Y / arararna
Bplmua Jex naoo, ook ¢6 wrapllyan rirapa }J .

Tenemos ademas, /y ceda Sa-nmiz/7 V1.70.3 «El nace en su progenie acordemente a la ley» (zpa
zpap B plyare Snuapuavac rapt); Arapsya Bplnua e V1113, «El padre entra en la esposa, la
madre, y deviene un embrion, y viniendo al ser de nuevo, nace nuevamente de ella» (@ w/ ju rpawisari,
yappno Pnltal, ca urapay, tacy u zovep vawo Pnltwa ¢lyars, cf. Atnapwa ceda Sa-nit
X1.4.20); Arapeya lpa )yaxe 115 «Puesto que antes y después del nacimiento él hace que el hijo devenga
(oa war kvulpau... admfnljoayart), es justamente a si mismo como hijo lo que él hace que devenga
(xoulpap... admpfnioayart [Jtu vous wa)», Xn/ véoyya Yraviead I11.17.5 «Eso ha procreado, oo €s
su renacimiento» (areoeser: movap-valiSavay), Benad palyaxa Yravieas 111.9.28 «Ciertamente, él (el
decedido) ha nacido, pero él no nace de nuevo, pues (habiendo decedido), ¢quién hay para engendrarle de
nuevo?» (@ ra cwa va @lyats, ko vo eva- pavayer nove ). Tenemos también Benad palyakxa
Yzaviead 11.2.8 donde la filiacion es un renacimiento «en una semejanza» (zmoarip(za ). Seria imposible tener
una definicion mas clara del significado ordinario de la «reencarnacién». Ademas, esta Reencarnacién filial es
precisamente la [1<3VB=6V3c®3VD4H o la «renovacion de las cosas por substitucion» de Hermes, segun la
explica Scott (Hepueriya 11.322), «El padre vive nuevamente en su hijo; y aunque los individuos mueren y ya
no retornan, la raza se renueva perpetuamente».

Debe agregarse que aparte del hecho natural de la reencarnacion progenitiva hay también una comunicacion
y delegacion formal de la naturaleza y de la posicién del padre en el mundo, lo cual se hace cuando el padre esta
a punto de morir. Asi, en Benad pa)yaxa Yravieas 1.5.17-20, cuando se ha hecho este «Omnilegado»
(caunparrt), «al hijo a quien se ha inducido (avveiesa ) asi se le llama a la “representacién mundana”
(Aoxwa ) del padre», y de esta manera, «por medio del hijo el padre esta siempre-presente (zpari—rieonar:)
en el mundo»: y similarmente en Kaveiraxx Yraviead 11.15 (10) donde el «Omnilegado del padre al hijo»
(It invtpxwa- caurpad /veyl) se describe en gran detalle; y si después de este legado el padre quisiera
volver, debe vivir bajo la autoridad del hijo o devenir un religioso errante (zapiw/ /mpagper, es decir, devenir un
rapiap! paxa muerto al mundo al menos en la forma exterior).

139 Cf. mi «Indian doctrine of man’s Last End», Acta, Mayo de 1937.

10" «Mocién», no una mocion local, sino una omnizpeoevyia,, y como nosotros lo expresamos, aunque
metafdricamente, de una «procesion» (v dtwivio. No una mocion local, sino la del Movedor Inmutable, «el Uno
Sin Mocién, mas veloz que el pensamiento mismo... que adelanta a otros aunque corran» (/«%//4, «Sentado,
viaja lejisimos; yacente, va a todas partes» (Kaona Yzaviead 11.21), pues es «Sin Fin en todas las direcciones»
(Mautpr Yravieas VI1.17), y aunque «El no ha venido de ninguna parte» (Kaona Yrzavieas 11.18), no
obstante «Se diferencia perpetuamente y va a todas partes» (Mv Jdaxa Yraviead 1.2.6) y «toma nacimiento
multiplemente» (Banvdn/’ o yau va | Mo )éaxa Yravieas|1.2.6).
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manera que el agua podria verterse de una vasija en el mar, y ser introducida despues en otra,
con lo cual seria siempre «agua», pero nunca, excepto en la medida en que la vasija parece
imponer una identidad y una apariencia pasajera a sus contenidos, un «agua» propia; y en
tercer lugar, que en la Yzavieadoy la Bnayawad I'xt//no se ensefia ninguna otra doctrina
del renacimiento que las que ya estan implicitas en el /;/ geoa.

En la presente introduccion, empleamos la palabra «Espiritu» con referencia igualmente al
«/ruav, al Bpanuayv, a e twyv, a Tupve, etc., pero en el cuerpo del articulo lo empleamos
solo como una traduccion de //zuav, asumiendo como es habitual una derivacion de una raiz
av 0 @// que significa respirar o soplar. Pero a causa de que el Espiritu es realmente la
totalidad del Ser en todos los seres, los cuales no tienen ninguna esencia privada, sino sélo un
devenir, la palabra //zuav también se usa reflexivamente para significar al hombre mismo
como se concibe a «si mismo» (ya sea como cuerpo, 0 COmo cuerpo-y-alma, 0 como cuerpo-
alma-y-espiritu, o finalmente y propiamente sélo como Espiritu)'*, y en tales contextos
traducimos //zuav por «Si mismo», 0 a Veces por «si mismo, o espiritu». Las mayusculas se
emplean siempre que parece haber una posibilidad de confundir al Hombre verdadero o el
Dios inmanente con el hombre «mismo»; pero debe recordarse siempre que la distincion entre
el espiritu y el Espiritu y entre la persona y la Persona es «solo l6gica, y no real», o, en otras
palabras, que se trata de una distincion sin diferencia (Sned/ fnedc). Podemos formarnos una
suerte de imagen de lo que puede implicar una tal distincion (que es analoga a la de las
Personas segun se consideran en la Trinidad cristiana) si recordamos que a los Perfectos se les
Ilama «rayos» del Sol Supernal, rayos que son manifiestamente distintos si se consideran en
su extension, pero que no son menos evidentemente indistintos si se consideran en su
intension, es decir, en su fuente.

El interés principal de las Yrzavieado y de la Bnayawad ['xt// esta en suscitar en el
discipulo una transferencia de la sensacion de que «yo soy», desde uno mismo al Espiritu
dentro de nosotros; y esto se hace con miras al propésito puramente practico'*? de sefialar una

1 Donde nosotros decimos «no me hagas dafio», dando a entender el cuerpo, 0 «yo sé», 0 «mi alma, el
maestro verdaderamente cuidadoso diria «No hagas dafio a este cuerpo», «esta mente sabe» y «el Espiritu en
“mi”’» o el «Morador del cuerpo».

142 Cf. Edgerton, «The Upanieads, what do they seek and why?», Sovpval o¢ tns Auspiyav Opisvral
Joyiety 51.97; Dante, Ex. ad Xav. Ipavs. 8815, 16. La tradicion védica no es filosofica, ni mistica, ni
religiosa en los sentidos ordinarios modernos de estas palabras. La tradicion es metafisica; «mistica» solo en el
sentido de que expone un «misterio», y en el de Dionisio, 7neoloyia Myoriya. La postura india ha sido
definida admirablemente por Satkari Mookerjee: «La cuestion de la salvacién es, zop cvzvsoro, un problema
de importancia universal y constituye la justificacion y la pad/ v ds oep Ultima de la indagacion filoséfica. La
filosofia en la India nunca ha sido un mero interés especulativo independiente de su incidencia en la vida... La
meta se mostraba de largo alcance en el horizonte filoséfico, pero se reconocié que no habia ningln atajo ni
ninguna via facil a ella. Tenia que pagarse el precio completo en la forma de una psatilayi/ /v filosofica
impecable de los misterios ultimos de la existencia, lograda a través de una rigurosa disciplina moral; y la mera
satisfaccion académica e intelectual resultante de los estudios filosoficos se consideraba de valor s6lo en la
medida en que se calculaba para que resultara en la bienaventurada consumacion» (en 7rne XvArtvpad Hepiraye
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Via (uapye, la uayye budista)**® que puede seguirse desde la obscuridad a la luz y desde la

sujecion al sufrimiento y a la muerte a un estado de beatitud sin tiempo y sin muerte, un
estado que es accesible aqui y ahora. En las Yzavieado y en el budismo primitivo es
evidente que lo que habia sido una ensefianza iniciatoria, que se transmitia en sucesion
pupilar, ahora se estaba publicando abiertamente y se estaba adaptando en alguna medida a la
comprension de los tipos de mentalidad «reales» y ya no meramente «sacerdotales», como
ocurre por ejemplo en la Bnayawad ['xz/). Por otra parte, es igualmente evidente que
existian incomprensiones populares muy extendidas, que se basaban en una ignorancia de las
doctrinas tradicionales o en una interpretacion demasiado literal de lo que se habia escuchado
de ellas®. La evidencia interna de los textos mismos con sus preguntas y respuestas,

o¢ Ivoie, Vol. 111, pp. 409, 410, 1937; las bastardillas son mias).

3 para el significado de esta palabra ver mi «Nature of folklore and “popular art”» en Quaprsply
Sovpvald op tne Myrniy Xoyiery, Bangalore, Vol. XXVII.

44 Nosotros no decimos que una teoria de la reencarnacion (a saber, de la reincorporacion del mismo
hombre y de la personalidad verdadera del decedido) no haya sido creida nunca en la India o en otras partes, pero
estamos de acuerdo con René Guénon en que una tal teoria «jamas se ha evoe/ o en la India, ni siquiera por
los budistas», en que «es esencialmente una nocién europea moderna» y en que «ninguna doctrina tradicional
auténtica ha hablado nunca de la reencarnacion» (A//Eppsvp onipize, pp. 47, 199).

Generalmente los eruditos modernos han venido aceptando que la «reencarnacion» no es una doctrina
védica, sino una doctrina de origen popular o desconocido que la Yzavieads y el budismo ya daban por
establecida. Si pasamos por alto el budismo por el momento, puede sefialarse que puesto que nos encontramos
frente a una tesis fundamental y revolucionaria, y no frente a la simple expansién de doctrinas que ya se habian
ensefiado previamente, seria inconcebible desde el punto de vista ortodoxo tradicional hindd que lo que no se
ensefia en una parte de la #pvz: pueda haberse ensefiado en otra; en una materia como esta, uno no puede
imaginar a un hind( ortodoxo «eligiendo» entre el /;/ ceoa 'y las Yravieado, como si uno pudiera estar en lo
cierto y las otras equivocadas. Esta dificultad desaparece si encontramos que la teoria de la reencarnacién (en
tanto que se distingue de las doctrinas de la metempsicosis y de la transmigracion) no se ensefia realmente en las
Yzavieado: en conexion con esto, llamamos una atencién particular a la afirmacion de B nad pa lyaxa
Yravieas 1V.3.37 donde, cuando viene al ser una nueva entidad, a los elementos factoriales del nuevo
compuesto vo se les hace decir «Aqui viene fulano» (el previamente decedido) sino, «AQUI VIENE EL
BRAHMANS>». Ademas, esto estd plenamente de acuerdo con el Milivdaral na 72 budista, donde se dice
categdricamente que ninguna entidad pasa de un cuerpo a otro, y que ello es meramente como se enciende una
Ilama a partir de otra.

Al diferenciar la reencarnacion, como se define arriba, de la metempsicosis y de la transmigracion, puede
agregarse que lo que se entiende por la metempsicosis es el aspecto psiquico de la palingenesis, 0 en otras
palabras la herencia psiquica, y que lo que se entiende por la transmigracién es un cambio de estado o de nivel
de referencia que excluye por definicion la idea de un retorno a un estado o nivel que ya ha sido pasado. La
transmigracion del //zuav «individual» (el espiritu) sélo puede distinguirse como un caso particular de la
transmigracion del zapou/ /zuav (el Espiritu, el Brahman), para lo cual, no obstante, puede probarse deseable
emplear algun término tal como «peregrinacion»; la peregrinacion reemplaza a la transmigracion cuando se ha
alcanzado el estado de x/ ./ Jy/jptv (Movedor a voluntad).

No cabe duda de que en las Yzavieado, etc. hay muchos pasajes que tomados fuera de su contexto
completo, parecen hablar de una «reencarnacion personal», y que asi se los ha malinterpretado, igualmente en la
India y en Europa. Cf. Scott, Hepueriya |, pp. 193-194, nota 6 («él» en la primera sentencia citada es el hijo de
Valerius, y para nuestros proposito «fulano» o el «<Omnihombre»; las bastardillas son mias): «Durante su vida en
la tierra €l fue una porcién distinta del B<y—:V, marcado y separado del resto; ahora, esa porcion del B<y—:V,
que él era, se ha mezclado con toda la masa del B<y—:V en la cual reside la vida del universo. Esto es lo que el
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definiciones y refutaciones, es ampliamente suficiente para mostrar esto. De aqui viene,
entonces, la necesidad de esos innumerables dialogos en los que, igualmente en las
Yravieado, en la Bnayawad ['xt/), y en el budismo, eso que en «nosotros» es el Espiritu, y
eso que en nosotros no es el Espiritu, se distinguen y se contrastan tajantemente; siendo el
Espiritu eso que «queda»' cuando se han eliminado todos los demés factores de la
personalidad compuesta de «identidad-y-apariencia», 0 de «alma-y-cuerpo». Y ademas,
debido a que «Ese Uno que respira y que sin embargo no respira» ( /;/ geoa Xa-nir/ 1 X.129.2)
no es ninglin Avs opuesto a ningln ozpo Gus, a Ello o a El se lo describe simultaneamente
por medio de afirmaciones y de negaciones, zep podvu sEyellevriac et peuotiovio ™. El
siguiente analisis de la Identidad Suprema (rad exayi), restringido a las palabras que se
derivan de av, «respirar», 0 de «a@/», soplar, puede contribuir a una mejor comprension de
los textos:

La Divinidad Despirada awlrap, viplitull, avitupa, vipwe, el
vipB/vee  pali. Solo son posibles las
definiciones negativas.

El Espiritu, Dios, el Sol, el el /zuav, el arr/7 pali. En mocién, @/ wv,
«Conocedor del campo»: el Rey.  @/ire, el «Viento del Espiritu»; y zp/Jle,
«Espiracion», el «Soplo de la Vida» como se
comunica; no la respiracion empirica, sino el
«espiritu» que se entrega cuando las criaturas

escritor (Apolonio) ¢ haber querido decir, si se adheria a la doctrina que se expone en la parte precedente de
la carta. Pero desde este punto en adelante, habla ambiguamente, y usa frases que, zapa vv Agyrop Gve vo
naya svievoido rievausvee A oiyvigryado o ov Soytpive, podria parecer que implican una supervivencia
del hombre como una personalidad individual y distinta.

La mente moderna, con su apego a la «individualidad» y sus «pruebas de la supervivencia de la
personalidad» estd predispuesta a malinterpretar los textos tradicionales. Nosotros no debemos leer en estos
textos lo que nos gustaria o lo que esperariamos encontrar «naturalmente» en ellos, sino leer en ellos lo que
significan realmente: pero «a nosotros nos es dificil abandonar las cosas familiares, y receder adentro del antiguo
hogar de donde venimos» (Hermes, A:5. 1V.9).

Por mucho que nosotros abracemos sus cadenas, la individualidad es so6lo una modalidad de ser parcial y
definida: el «yo» se define por lo que «no es yo», y queda asi aprisionado. Es con miras a la liberacién de esta
prision y de esta parcialidad por lo que nuestros textos demuestran tan repetidamente que nuestra mimada
individualidad no es ni uniforme ni constante, sino compuesta y variable, y por lo que sefialan que el mas sabio
es el que puede decir con mayor verdad «yo no soy ahora el hombre que yo era». Esto es verdadero en una
medida de todas las cosas wepdevde: pero el «fin de la via» (adn@wave/ map ) estd més alla de la
«humanidad». Sélo de lo que no es individual, sino universal (c6smico) puede predicarse la perduracion, y soélo
de lo que no es ni individual ni universal, sélo de lo que no tiene antes ni después, puede afirmarse la eternidad.

Y Kaona Yraviead V.4 ki atpa wieware? Xn/ véoyya Yraviead V5 arisieyares... [ftuav.
Obsérvese que rad #1eyare = Seea. = Ananta = Brahman = [tuav.

% Hemos examinado brevemente la doctrina india de 8¢ St@ivic vouvifuo en Jovpvai o Ivdiav
Hioropy XV.84-92, 1936, y aqui solo observaremos que [y ceda: Sa-1it/ IV A4.6 wliSpy ema Sade #e 15y
vywars, «Como él es considerado, asi es llamado» responde a Santo Tomas, Jvuua Tnsoloyiya 1. XIII.
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vivas mueren**’. Puesto que es «Uno vy
muchos», trascendente e inmanente, aunque sin
ningun intersticio ni discontinuidad, el Espiritu,
ya sea COMO //zuav O COMO 7zp//)e, puede
considerarse en plural (Jtuava /| zpila),
aungue sélo «como si» asi fuera.

La Forma, en tanto que se distingue de la
substancia.

El Intelecto.

Lo que no es el Espiritu; la Luna; lo que no es avituav, el avarr’ pali. Lo

el Campo, el Mundo, la Tierra: el hilomdrfico, ya sea fisico o psiquico; la mente

dominio del Rey. mas baja; el vehiculo del Espiritu, que se
diferencia por sus envolturas. La sustancia
mortal en tanto que se distingue de las Formas
que que le dan aspecto.

Desde nuestro punto de vista, éstas no son categorias «filoséficas», sino categorias de
experiencia cvf partioveu dyevor oime 1vrelAliyevor, Mas bien que ocsyvvovu pep.

Aqui no podemos argumentar lo que se entendia realmente por la palingenesis, la
metempsicosis, o la metasomatosis de la tradicién neoplaténica'*®. Solo observaremos que en
textos tales como Plotino, Eviadao 111.4.2. (version de Mackenna), donde se dice que
«Aquellos (es decir, de «nosotros») que han mantenido el nivel humano son hombres una vez
mas. Aquellos que han vivido enteramente para los sentidos devienen animales... el espiritu
de la vida anterior paga el castigo»'*°, debe comprenderse que lo que se trata aqui es una

Y IIp/7)e, como el griego B<y—:V, tiene el valor doble de Zripizvoy ompayvivu @iras, segin el
contexto. «Es como el Soplo de la Vida (70/7)a) como el Espiritu Providente (zpa@v/ zuay) agarra y levanta la
carne» (Kavextaxt Yraviead 111.3), cf. Santo Tomas, Zvuua Tneoloyiya 111.32.1 «El poder del alma que
esta en el semen, a través del espiritu encerrado en él, da forma al cuerpo», y Schiller, Qailsvorerv 111.13 «Es
ist der Geist der sich den Kérper schart» y Sauuivxya Yraviead Bp/ nua e 111.32.2. Mientras que los zp/ /) //
divididos se dice que se mueven dentro de los vectores de los canales (vact, nira) del corazon (ver refs. Hume,
Yravieado, ed. 2), en Hermes, Af. X. 13 y 17 el «espiritu vital» (B<y—:V) atraviesa las venas y las arterias,
«Ccon, pero no como, la sangre» y asi «mueve el cuerpo, y lo lleva como un fardo... (y) controla el cuerpo».

El TIp o se identifica con el Tpog tpov: como Ip o es la «vida», como Ipag tuav es la
«inmortalidad»; la duracion de los dias en este mundo y la inmortalidad en el otro son complementarios. En
tanto que se distinguen del TTIp. o, los zp//)e /divididos son las corrientes de la percepcién por medio de los
organos de los sentidos y son anteriores a ellos. De aqui que, como en Kaona Yzaviead IV.1, se diga que
«Auto-existente horado6 las aberturas hacia afuera, por cuya virtud uno ve» (pero debe ver dentro para ver al
Veedor; véase el examen de este pasaje en Jovpvald o Ivéiav Hioropy XIX1.571-8, 1935).

148 para mas referencias, ve Scott, Hepusriye 11.265 sigs.

19 A saber, de la «vergonzosa transmigracion dentro de cuerpos de otra especie», Hermes Trismegistos,
Acylemvo 1.12a, cf. Benad palyaxa Yraviead V1.2.16, Xn/ véoyya Yraviead V.10.7-8, Kavextax:
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metempsicosis y una metasomatosis (y no una transmigracion de la persona real); en otras
palabras, se trata de la herencia directa o indirecta de las caracteristicas psicofisicas del
decedido, caracteristicas que no lleva con él al morir y que no son una parte de su esencia
verdadera, sino sélo su vehiculo pasajero y mas exterior. Sélo en la medida en que nosotros
identificamos erréneamente lo que «somos» con estas vestiduras accidentales de la
personalidad trascendente, a saber, las meras propiedades de la existencia humana terrestre,
puede decirse que nosotros nos reincorporamos en hombres o animales: asi pues, no es el
«espiritu» el que paga el castigo, sino el alma animal o sensorial con la que el espiritu
desincorporado ya no tiene ninguin contacto™. La doctrina explica meramente la reaparicion

Yraviead 1.2. Nosotros comprendemos que el resultado de una bestialidad en «nosotros» se debe a que los
tipos bestiales se propagan: esto es la reencarnacion del caracter en nuestro sentido, y es de esta manera como
«los pecados de los padres visitan a sus hijos».

Ademas, las «bestias» es un simbolo, como cuando decimos «no seas bestia» 0 nos referimos a algun
hombre como un «gusano» o a alguna mujer como una «gata». La tradicion india emplea regularmente este tipo
de lenguaje, Aizapsya (palyaxa 11.3.8 (un Aoyvo yiacoyve, cf. la definicion de «persona» por Boecio,
Xovipa Ewmtyynev, 1), por ejemplo, al definir al hombre espiritual que «conoce lo que es y lo que no es
mundano», etc. como una «persona» (zvpvea), y a los «otros» cuyo conocimiento es meramente una afeccion
como «ganado» (ra«v).

%0 En todos estos analisis debe recordarse que el «alma» (PAIIZ, aviua, sin equivalente exacto en
sanscrito, y diferente de v/ juc, el nombre o la «forma» de una cosa por el que se establece su identidad) es un
valor doble; los poderes méas altos del «alma» coinciden con el Espiritu (B<y—:V) y/o con el Intelecto (<=—H
=(y:0<, 0 <=—H), los més bajos con la sensacién (VN®20d4H) y con la opinién (* >V). De aqui la jerarquia
gnéstica de los hombres animales, psiquicos y espirituales, de los cuales los primeros estan destinados a
condenarse, los segundos son capaces de liberacidn, y los terceros son virtualmente libres, y tienen asegurada la
liberacién al morir (Bruce Codex, etc.). Por «condenados» hay que comprender «desintegrados en el cosmos»
(Hermes, A:18. 1X.6), y por «liberados» enteramente separados del alma animal y devenidos asi lo que ya son los
poderes més altos, es decir, divinos. Obsérvese que «animal» viene de aviua = PAIIZ, «alma», aviuaiia =
:PAIIV; de aqui que Scott, Hepueriya 1.297 traduzca Zolvu eviy aviuad nouo por «Sélo el hombre, y de
todos los seres sélo el hombre, tiene almax; sin embargo, es por el <=—H y no por la PAIIZ por lo que el hombre
se distingue de los animales (Hermes, A¢8. VII1.5). Puede observarse que la doctrina averroista de la Unidad del
Intelecto (para lo cual el término de «monosiquismo» parece peculiarmente inapropiado) era repugnante para los
autores escolasticos cristianos de una época ya tardia, debido precisamente a su incompatibilidad con una
creencia en la inmortalidad personal (cf. De Wulf, Hioroipe..., 11.361, 1936): por otra parte, la imaginacion
(mnavraouara) y la memoria sobreviven a la muerte del cuerpo, no como son en el intelecto pasivo (el
hermético < 0d4H, el sanscrito a#vddna uavao), sino sélo como son en el intelecto posible (el hermético
<=—H, el sénscrito svdona pavao), que «estd en acto cuando se identifica con cada cosa como la conoce»
(Santo Tomés, Zvuua Tnsoloyiya 1.2.67.2c). Ademas, Santo Tomas dice que «Decir que el alma es de la
Substancia Divina implica una improbabilidad manifiesta» (1.90.1), y el Maestro Eckhart habla continuamente
de las muertes y de la Gltima muerte del alma. Al menos esté claro que una inmortalidad del «alma» sensorial y
racional esta fuera de toda cuestidn, y que si el alma puede llamarse «inmortal» en algin sentido, es con respecto
al «poder intelectual del alma» mas bien que con respecto al alma misma. El «alma que esta atada al cuerpo» de
Hermes, A5. X1.24c, no puede considerarse como un principio inmortal, ain suponiendo una cohesion pasajera
post-mortem de ciertos elementos psicofisicos del S (z/ /zuav; y nosotros tampoco podemos igualar el «alma»
que Cristo nos pide que «odiemos» con el «alma inmortal del hombre». La gesta del «<hombre moderno en busca
de un alma» de Jung es muy diferente de la gesta del «alma del alma» de Fildn; se puede decir que la psicologia
y la estética modernas s6lo tienen en consideracién el alma mas baja o el alma animal en el hombre, y s6lo lo
que es subconsciente. Lo que Fildn dice (Quio pgpvu Stmivapou Hepeo, 48, version de Goodenough, p. 378)
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de las caracteristicas psicofisicas en la esfera mortal de la sucesion temporal. La intencion de
la ensefianza es siempre que, antes de la muerte, un hombre debe haberse reconocido a «si
mismo» en el espiritu, y no en el alma sensorial, a falta de lo cual s6lo puede considerarse-
«le» como «condenadox», o0 en cualquier caso como desintegrado. Por otra parte, cuando se
dice que el «Alma» esta «auto-distribuida» (cf. //zu/ va- wiffnapwya, Maitpt Yraviead
VI1.26) y que es «siempre la misma cosa enteramente presente» (/osu 111.4.6), y que este
«“Alma pasa a través de la totalidad de los cielos en formas que varian con la variedad del
lugar”*>! —a saber, la forma sensorial, la forma racional, e incluso la forma vegetativa» (~dsu
I11.4.2)— es evidente que se trata de «Almas distintas s6lo «por asi decir», y que lo que se
describe no es la translacion de una personalidad privada de un cuerpo a otro, sino mas bien la
peregrinacion del Espiritu (//zuav), a quien en las Yzavieado se le describe repetidamente
como omnimodal y omnipresente, y por consiguiente como ocupando 0 mas bien animando
un cuerpo tras otro, los cuales cuerpos 0 mas bien cuerpos y almas sensoriales, se siguen uno

a otro en una serie determinada causalmente®®?,

Ciertamente, todo esto es lo que el Maestro Eckhart (en quien persiste la tradicion
neoplatdnica) debe querer dar a entender cuando dice «Algo esta suspendido de la esencia
divina; su progresion (es decir, su vehiculo) es la materia, en la que el alma se inviste de
formas nuevas y se desviste de las viejas... la que se desviste, a ella muere; y la que se viste,

es que «La palabra “alma” se usa en dos sentidos, ya sea con referencia al alma como un todo o ya sea con
referencia a su parte dominante (=(y:=<46 < = S&nscrito avapapw/ ju1v), parte que es, hablando propiamente, el
alma del alma» (PATI< PATITH, cf. en Maizpi Yravieas .2 Byt cuav... aueroll oyl inul), «el si mismo
elemental... ov Si mismo sin muerte»). El valor europeo del alma ha permanecido ambiguo desde entonces.

De aqui que en el analisis de las doctrinas neoplatonicas del renacimiento, y también en toda la tradicion
cristiana desde los Evangelios al Maestro Eckhart y a los misticos flamencos, es indispensable saber exactamente
de que tipo de alma se estd hablando en un contexto dado: y al traducir del sanscrito es excesivamente peligroso,
cuando no invariablemente erréneo, traducir /zua v por «almas.

131 No conozco la fuente de esta cita; es probablemente platénica, pero corresponde exactamente a lo que se
dice en NMipvxra VI1.4 «Se debe a su gran divisibilidad el que ellos Le apliquen muchos nombres... Los otros
Dioses, 0 Angeles (Ssw@/ /;7) son contramiembros del Unico Espiritu. Se originan en la funcion (xapuc); el
Espiritu (//zuav) es su fuente... el Espiritu es la totalidad de lo que ellos son», y Ben/id Acwar// 1.70.74
«Debido a la vastedad del Espiritu, se da una diversidad de nombres... segun la distribucion de las esferas. Es en
tanto que son diferenciaciones (@iBnuvri/ cf. Bnayawas Ixr/) X.40) por lo que los nombres son
innumerables... segun las esferas en las que estan establecidos». Cf. Maitpr Yravieas V1.26 «Distribuyéndose
a Si mismo, El llena estos mundos», y para mas referencias mi «Vedic Monotheism» en Sovpval o¢ IvSiav
Hioropy XV. pp. 84-92, abril de 1936.

«Estas son diversidades de dones, pero es siempre el mismo Espiritu. Y hay diferencias de administracion,
pero el mismo Sefior. Y hay diversidades de operaciones, pero es el mismo Dios el que trabaja en todas... Los
miembros de ese cuerpo, siendo muchos, son un solo cuerpo» (I Corintios 12:4-6 y 12).

152 para «karma» (= aS#e>a) en la doctrina cristiana, cf. San Agustin, 7sv. avs Air. VI1.24 (citado por
Santo Tomas, Jvuua Tneotoyiya 1.91.2) «El cuerpo humano preexistia en las obras anteriores en sus virtudes
causales» y Ae Tprv. 111.9 «Como una madre estd prefiada de sus hijos no nacidos, asi el mundo mismo esta
prefiado de las cosas no nacidas» (cf. Santo Tomas 1.115.2 @6 4), y Santo Tomas 1.102.7 a6 2 «Si Dios
gobernara solo (y no por medio de las causas mediatas) las cosas estarian privadas de la perfeccion de la
causalidad».
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en ella vive» (ed. Evans 1.379), lo cual es casi idéntico a Bnayawad I'xt//11.22 «Como un
hombre que deshecha sus vestiduras gastadas, y tomas otras nuevas, asi el Morador del cuerpo
(0eniv = Sapxpa [/ruav), desechando sus cuerpos gastados, entra en otros nuevos», cf.
Benad palyaxa Yravieas IV.4.4 «Justamente asi este Espiritu, abatiendo el cuerpo y
desechando su nesciencia®®, hace para s mismo otro nuevo y de forma méas hermosa».

Las tres secciones de las Yravieado traducidas abajo comienzan con la pregunta, «;Qué
es mas el Espiritu? Es decir, «¢Cual es este “Si mismo” que no es “mi mismo”? ¢Cual es este
“Espiritu” en “mi”, que no es “mi” espiritu». Se trata de la distincion que hace Filén en
Ouacsorioveos ao [eveoio 11.59 'y As Xnepvfiv 113 sigs. (como lo cita Goodenough, By
Awynt, 1941, pp. 347-375) cuando distingue entre «nosotros» y eso en nosotros que existia
antes de «nuestro» nacimiento y que existira cuando «nosotros, que en nuestra union con
nuestros cuerpos™*, somos mixturas (PP(6A49=4) y tenemos cualidades, ya no existamos, y
seamos llevados al renacimiento, por lo cual, deviniendo unidos a las cosas inmateriales,
devendremos no mezclados (I®P(6A49=4) y sin cualidades. Aqui, ciertamente, el
«renacimiento» (BV84((y<y®..V) no es una «agregacion» o palingenesis en el sentido
bioldgico, sino una «regeneracion» (es decir, una palingenesis en tanto que un nacer de nuevo
del Espiritu de la Luz y como el Espiritu de la Luz), cf. Goodenough, p. 376, nota 35.

«¢Qué es mas el Si mismo» o0 «mas el Espiritu»? Como dijo en otro contexto el difunto C.
E. Rolt (Adiovwowvo tne Apsorayite ov tne Atmive Nopueo avd Myortiyal Tneoloyy,
1920, p. 35), «Pascal tiene una respuesta tajante: “No hay mas que el Ser universal que sea
tal... El Bien Universal estd en nosotros, s nosotros Mismos y no es nosotros”». Esta es
exactamente la doctrina de Dionisio. «Cada uno debe entrar dentro de si mismo y descubrir
asi Algo que es su verdadero Si mismo y que sin embargo no es su si mismo particular...
Algo que no es su individualidad, que esta dentro de su alma y sin embargo fuera del él».

«Si un hombre viene a mi...y no odia a su propia alma (vVA3=— PAIIZ<, en la Vulgata
aviuou ovayl) No puede ser discipulo mio» (San Lucas 14:26). Las versiones espafiolas se
apartan de esta traduccion, y tienen «si no odia a su propia vida». Evidentemente, sin

153 Hermes Trismegisto, A5 X, 8b, 6V6..V #c0 PAIITH [(<T®..V... Iz=<V<9. .2< *0 [IAyGe
PAITTH (<™®4H © (DA (<=H... >0 ny p=H, y XI.11.21a «Pero si encierras tu alma en tu cuerpo y te abates
a ti mismo, y dices “yo no sé nada (?A*4< <=T)...”, entonces, ¢qué tienes que ver con Dios?». La yyvopavria
Siwioiwa sot gppavrivu, como dice Ulrich en su comentario de Dionisio, A¢ dtw. Nog. «Agnostico» significa
«Ignorante», 0 incluso Gvic tyvopapes wult ciwe yvopavrivu Siliyir. Por el contrario, «Piensa que para ti
nada es imposible» (Hermes, A:5. X1.11.20b), «Nada ser& imposible para vosotros» (San Mateo 17:20): «Hasta
que el alma no conoce todo lo que ha de conocerse, no cruza al bien desconocido» (Maestro Eckhart, ed. Evans
1.385); «No hay despiracién sin omnisciencia» (SP. V.74-5). Obsérvese que Hermes, A:8. X1.11.20b 2la
corresponde a Xn/ wooywa Yravieas V.1

Y Bnayawas I'xt7 X126 «Todo lo que es generado, cualquier ser (xiyir ocarrmou, cf.
Miiwvoaral na 72 koyt oarro, citado arriba), ya sea mévil o inmovil, sabe que él es debido a la conjuncion
(ocauwoyir) del Campo con el Conocedor del Campo». El «Campo» ha sido definido previamente en XI11.5-6;
abarca la totalidad de lo que nosotros llamariamos «alma y cuerpo» y de todo lo que se siente o percibe por ellos.
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embargo, lo que se entiende no es meramente «vida», puesto que aquellos a quienes al mismo
tiempo se les requiere que «odien» a sus propios parientes, si, por el contrario, les aman,
pueden llegar a querer sacrificar incluso su vida por amor de ellos: lo que se entiende,
evidentemente, es el alma mas baja, como se la distingue regularmente en la tradicion
neoplatdnica del poder mas alto del alma, que es el del Espiritu, y no realmente una propiedad
del alma, sino su huésped regio™. Y, precisamente, es desde este punto de vista como San
Pablo dice con una voz de trueno, «Pues la palabra de Dios es rauda y poderosa, y mas tajante
que una espada de doble filo, que penetra hasta la division entre el alma y el espiritu»
(Hebreos 4:12), y en congruencia con esto que «Quienquiera que esta unido al Sefior es Un
Espiritu» (I Corintios 6:17, cf. 12:4-13).

Esto puede compararse, por una parte, con Bnayawad ['xt/7 V1.6 «Ciertamente, el
Espiritu es el enemigo de lo que no es espiritu y esta en guerra con lo que no es el Espiritu»
(avituavao v satpvtoe waptet tuaioa satpvoar), donde av/ zuav = el budista
avarr/ /™, a saber, todo eso, cuerpo-y-alma, de lo que se dice va us oo arz/, «Esto no es
mi espiritu»; y por otra, con las palabras del Maestro Eckhart «Sin embargo, el alma debe
abandonar su existencia» (ed. Evans 1.274)*" y con las del anénimo 7ne XAovs og
Yvkvowivy, cap. XLIV, «Todos los hombres tiene entrafia de dolor: pero esta entrafia de
dolor la siente muy especialmente el que siente y saborea que él es», y con las de Blake
«Bajaré hasta la Aniquilacion y la Muerte Eterna, no sea que venga el Juicio Final y me
encuentre sin aniquilar, y yo sea agarrado y entregado en manos de mi propia Egoticidad».
Ciertamente, toda la escritura, e incluso toda la sabiduria, «se eleva con clamor por la
liberacion del si mismo».

Pero si «siente entrafia de dolor porque siente y saborea que él es», él, que ya no es
alguien, y que ya no se ve a si mismo, sino, como lo expresan nuestros textos, sélo al Espiritu,
uno y el mismo en inmanencia y trascendencia, puesto que él es lo que ve, yewopdev wao gp

155 Cf. Plutarco, OBooisoysvde op Opaylso, 436 sigs., donde el alma del hombre se le asigna a la
Profecia (= :V<3846Z aqui = BA=<=.".V, la Providencia en tanto que se distingue de las «causas obligadas y
naturales») como su soporte uazspiad (080< :y< A9+ 9¢—< PAIT«—< 9=— V<2APB=A... [Bz#d* <9yH);
Bnayawad I'xt/7V1.6 donde al espiritu se le llama el enemigo de lo que no es el espiritu (av/zuavaoc ...
[Tuoiwa #atpvwar).

«Estar dispuesto a perder (a odiar a) nuestra PAIIZ debe significar olvidarnos enteramente de nosotros
mismos... no vivir mas mi propia vida, sino dejar que mi consciencia sea poseida y sufundida por la vida Infinita
y Eterna del Espiritu» (Inge, ITgpcoval Idsatiou avéd Myortiyion, p. 102, y James, gapistieo og Peliyiovo
Eénepisvye, p. 451).

156 .yA4H:=— PAITTH 6VR B<yB:vV9=H, cf. Hermes, A:8. X.16 ® <=—H 9TH PAIITH (IITA .. >9V4).

Av/tuav, similarmente «inespirado» («no despirado») en / arararna Bp/inua e 11.2.2.8 donde los dioses
y los titanes por igual eran originalmente «inespirados» y mortales», y «ser inespirado es lo mismo que ser
mortal» (av/ iz’ ni uaprya §; sélo Agni es «<inmortal» (auaprya .

57 Compérense las expresiones usadas por San Bernardo, Segiysps o o€ toray osustinoa Aibvecyspe en
Ae didiyevdo Aso; y como observa Gilson, p. 156, «En el limite, ¢;qué diferencia hay entre amar a Dios y amarse
a si mismo?».
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1o, entonces ya no siente ningun dolor, y esta beatificado, —«jUn Espiritu interior y rector
de todos los seres, que hace multiple una Gnica forma! Los hombres contemplativos, viendo a
Aquel cuya estacion esta dentro de vosotros, y viendo con El— la felicidad eterna es suya, y
de nadie mas» (Kaona YravieasV.12)"2,

Una «experiencia efectiva de lo No Conocido y de la Via Negativa que conduce a Ello»
(Rolt, Soeu) no es facil de tener, a no ser por aquellos que son perfectamente maduros, y que,
como frutos en sazon, estan a punto de caer de su rama. Al menos en la India, hay hombres
todavia «vivos» por quienes ya se han celebrado los ritos funerales, como si se les hubiera
sellado con el sello de «muertos y enterrados en la Divinidad». «A nosotros nos es dificil
abandonar las cosas familiares, y receder al antiguo hogar de donde venimos» (Hermes, Af.
IV.9). Pero puede decirse que de entre aquellos que son todavia ego-conscientes, y que no
pueden soportar los platos mas fuertes, aquel cuya voluntad ya ha consentido a una
aniquilacion de toda idea de cualquier propiedad privada en el ser, aunque todavia pueda no
haberla realizado, «siente una especialisima delectacion», y, por asi decir, ya ha previsto y ha
presaboreado una renunciacion ultima de todas sus grandes posesiones, ya sea fisicas o
psiquicas. Mopo Savova wirae.

CAPITULO SIETE

GRADACION Y EVOLUCION”

El Dr. Ashley Montagu, en /ozo n® 96, p. 364, distingue dos explicaciones de la existencia
pasada y presente de las criaturas vivas de diferentes especies, a saber, (1°) como Gradacion,

18 Exo wa-ﬁxaapwa—ﬂn(r:/vrapfwa eKa- p(mx,u Panvonli l//a/ xaport. Tou [tuaocrtnou
wel [vora s yavr onxpllo teel - cukna- &/ Jdwata VeTapse L.

La fuerza de avv en avurasyavrr sélo podemos sugerirla por las palabras repetidas «ver... y ver con».
Las almas que descienden se lamentan de que «Nuestros 0jos tendran poco sitio para acoger las cosas... y
cuando veamos el cielo, nuestro ancestro, contraido en un pequefio circulo, ya nunca cesaremos de lamentarnos.
E incluso si vemos, no veremos abiertamente» (Hermes, Stobaeus, E&y. XXI111.36); «Pues ahora veremos a
través de un espejo, obscuramente; pero entonces veremos cara a cara: ahora conocemos en parte; pero entonces
conoceré como yo soy conocido» (I Corintios 13:12). La «vision de» es perfecta en la «vision como», de la
misma manera que el «conocimiento de» es perfecto en el «conocimiento como» (adasOvario pet &t
wvreddeyroo): ver el Cielo «abiertamente» requiere un ojo de la misma amplitud que el Cielo. Anxp///
«contemplativos», aquellos que ven interiormente, no con el ojo de la carne (¢//-oa yaxevo); es decir, aquellos
que ven el Espiritu «sobre todo lo que se ve» (afBnidw wewau, Maitpr Yraviead 1.1), «el Espiritu que es
suyo en todas las cosas, y prescindiendo del cual todo lo demés es una afliccion» (B ¢ nad pa )yaxa Yraviead
111.4.2).

Obsérvese que exa- plrau Panvsn’ wa | kepori corresponde a Sa-wvrra Nixlwa 11.212 kol
Panvon] noui: y «prescindiendo de lo cual todo lo demas es una afliccion» al budista aviyye, avari’
OUKKTIA.

" Este articulo se publicd por primera vez en /oio, (Cambridge, Mass.), XXV, 1944,
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donde asume una creacion especial de especies inmutables, y (2°) como Evolucién, donde
asume la emergencia de las especies en toda su variedad y mutabilidad por la operacion
gradual de causas inherentes en las especies y en su entorno. No dice, y no puede pretender
que estas dos explicaciones son incompatibles; pero el lector probablemente asumira que la
doctrina de una creacion «en el comienzo» y la del desarrollo gradual de especies nuevas son
realmente proposiciones irreconciliables.

Sin duda, las dos proposiciones son incompatibles y la narrativa mitica ha de ser
interpretada histéricamente. Sin embargo, el mitdélogo serio es bien consciente de que
interpretar el mito como una historia real es equivocar el género; y que un mito sélo puede
llamarse «verdadero» cuando se abstraen el tiempo y el lugar'®. El objeto de la presente nota
es sefialar que si se comprende la doctrina de la creacién especial como la han interpretado
generalmente los filésofos cristianos y otros, entonces la Gradacién y la Evolucion no son
alternativas irreconciliables, sino s6lo maneras diferentes, respectivamente ideal e histérica,
formal y figurativa, algebraica y aritmética, de describir una y la misma cosa.

En estas filosofias se da por supuesta la causalidad; nada acontece por azar. Lo imposible
jamas acontece; lo que acontece es siempre la realizacion de una posibilidad. Pero nosotros
hemos de tomar en cuenta dos dérdenes de causas, a saber, (1°) una Causa Primera, a la que
son inherentes las posibilidades, y (2°) las Causas Mediatas, por las que se proveen las
condiciones en las que lo posible deviene lo necesario. A la Causa Primera de la existencia de
las cosas, 0, en otras palabras, a su posibilidad, a menudo se le llama «Dios», pero también
«Ser», «Vida» 0 «Naturaleza» (varvpa varvpavo). Esta Causa Primera, ya sea
filoséficamente «absoluta», 0 ya sea miticamente «personificada», es la causa directa del ser
de las cosas, pero soOlo indirectamente de la manera de su ser. La manera de su ser
(acordemente a la cual ellas se distinguen como especies) es determinada por las Causas
Mediatas, conocidas o desconocidas, cuyo resultado es la produccion de la especie o
individuo dado en un tiempo o lugar dado. La categoria de las Causas Mediatas no excluye
ninguna de las fuerzas, o tendencias, o accidentes determinantes, sobre las que el
evolucionista se apoya como explicaciones de la serie observada; si difiere del filésofo en el
hecho de que ignora la Causa Primera, ello se debe a que no esta examinando el origen de la
vida, sino sélo su variedad. En otras palabras, si por «en el comienzo» nosotros
comprendemos una operacion completada en un momento dado, es decir, en el comienzo del
tiempo mismo, entonces, por supuesto, la Gradacién y la Evolucion seran conceptos
incompatibles. En cuanto a este «comienzo», por supuesto, debe comprenderse que (como
dice San Agustin) la pregunta, «;Qué estaba haciendo Dios avzreo de crear el mundo?»,
carece de significado; o para decir lo mismo en otras palabras, debe comprenderse que una
ovyeot/ /v de aconteceres en el eterno ahora, (cuya experiencia empirica es imposible) es tan
inconcebible como la nocion de una locomocién en lo Infinito. Lo que nuestros fildsofos
comprenden en realidad por «en el comienzo» es una prioridad légica, y no una prioridad

19 «La mitologia jamas puede ser convertida en historia» (M. P. Nilsson, Myysveav Opiyiv op Tpssk
Muyrnoloyy, 1932, p. 31). Ver Lord Raglan, Trne Hepo, 1936; E. Siecke, Apaynevi junge, 1907, pp. 60, 61.
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temporal. Asi, como dice el Maestro Eckhart, «<como he dicho a menudo, Dios esta creando la
totalidad del mundo anop«, en este instante» (ed. Pfeiffer, p. 206); y Jacob Boehme, «se trata
de un comienzo sempiterno» (Myor. [avoorniyvu 1IV.9). Similarmente en el /7 geoa.
pues, como observa muy justamente el Profesor Keith, «Esta creacién no puede considerarse
como un Unico acto definitivo; mas bien se considera como procediendo siempre» (Hopwapd
Opievrald XZepieo 18. CXXVI). Esto no significa que esta creacion no esté acabada v
npwvyirioy &€ teumope, SiNo que es aprehendida por nosotros mismos como una secuencia
temporal y youo ot la causa y el efecto pudieran ser separados uno de otro por periodos
sensibles. «Ciertamente, en aquel tiempo todas las cosas tuvieron lugar simultaneamente...
pero en la narrativa se inscribié necesariamente una secuencia debido a su subsecuente
generacion unas de otras» (Filon, As Orig. Mvvér 67) —de la misma manera que se inscribe
en la narrativa del evolucionista; lo que la Gradacion expresa ovf ozeyie asrspvitario, el
Mito lo cuenta ovf oreyie asmitepvitartio, Y la Historia ovf oreyie teunopio. «A lo que
tiene su raiz en la naturaleza del Todo, [en el Mito] se lo trata figurativamente como viniendo
al ser por generacion y creacion: asi pues, la etapa y la secuencia se transfieren, por claridad
de exposicion, a cosas cuyo ser y forma definidos son eternos» (Plotino, Eviiadac IV.8.4).
«El comienzo, que es pensamiento, viene a su fin en la accidn; sabe que de tal manera estaba
la construccién del mundo en la eternidad» (R\mx, Mazrnvawmx 11.970). Y, finalmente (para
el proposito presente): «Ne prima ne poscia procedette lo discorrer di Dio sopra quest’acque»
(Dante, /apadico XXIX.20-1).

Asi pues, los conceptos de un modelo o «mundo inteligible», ideal y eterno, inextenso en
el espacio y el tiempo, y los de un «mundo sensible» y temporal, extenso en el espacio y el
tiempo como un eco, reflexion o imitacion del otro, no son alternativos sino correlativos.
Cada uno implica el otro; la uniformidad del mundo inteligible es en todo modo compatible
con la multiformidad de sus manifestaciones. Un conflicto real entre la ciencia y la religion es
inimaginable; los conflictos actuales son siempre entre cientificos ignorantes de filosofia
religiosa y fundamentalistas religiosos que mantienen que la verdad de su mito es historica.
Ninguno de éstos puede ser realmente peligroso para alguien que es capaz de pensar sobre
méas de un nivel de referencia; por otra parte, no tenemos intencion de sugerir que el Dr.
Ashley Montagu cuadre en ninguna de estas categorias.

CAPITULO OCHO

GRADACION Y EVOLUCION II”

“ El autor completé su revision de la prueba unos pocos difas antes de morir. 1.B.C.
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He mostrado en un articulo™ anterior que los conceptos implicitos en los términos

«Gradacion» y «Evolucion» no son alternativas incompatibles, respectivamente verdadera y
falsa, sino sélo maneras diferentes de considerar uno y el mismo espectaculo; o en otras
palabras, que la nocion mitica de una creacion del mundo v zpivyizioy & teunope, No €s
en ningun sentido propio una contradiccion de la sucesion y mutabilidad de las especies en el
tiempo. Para su mayor esclarecimiento, esta proposicion parece requerir al menos una
exposicion resumida de la doctrina tradicional de la evolucion, doctrina en la que se da por
supuesto la emergencia de una infinita variedad de formas, pasadas, presentes y futuras.

En esta doctrina, cada una de las formas, cada fendmeno, representa una de las
«posibilidades de manifestacién» de una «naturaleza siempre productiva»™®, naturaleza a la
que puede llamarse el Dios, el Espiritu, Narvpa Narvpavo, 0, como en el contexto
presente, la «Vida», acordemente a la cual nosotros hablamos de las formas de vida como
«vivas». Esta Vida es la «Causa Primera» de las vidas; pero las formas que toman éstas vidas
las determinan realmente las «Causas Segundas» 0 «Causas Mediatas», causas a las que hoy
dia se les llama a menudo «fuerzas» o «leyes», notoriamente las de la herencia. Aqui no se
presenta ninguna dificultad por la variabilidad de las especies; la forma que aparece en un
tiempo o lugar dado en la historia de un «genus», «especie», 0 «individuo» ocigunpes esta
cambiando®®2. Como los «ntimeros redondos», todas las definiciones de estas categorias son
realmente indefinidas, porque se refieren a «cosas» que siempre estan deviniendo y que nunca
se paran a ser, y que sélo pueden llamarse «cosas» por una generalizacion que ignora su
variacion durante un «presente» mas largo o mas corto, pero siempre relativamente breve'®,
La doctrina tradicional da por supuesto este flujo, y que la «vida» de cada criatura es un flujo
incesante de muerte y de regeneracion ((E<y®4H, fnawma, «devenir»). No hay delimitados ni

160 «Gradacion y Evolucion», en Joio XXXV, 1944, pp.15, 16.

181« y4(y<<—H NPD4H» de Platon en Asweso 773E, cf. Stasinus segin se cita en Evzigp/ v 12A, y la
«NBD4H [B8Z» en Filén, LA 2.2. El griego «NBT» = sanscrito B (, devenir o hacer devenir; «NB®4H» de
«NBT» puede compararse con Brahma, de la raiz ¢, crecer o hacer crecer. La palabra «I1p[\o, espiracion o
soplo, y que designa al Espiritu (Zzuav) presente como el principio vital en las cosas vivas, a menudo se traduce
como «Vida».

162 Muy a menudo se pasa por alto que «individuo» es tanto una generalizacién como una «especie»; en
relacion a tales «universales», 0 mas bien, «abstracciones», el realista deviene un nominalista. «<Nadie permanece
uno, ni “es” uno; sino que nosotros devenimos («(4(< :y2V» = fSnamavr:) muchos... y si él no es el mismo,
nosotros no podemos decir que “él es”, sino s6lo que se esta transformando como un si mismo viene al ser de
otro... cuando se dice “serd” y “ha sido”, ello es por si mismo una confesién de “no ser”, y sélo de Dios, en cuyo
“ahora” no hay ni futuro ni pasado, ni mas viejo ni més joven, podemos decir que “El es”» (Plutarco, Mopaiic
392D-393B); para lo cual podrian citarse innumerables paralelos de fuentes tradicionales. La palabra
«fendmeno» implica un «;de qué?», y la respuesta a esta pregunta s6lo puede darse en los términos de la
metafisica; de los fenémenos mismos, que son por definicion el campo propio de una ciencia empirica y
estadistica, la cual observa su sucesion, y pronostica acordemente, nosotros no podemos decir que ellos cov,
sino solamente que arapsyev.

163 Es evidente que «nosotros», cuya (nica experiencia es siempre en los términos del pasado y del presente,
no podemos tener una experiencia empirica de un «ahora sin duracion», es decir, de la «eternidad»; nuestro
supuesto «presentex» no es un «ahora» sino sélo un «hoy».
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ménadas o egos, sino sélo un uno ilimitado*®*. Cada forma de vida, incluida la vida psiquica,
es compuesta, y por consiguiente mortal; sélo la Vida sin comienzo, que viste estas formas
como se visten vestidos, y que las agota, puede considerarse como sin fin. No puede haber
ninguna inmortalidad de algo que no es inmortal ahora, y que no era inmortal antes de que
nuestro planeta fuera, antes de que las galaxias mas remotas comenzaran sus viajes. Una
inmortalidad para «mi mismo», solo puede postularse si nosotros excluimos del concepto de
nuestro «Si mismo» todo lo que es compuesto y variable, todo lo que esta sujeto a
persuasion’®; y ese es nuestro «fin» (entelequia) y nuestro «acabado» (perfeccién) en mas de
un sentido. La «salvacion» es de nuestros si mismos, como nosotros los concebimos; y si
parece que no queda «nada», se acepta que de hecho no queda ninguna yooa, en los términos
de la filosofia tradicional, a «Dios» se le llama propiamente «nada», y Dios no sabe 1o Gveél
es, debido a que él no es ningun «qué».

Desde este punto de vista, que no excluye en modo alguno los hechos de la evolucion
como los observa el biélogo, lo que hemos llamado «Vida» —y éste es s6lo uno de los
nombres de «Dios», acorde a su «naturaleza siempre productiva»— busca la «experiencia»'.
«Hacia fuera, el Auto-Existente horadé los ojos, con lo cual las criaturas ven»'®’; y esto
equivale a decir que los ojos han «evolucionado» porque la Vida inmanente deseaba ver, y asi
con todos lo demés poderes de sensacidn, de pensamiento y de accion, los cuales son todos
los nombres de sus actos™®®, mas bien que los nombres de los «nuestros». Debido a este deseo
0 «voluntad de expresion», hay un «descenso adentro de la materia» u «origen de la vida»,
universal y localmente’®, —Aa yipyviap varvpa, ynell7 cvyelio aiia yepa popral,
pa Pev ova apre, ua vov odiotivyve Al Jov ol [adtpo 001l o'
[madyarst™. Las diferentes formas de estos nacimientos o habitaciones, son determinadas
por las causas mediatas referidas arriba, causas que la ciencia también conoce; y no puede

— oadaoad yoviu

164 Como personalistas e individualistas nosotros usamos la expresion «yo» sélo por conveniencia, pero lo
hacemos inconscientemente; el Buddha, o cualquier otro de los metafisicos que mantienen que decir «yo»
pertenece s6lo a Dios, usan igualmente el pronombre s6lo por conveniencia, pero lo hacen conscientemente.

185 Esta @i psuoriovio es la téenica reconocida de la ego-anonadacion y de la Auto-realizacion; por
ejemplo, en el budismo, donde mi cuerpo, mis sensaciones, mi pensamiento, etc., todo «eso no es mi Si mismos»,
y de la misma manera para Walt Whitman, «no es Mi mismo». La psicologia moderna es un andlisis de «lo que
no es mi si mismo» mas bien que una técnica de Auto-realizacion.

1% Mauitpr Yravieas11.6 y textos Bp_mpuo o afines.

7 Kaona Yravieas IV.1, con el corolario de que, para ver nuestro Si mismo, la direccion de la vision
debe revertirse. Similarmente para Platon (@ed/ v, 83B, Pex/ jfAliya 526E, BavOvere 129).

18 B e nad payaxa Yraviead|.4.7. Similarmente para Filon, y en el islam.

169 Debe observarse que la «vida» se atribuye a los minerales tanto como a los organismos mas elevados; el
problema de un «origen de la vida» precede al de la transicion de las formas inorganicas a las formas organicas.

0 Dante, ITapadico, VIII.127-9. La yipyviap varvpa es la del Movedor Inmutable que desde su
estacion en el centro de la Rueda de la Vida es su fuerza motriz y la de cada una de sus ruedas vivas dentro de
ruedas vivas.

1 «Procede a matrices “de algo” o “de nada” (es decir, buenas o malas)», Maizpt Yravieas 1.1
Similarmente San Mateo 13:3-9 y 27: «Algunas cayeron sobre lugares pedregosos... otras cayeron en buena
tierra... el campo es el mundo». Para la metéafora de la siembra, cf. Tiuso 41y 69.
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concebirse un comienzo o un fin de la operacién uniforme de estas causas'’®. Siempre que, y
dondequiera que estas causas convergen, para establecer el entorno o el contexto temporal y
espacial sin el que no puede realizarse una posibilidad dada, emerge'”® o aparece la forma
correspondiente: por ejemplo, un mamifero no podia haber aparecido en el periodo silurico,
mientras que no podia dejar de aparecer cuando la operacion de las causas naturales habia
preparado la tierra para la vida de los mamiferos. Cada una de estas formas transitorias de
especies y de individuos, reflejan una posibilidad o modelo arquetipico (zarep, padre) que
subsiste en lo que se llama el mundo «inteligible», en tanto que se distingue de nuestro mundo
0 Aoyvo (sanscrito Loxe) de composibles «sensible». Por ejemplo, hay un «Sol inteligible»,
el «Sol del sol», o el «Sol que no todos los hombres conocen con su mente», diferente del sol
fisico, pero representado por él; un Apolo diferente de Helios; y de hecho, s6lo se hacen
iméagenes para usarse como «soportes de contemplacion»'"* de los poderes invisibles, y nunca
de los «dioses visibles». Sélo en la medida en que nosotros pensamos y hablamos de
«especies» e «individuos» distintos, debemos hablar también de sus ideas arquetipicas
separadas; en realidad, todo lo que fluye (y Bc<8V [y ) esta representado alli en toda su
variedad, aunque no en una sucesion temporal, sino de modo que todo puede verse a la vez:
«La contingencia, que no se extiende més alla del cuadrangulo de tu materia, esta toda pintada
en el aspecto eterno»'”.

172 «El mundo esté prefiado de las causas de las cosas que todavia no han nacido» (San Agustin, As zpuv.
3.9, citado con aprobacion por Santo Tomas de Aquino). EI hombre es el producto y el heredero de las obras
pasadas (A:rapeya (pa )yaxe 11.1.3, y budismo, raoo). Cf. Walt Whitman, «Antes de que yo naciera de mi
madre, generaciones me guiaron», y William Blake, «El hombre nace como un jardin, ya plantado y sembrado».

173 «Emerge», es decir, de su anterior estado de ser «in potentia». Aqui no se entiende ninguna referencia a la
«evolucién emergente» o al «mentalismo emergente» de S. Alexander y Lloyd Morgan. Cf. mi Twue avo
Etepvity, 1947, p. 19, n. 21.

7 Platon, Asweo 931A. La indicacion es importante para la teoria de la iconografia y de la «imitacion» en
general. La abstraccion elimina las cualidades, y ésta es la técnica de la «teologia negativa», o, en otras palabras,
del iconoclasmo. La iconografia o el «simbolismo adecuado», ya sea verbal o visual, atribuye cualidades, y es el
método de la «teologia afirmativa»; aqui la presuncion es que una realidad en un nivel de referencia (por
ejemplo, en el mundo inteligible, en el cielo) es representada por una realidad analoga en otro (por ejemplo, en el
mundo sensible, en la tierra). Por lo tanto, hay adecuabilidades o correlativos objetivos; el simbolismo
tradicional, ya sea verbal o visual, no es una cuestién de formas determinadas arbitrariamente por asociacion
psicoldgica, y aceptadas después por «convencion». La referencia de tales simbolos a una fantasia poética o
artistica individual, refleja una concepcion de la originalidad enteramente moderna, y suponer que un estudioso
serio del simbolismo (seméntica o hermenéutica verbal o visual) estd «leyendo significados en ellos», es sélo
otro aspecto de la misma falacia patética.

Por ejemplo, al espiritu se lo representa por el viento vivificante que «levanta» las olas o el polvo, y a la
posibilidad se la representa por las aguas serenas o la tierra maternal; o, respectivamente, por los hilos de la
urdimbre y de la trama de los que esta tejido el «lienzo» del universo. A menudo, el significado de los simbolos
particulares esta parcialmente determinado por su contexto, pero es siempre congruente; por ejemplo, cuando al
material del cosmos se le llama una «madera» (080, sanscrito @wave), el poder por el que se hacen todas las
€0Ssas es necesariamente un «arquitecto» o un «carpintero» que trabaja por su «arte». Cuando nosotros llamamos
«naturalistas» a los antiguos fildsofos jonicos, generalmente olvidamos que la «naturaleza» era para ellos un
poder creativo (Cf. nota 2) méas bien que un entorno, como también lo era para Filon (4¢ oayp. 75, 98 y Ovic
nepeo116) y en la filosofia escolastica («Natura naturans, Creatrix universalis, Deus»).

> Dante, Iapadico XVI1.37.
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Las motivaciones o propdésitos inmediatos de la vida (varvpa varvpara —incluido el
hombre) son los de los valores establecidos por las elecciones que se hacen entre las
alternativas o contrarios que se presentan por todas partes, elecciones por las que nuestro
comportamiento esta condicionado, y en relacion a las cuales nuestro proceder es pasivo. Pero
el propésito final de la vida no es ser un sujeto pasivo, sino ser «todo en acto», y esto significa
liberarse de los «impulsos» contrarios del placer y del dolor, y de todos los demas opuestos;
ser libres para ser como, cuando, y dénde nosotros queremos, como la Vida es libre, pero las
vidas no'’®. Por supuesto, esta doctrina es animista, porque presupone una voluntad que ve:
yop poprail [ nepuorope™’”; teolégica, porque se asume que «todas las cosas buscan su
perfeccion dltima»'™®; y solipsista, porque la «pintura del mundo» es pintada por el Espiritu
de Vida en los «muros» de su propia consciencia’’®, —aunque no individualmente solipsista,
porque, en ultimo analisis, hay sélo un Gnico Presenciador, y lo que el espectador
«individual» ve es meramente una fraccion del espectaculo sindptico; fatalista, no en el
sentido arbitrario, sino en tanto que las andaduras de los individuos estan determinadas por
una larga herencia de causas™’, al mismo tiempo que su «Vida» es un testigo independiente, y
no esta sujeto a ningun destino; y optimista, porque esta dentro de nuestro poder subir por
encima de nuestro destino, por una verificacion de la identidad de nuestro Si mismo con la
Vida que jamas esta sujeta y que jamas deviene alguien, sino que esta en el mundo y no es de
él. La doctrina no es ni monista ni dualista, sino de una realidad que es a la vez una y muchos,

una en si mismay muchos en sus manifestaciones. Y «Eoco eres t0».

Al mismo tiempo, las formulaciones cientifica y metafisica difieren en un aspecto
importante; y difieren necesariamente, porque la primera considera sélo un fragmento de la
historia cosmica, a saber, el de esta tierra, 0 el de este universo presente como maximo;
mientras que la cosmogonia metafisica considera el proceso cdésmico en su entereidad sin
comienzo ni fin. Por consiguiente, en la formulacion cientifica la evolucion se considera
como procediendo en una linea recta, o en lineas de «progreso»; y desde este punto de vista
una involucidn sélo puede considerarse como una regresion, hacia atras y contracorriente; de
donde la sensacion —dificilmente un pensamiento— que encuentra expresion en el notorio
topico: «Si: pero usted no puede dar marcha atras a las agujas del reloj», con la cual se supone

176 \Ver mi «Symplegades» en Zrvdiso avd Ecoayo 1v the Hiotopy o Syisvye avs Asapvivy oppepes
tv Houaye to I'eopye Zaprov ov tne Oyyactov op nio Xiltien Biprnday, ed. M. F. Ashley Montagu, New
York, 1947. pp. 463-488.

Y7 Dante, IHapadico 1.116. Cf. Maizpt Yraviead 1.6, n ¢ Savrap!r... npayodayire, «desde dentro del
corazon... el impeledor».

18 Maestro Eckhart. «Todos los imanes pasados estan de acuerdo al considerar como la meta de todo su
logro la obtencion de la perfeccion Gltima» (Ka A/ jut I1xp, 63).

79| o=xkapllypya, Xa// r,uavzp(iza )ay 95.

180 El hombre es el producto y el heredero de las obras pasadas (Airapewa (pa)yaxe 11.1.3 y en el
budismo pali, zaooy). «EI mundo estd prefiado de las causas de las cosas que todavia no han nacido» (San
Agustin, Ae zpiv. 3.9, ratificado por Santo Tomas de Aquino); «Nada en el mundo acontece por azar» (San

Agustin @@. CXXXI11.34). «Antes de que yo naciera de mi madre, generaciones me guiaron» (Walt Whitman).
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que todo re-formador puede ser silenciado para siempre. Sin embargo, en el concepto
metafisico la involucion es el complemento y la consumacion natural, una continuacion hacia
el cumplimiento, y no una reversion de la mocidn «hacia adelante». Y aunque es cierto que la
involucion «sigue» légicamente a la evolucion, esto no significa que estas mociones
aparentemente contrarias de descenso y ascenso sean sOlo sucesivas y no también
coincidentes: por el contrario, la @ovo girae es siempre «fluente y refluente». La mocion en
el tiempo, a medida que «rotan» los afios o los eones, es la de un punto dado en la
circunferencia de una rueda; y no se necesita ninguna demostracion de que el movimiento
«hacia adelante» de un punto tal es de hecho «hacia atras» con respecto a los puntos opuestos,
durante una mitad del periodo de tiempo considerado. Ademas, y adhiriéndonos todavia al
fecundo simbolismo del circulo, para el metafisico, la evolucion y la involucién no son
aconteceres exclusivamente temporales, es decir, no son meramente mociones periféricas,
sino también centrifugas y centripetas; y de ello se sigue que su curso no puede representarse
adecuadamente por una linea recta (incluso si se toma como una curva de un radio
gigantesco), sino sélo por espirales —o, en el caso de que consideremos todo el curso de la
Vida, o de cualquier vida separada, sélo por la doble espiral continua, cuyas formas y
adaptaciones estan tan ampliamente distribuidas en las artes tradicionales™".

En términos generales, el concepto tradicional de la «Evolucidn» o del «Desarrollo de la
Auto-realizacidn» se expresa como sigue:

«El que conoce a su Si mismo*®? més manifestado, alcanza el Ser manifiesto. EI conoce
al Si mismo mas manifiesto en las hierbas y en los arboles, y en todo tipo de animales.
Ciertamente, en las hierbas y en los arboles hay savia (humedad, protoplasma) —pero
inteligencia sélo la hay en los animales; ciertamente, en los animales el Si mismo esta

181 «Der Abendlander (es decir, la mente moderna) denkt linienhaft in die Ferne, darum mechanisch,
areligios, faustisch... Das Morgenland und die Bibel denken nicht limienhaft, sondern zeitraumlich, spiralisch,
kreislaufig. Das Weltgeschehen geht in Spiralen, die sich bis in die Vollendung fortsetzen» (Alfred Jeremias,
Agp Avriynpior v Teoyniynrte vvo Teyevoapr, 1930, p. 4). Sobre las espirales y las dobles espirales ver
también mi «lconography of Direr’s “Knots” and Leonardo’s “Concatenation”» en Apr Quapreply, Primavera
de 1944. El «fluente y refluente» del Maestro Eckhart tiene su paralelo en Sauuivxya Yraviead Bplinua o
1.2.7 map/yxp... viweeoau/ v/ «procediendo y recediendo», cf. el «enigma» de /)/ geoa Za-nir/ IV .47.5
donde «mientras los rios fluyen, las aguas estan quietas».

Cf. E. R. Dodds, «la procesion y la reversién juntas constituyen un solo movimiento, el diastole-sistole que
es la vida del universo... El Ser, que deviene la Vida por procesion, deviene la Inteligencia por reversion»
(Proclo, Tne Elsusvro op Tneoloyy, 1933, pp. 219, 222). El «didstole-sistole» corresponde al concepto indio
de 7zp//)a, Espiracion, Vida, que, en las cosas vivas (7o /)a—fBn ¢ ta J, deviene zp//) i/ vaw, inspiracion-y-
expiracion. Para el paralelo en la metafisica Hebrea ver G. G. Scholem, Magpop Tpsvéc 1v cwion
Muyortiyion, 1941, p. 260, sobre nitnraonrvtny niocralxvrn, «egresion» y «regresion».

182 «Se conoce a Si mismo» (racya... [tul vau @eda), —no esta individualidad mortal y compuesta, sino
«la suya, su Sf mismo inmortal» (auprolloya [tuav... [tuavolTru/ | ver/ i[{u ¢ ta | Maitpt Yraviead |11.2
y V1.7); «el Si mismo de todos los seres» (/ atararna Bp/ nua Ja X.4.2.27) o el «Ser de los seres» (Atnapwa
ceda Za-nur/71V.8.1), el «Alma del alma» de Filon, el o/ v—i—p/ v islamico, y lo que, en el presente articulo,
hemos llamado «Vida».
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mas manifiesto, pues aunque también hay savia en ellos, no hay inteligencia en los otros.
Nuevamente, en el hombre hay un Si mismo méas manifiesto, pues el hombre estd muy
dotado de presciencia'™®, habla discriminadamente, ve discriminadamente (es decir, da
nombres a las cosas y distingue sus formas), conoce el mafiana, conoce lo que es y no es
mundano, (material e inmaterial), y por lo mortal busca ganar lo inmortal, —tal es su
dotacion»'®.

Similarmente, con referencia al Espiritu (o( } que ha habitado tantas «ciudades»'®, y a la
peregrinacion del «Hombre Eterno» de Blake'®®. «Primeramente entré dentro del reino de lo
inorgénico... Durante largos afios moro6 en el estado vegetal... pasé dentro de la condicion
animal... y de la condicién animal a la humanidad... Desde donde, nuevamente, hay una
migracion que hacer» —migracion que es un despertar del «suefio» y del «olvido de Si
mismo», pues como observa P\ux, el Peregrino no recuerda claramente su condicién anterior

hasta que alcanza su meta®’.

Antes de proseguir, y para evitar todo posible malentendido, debe observarse que esta
doctrina de un largo desarrollo hacia una consciencia de Si mismo perfecta (en la que hay
necesariamente implicito un ego-olvido) no tiene nada en comdn con la nocién de una
«reencarnacion» de las «almas» individuales, que habitarian sucesivos cuerpos terrestres, ya
sean vegetales, animales o humanos'®. Por ejemplo, nuestro parentesco espiritual con la

8 Ipag 1, BA=<=. ¥, pro-gnosis; a priori, conocimiento intuitivo.

84 Airapsya lpa)yaxa 113.2. Como lo ha sefialado A.B. Keith, esto vo es una doctrina de los
renacimientos de las almas individuales (A:zapeya lpa Jyaxe, 1909, p. 217, nota 2).

185 «Ciudades», es decir, constituciones o formas de vida; en palabras de Nicholson, «fases de experiencia a
cuyo través el alma debe pasar en sus viajes decde y nayia Dios, antes de que pueda alcanzar la gnosis». Cf.
sdnscrito zvpvea, explicado como zvpioawa, «ciudadano», en el mismo sentido.

185 El «hombre», 0 mas literalmente la «naturaleza humana» (xknalfar [Sux). (Sux es «Adamy,
[<2ATB=H, mvpvea, nopo mas bien que uapd, c<ZA, vapa.

87 plux, Marnvawx 1V.3632-55, condensado; ver también 1.3165-8 y 3873-4, y VI1.126-8, con los
comentarios de R. A. Nicholson sobre estos pasajes.

188 Aunque P\ix habla de la posibilidad de una «transportacion de la racionalidad al grado de los animales»,
en esto no hay implicita ninguna doctrina de la reencarnacion; cf. el comentario de Nicholson sobre este pasaje
(1.3320 y 1V.3657 sig.). De la misma manera en los contextos Cristianos, cuando Santo Tomas de Aquino dice
que «el cuerpo humano preexistia en las obras previas en sus virtudes causales» (Zvu. Tneod. 1.91.2 ad4)y
cuando el Maestro Eckhart dice que «Algo esta suspendido de la esencia divina; su progresion es la materia, con
la cual el alma se viste formas nuevas y se desviste las viejas. EI cambio de una a otra es su muerte; la que se
desviste muere, y la que se viste vive» (ed. Pfeiffer p. 530) —un equivalente casi verbal de Brnayawad I'xt//
11.22— éstas son, ciertamente, doctrinas del «karma» (como causalidad) y del «bhava» (devenir), pero no de una
reencarnacion. Lo mismo se aplica incluso a un texto indio tan reciente como el del Zapvde ITvp/ /) V1.40, «la
condicién de la humanidad en la tierra se alcanza después de cientos de nacimientos» (¢/ /ricarsev Aafnare
Prnvamt uivoeartway): la referencia es a un principio que transmigra, no a individuos que se reencarnan. Ver mi
«One and Only Transmigrant», Jovpval op tne Aucpryav Opisvral Xoyisty, Supplement n® 3, 1944; pero
podria demostrarse aln mas conclusivamente que la «reencarnacion» no es una doctrina de la Philosophia
Perennis. El lenguaje de los textos es simbolico, y puede malinterpretarse; ello es justamente como cuando
nosotros llamamos a un hombre «asno», y entendemos que, mas que tener cuatro patas, él es «asnino» o «asnal»;
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«naturaleza» no depende de una posibilidad de que un pariente mio pueda haber renacido en
un animal u otro; sino del reconocimiento de que toda forma de vida, incluida la nuestra, esta
animada por una y la misma Vida o Si mismo Espiritual, una Vida que no escoge ni elige
entre sus habitaciones, sino que vivifica a todas y cada una imparcialmente'®. Esto es,
ademas, la base ultima de una ética del amor de Si mismo (cwax/ jua) y de la in-nocencia
(ani-oa) que trasciende los conceptos de egoismo y altruismo; pues «en tanto que se lo
hagais a uno de éstos, a Mi me lo habéis hecho», y «a Mi» significa a «vuestro Si mismo», si
nosotros sabemos Quien somos, y podemos decir con San Pablo, «Vivo, pero no “yo”, sino
Cristo en mi».

Para continuar: es evidente que, por muy latente que pueda estar en todos, la «dotacion»
distintiva del hombre no estd igualmente «desarrollada» en todos los hombres, y que sélo
puede atribuirse absolutamente al «Hombre Perfecto», cuya emergencia posible se predica
siempre por la presuposicion de una entelequia total, y por consiguiente también humana. De
un tal Hombre Perfecto, por ejemplo, de un Buddha («Despierto») o de Cristo, nosotros
podemos decir mejor lo que él no es que lo que él es —«Transumanar significar zep wepfia
non si poria»*®. Pero, en relacién con lo presente, de lo que puede atribuirsele nada es mas
importante que la perfeccion de su Recordacion; de los «dos que moran juntos en nosotros,
el Hombre Perfecto ya no es el individuo compuesto mortal, sino la parte inmortal de este
hombre, a saber, la Vida; y «viendo que el Alma (nuestra “Vida”) es inmortal, y que ha
nacido muchas veces, y que ha presenciado todas las cosas, a la vez en este mundo y en el
otro, ha aprendido todas las cosas, sin excepcion; de manera que no hay que maravillarse de
que sea capaz de recordar todo lo que conocié antes»'*!. En la formulacién védica, Ayvi, el
Fuego de la Vida, es necesariamente «omnisciente de los nacimientos» (¢@/ rawedao), y
«omnisciente absolutamente» (@4 wawsdao), porque aparte de él no hay ningdn nacimiento
ni venida al ser; mientras que en el budismo, donde «no hay ninguna esencia individual que
pase de una vida a otra», y donde es absurdo preguntar «;quién era wo en el tiempo pasado
0 ¢quién seré wo en el tiempo porvenir, no obstante se da un valor muy alto a la disciplina
practica de «recordar los nacimientos pasados» (@/ /ricoapavay) [87], ocupados uno tras

mientras que es en este mismo sentido, y no en otro, como puede decirse propiamente del hombre estpido o
sensual, cuyo caracter «renace» normalmente en sus hijos, que «deviene un asno en una vida futura».

Compérese Manu, 11.201 (traduccion de G. Bihler): «Por censurar (a su maestro), (en su préximo
nacimiento) devendra un asno». Aqui el presente Snawari, «deviene», se traduce por el futuro, y las palabras
«en su proximo nacimientox» son insertadas por el traductor mismo, y no corresponden a nada en el texto.

189 «Dios» dota a todas las cosas con su vida, pero deja la manera de su existencia a la operacién de las
causas mediatas, en las cuales no interfiere; de la misma manera que en un érgano un Unico soplador es la causa
primera y o1ve Qua vov del sonido, pero los diferentes sonidos producidos son determinados por las cualidades
de los tubos. Por ejemplo, en el islam, todo el g:ar divino esta contenido en la Unica palabra «jSé!» (xvv), 0 mas
correctamente «Devén» (Cf. A. M. Goichon, Aa znilocornis S[[Amiyevve, Paris 1944, p. 62). Similarmente
en el Génesis, «Sea la luz»; pero el «color» (la individualidad, la casta) es determinado por la naturaleza de las
superficies iluminadas. Expresado de otro modo, todas las cosas beben de una Unica «leche», pero ésta es el
alimento de cualidades diferentes en cada una de ellas (Atnapwa ceda Za-nir/7V111.10.22-29).

% Dante, ITapadico1.71.

9 Plat6n, Mev/ /v 81C.
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otro hasta que, como el que esta Despierto, se puede exclamar, «Nunca de nuevo, oh tu, el
constructor de casas, construiras una para Mi». Como dice también el Maestro Eckhart, «Si
yo conociera a mi Si mismo tan intimamente como debo, tendria un conocimiento perfecto de
todas las criaturas», y «hasta que el alma no conoce todo lo que tiene que ser conocido, no
puede pasar al Dios Desconocido»*.

Finalmente, a la luz de estas concepciones, ahora estamos en situacion de comprender los
oraculos y profetizaciones de los Errantes Miticos y de los Santos iluminados, a saber, Aoyot
tales como:

El de ¢ lpadema, «Yo he devenido Manu y el Sol, yo soy el sacerdote y el profeta
Koxexwl(Iv; yo di al ario la tierra, y al sacrificador la lluvia; yo conduje fuera a las aguas
rugientes, a los Dioses (Inteligencias), en pos de mi estandarte... Estando en la matriz, yo
conozco todas sus generaciones; un centenar de ciudades de hierro me retenian, pero yo
escapé volando»'®; el de Mi\ikko ¢ Hayap, «Hierba, y arbusto fui, y gusano, y arbol, y
muchos tipos de animal, y pajaro, y culebra, y hombre de piedra, y demonio. En medio de Tus
huestes yo servi. La forma de poderosos Asuras, y ascetas, y dioses yo vesti. Dentro de estas
formas de vida moviles e inmdviles, en cada especie de gusano, exhausto fui creciendo, Gran
Sefior... Este dia, he ganado la liberacion»**; el de Amergin, «Yo soy el viento que sopla
sobre el mar, yo soy la ola del océano... un rayo del sol... el Dios que crea en la cabeza del
fuego»'®; y el de Taliesin, «Yo he cantado de lo que he pasado... yo era en muchos un
disfraz antes de ser desencantado... yo era el héroe en afliccion... yo soy viejo, yo soy
joven»'®. Todos éstos estan diciendo, con el hijo «recién nacido» de Hermes Trismegistos,
«Ahora que yo veo en la Mente, me veo a mi mismo que yo soy el Todo. Yo estoy en el cielo
y en la tierra, en el agua y en el aire; yo estoy en los animales y en las plantas; yo soy un nifio
en la matriz, y el que todavia no esta concebido, y el que ya ha nacido; yo estoy presente por
todas partes»*®’, y he realizado que «el Peregrino, la Peregrinacion y la Senda, no eran sino
Mi mismo hacia M{ mismo»*%.

192 para todo este material, y referencias adicionales, ver mi «Recollection, Indian and Platonic», Sovpval
o¢ tne Auepryav Opievral Xoyiety, Supplement 3, 1944,

198 /}/ ceda Sa-mit//IV.26.1y 27.1; Benad pa lyaxe Yravieas|.4.10. Para c[lpadewo (Indra, el Soplo,
la Vida inmanente) ver Arrapsya lpa )yaxa 11.2.1, 2y 2.5, y mi «One and Only Transmigrant», zacou.

194 G. U. Pope, Tiypva! jeayau, 1900, p. 3.

1% Amergin, O&gopd Book op Evydion Myoriyal. cepoe, p. 1.

19 Taliesin, J. G. Evans, Hosuc ¢pou tne Boox op Talisowv, 1915; R. D. Scott, Tne Tnoufs o
KvowAedye, 1930, pp. 124 sig.

97 Hermes Trismegistos, A:6. XI11.11 B, cf. 11.2.20 B. Igualmente Arnapma ceda Za-nir//11.4 sobre el
Soplo (7zp//)a, «Vida»); en 11.14, donde el Puruea, el «Hombre», nace de nuevo (¢/ ware move ) «cuando td,
oh Soplo, das la vida» (givewaot). La traduccion de Whitney «Un hombre... nace de nuevo» distorsiona
completamente el significado (todos los eruditos estan de acuerdo en que la «reencarnacién» es desconocida para
los Zaunito), y éste es un buen ejemplo de la manera en que a textos ain mas recientes se les maltraduce y se
les fuerza a implicar una doctrina de la reencarnacion, donde no se daba a entender nada de este tipo.

Como observaba G. G. Scholem, a propésito de la doctrina kabbalistica («tradicional») de la
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Pues, ciertamente, «Un hombre nace solo una vez, pero wo he nacido muchas veces»'®,
«Antes de Abraham po soy»**, «Jamés yo no he sido, y jamas ti no has sido, ni jamas no
seremos... Muchos nacimientos de ti y de mi han pasado y desaparecido, oh Arjuna: %o los
conozco todos, pero z//no conoces los tuyos»?™.

Se debe justamente a que el Uno-y-Muchos es «la “forma” Gnica de muchas cosas
diferentes», por lo que a «Dios» se le describe uniformemente como Omniforme o Proteano
(mirwap(ra, copwauaya, BY<9 :=AN=H, etc.), y se le considera como un juglar o un
mago errante que aparece siempre en algun nuevo disfraz. Por muy inconveniente que sea
para los propositos sistematicos, no hay que sorprenderse de que las formas de vida se fundan
unas en otras, y de que no puedan definirse, pues todas estan encordadas en uno y el mismo
hilo.

Para concluir, sélo puedo reafirmar que en la doctrina tradicional de la evolucion y la
involucion, como una doctrina de progreso hacia una meta inteligible y atractiva, no hay nada
incongruente, sino mas bien inclusivo y explicativo, de todos los hechos de la evolucién como
los encuentra el bidlogo y el gedlogo. Lo que estos hechos revelan a un metafisico, no es una
refutacion de su axiologia, sino que la Naturaleza Siempre-Productiva se mueve de una
manera alin mas misteriosa de lo que antafio se habia supuesto. Ciertamente, hubo un tiempo
en que el naturalista mismo solia considerar su investigacion como un descubrimiento de los
«maravillosos caminos de Dios», y nadie supone que por esta razon era menos capaz de
«observar» los fendmenos. El te6logo que es enteramente ignorante de biologia, sin duda no
se esta perdiendo nada si a veces olvida que «las cosas invisibles de Dios se conocen por las
cosas que fueron hechas», o si, por ejemplo, tiene conocimiento del «Juego Divino» pero no

«transmigracion» (yidyvld = arabe ravallvld): «Si Adam contenia toda el alma de la humanidad, alma que esta
ahora difundida entre todo el genus en innumerables modificaciones y apariencias individuales, todas las
transmigraciones de las almas son, en Gltimo recurso, sélo las uypayioves 6 Aa viya atua cuyo exilio
expia su caida» (Magpop Tpevéo 1v Jewion Myoriyiop, 1941, p. 278). De aqui que, «conocer las etapas del
proceso creativo es conocer también las etapas del propio retorno de uno a la raiz de toda la existencia» (idem p.
20).

1% Dopxdu[16-8xv ™MASDp, MavoiBul > aip. En la medida en que puede comunicarse en palabras,
en estas pocas palabras y en las expresiones precedentes esta condensada la esencia de la experiencia «mistica» 0
«perfecta». La experiencia es «auto-autentificadora»; su validez no puede probarse ni refutarse en la sala de
clase. Por otra parte, haber tenido, o creer en la realidad de una tal experiencia no es en ningin sentido
contradictorio de los «hechos de la ciencia». El cientifico puede ignorar a voluntad, pero no puede disputar con
la metafisica tradicional sin estultificar su propia posicion.

199 Snopc—1-TaBpx, en Nicholson, Aiw/ v o¢ Enauc—i-Tafpxs, 1898, p. 332. El texto continla, «yo
soy el robo de los ladrones, yo soy el dolor del enfermo, yo soy a la vez la nube y la lluvia, yo he llovido en los
prados...». Para la «lluvia» en este sentido cf. /y ceda Sa-nit//1V.26.2 y Atnapwa ceda Sa-nir//11.4.5.

200 5an Juan 8:58; cf. Sadsnapua ITv Jdapxia XV.1y Inapc—1-Tappxt, XVII (Nicholson, 1.c.) «Yo era
el dia cuando los Nombres no eran». Para los «nombres» en este sentido, cf. Murray Fowler, «Polarity in the
Rig-Veda », Pswiew og PsAiyiov, enero 1943.

2 Bpayawad Ixt/ /1112 y IV.5.
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sabe nada de los «juegos mendelianos». Pero el cientifico, si es enteramente ignorante de la
naturaleza de las doctrinas tradicionales, o, mucho peor todavia, si estd malinformado sobre
ellas, y por consiguiente las teme, es ain mas infortunado; puesto que, por grandes que sean
sus conocimientos o0 su pericia, mientras se sigan considerando los hechos como «carentes de
significado» y mientras se siga suspendiendo el juicio, sus descubrimientos no implicaran
para €l ninguna responsabilidad en cuanto a su buen uso, y siempre los dejara a la explotacion
de los devoradores de la humanidad —a quienes, a su vez, «observara» desde la seguridad de
su torre de marfil, sin atreverse a emitir una critica. Nosotros olvidamos que la «ciencia»,
como el «arte» o la «ética», no es un fin en si misma; todas estas técnicas son s6lo medios
hacia una vida buena.

¢Pueden usarse como tales, si negamos que la vida tiene un propdsito? Hablando en
términos humanos, el punto de vista «puramente objetivo», por valido que sea en el
laboratorio, es mucho mas impréactico que la filosofia tradicional, donde ni siquiera se supone
gue un hombre pueda haber comprendido realmente, a menos de que viva consecuentemente.

Al lenguaje de la IInilocornmia Ilgpevvio se le ha llamado el Unico lenguaje
perfectamente inteligible; pero no debe olvidarse que es un lenguaje tan técnico como lo es el
de la quimica. Quien quiere comprender la quimica, debe aprender a pensar en los términos de
sus formulas y de su iconografia; y de la misma manera, quien quiere comprender la
IInilocornia Igpsvvio debe aprender, 0 mas bien reaprender, a pensar en sus términos,
tanto verbales como visuales. Ademas, estos términos son los del unico lenguaje universal de
la cultura, el lenguaje que se hablaba en la Tabla Redonda antes de la «confusion de las
lenguas», y cuyo «espiritu» sobrevive en nuestra conversacion diaria, conversacion que esta
Ilena de «super-sticiones», es decir, de figuras de lenguaje que eran originalmente figuras de
pensamiento, pero que, como las «formas de arte», han sido mas o menos vaciadas de
significado en su via de descenso hasta nosotros. Quienquiera que no puede usar este
lenguaje, esta excluido del antiguo universo de discurso comuin del que este lenguaje es la
Atvyva gpavya, y tendra que confesar que la historia de la literatura y el arte, y las culturas
de innumerables pueblos, pasados y presentes, deben permanecer libros cerrados para €l, por
mucho y por muy pacientemente que pueda leer en ellos. Es precisamente en este sentido
como se ha sido dicho que «cuanto mayor es la ignorancia de los tiempos modernos, tanto
mas profunda se hace la obscuridad de la Edad Media».

Quizés nadie deberia recibir un doctorado en teologia si no tiene también algun
conocimiento operativo de biologia; y a nadie se le deberia dar un doctorado en ciencia si no
tiene al menos tanta preparacion en filosofia como para ser capaz de comprender lo que esta
hablando un mitélogo, un teélogo o un metafisico. Nunca he sido capaz de comprender como
alguien que tiene un conocimiento adecuado de fisica y de metafisica puede imaginar o
intentar demostrar un conflicto entre la razon y la revelacion, o reconocer un cisma entre la
vida de investigacion activa y la vida visionaria del filésofo contemplativo. Antes al contrario,
yo diria mas bien que quienquiera que no puede 0 no quiere seguir estas huellas —
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literalmente, «vias», @iae — al menos en algun grado, no esta en plena posesion de todas sus
facultades; y que nadie puede estar en paz consigo mismo ni con su entorno, ni puede ser
realmente feliz, si no puede recobrar el concepto universal de una coincidencia de la
eficiencia y el significado, tanto en la «naturaleza» como en sus propias «creaciones», en la
medida en que éstas se han hecho bien y verdaderamente; desde todo otro punto de vista que
no sea el mas crudamente utilitario, todo lo que no tiene significado es insignificante, o en
otras palabras, despreciable. Todo esto equivale a decir que en un orden social superior, con
niveles de @ida realmente elevados —y eso significa, «no solo de pan», por tierno o
esponjoso gque sea— no hay ningun lugar para una distincion entre lo sagrado y lo profano,
entre gayepey caypa payepe. Una tal condicion ha existido en muchas culturas pasadas y
persiste en algunas culturas que sobreviven precariamente; pero estara fuera de nuestro
alcance hasta que Belerofonte haya sacado y expuesto a la luz del dia la quimera de un
conflicto inevitable entre la ciencia y la religion. Todo el problema es actualmente un
simulacro de combate en el que ninguno de los bandos esta atacando o defendiendo salidas
reales®.

CAPITULO NUEVE

EL DESTINO, LA PROVIDENCIA Y EL LIBRE ALBEDRIO"

Ningun acontecimiento puede considerarse que ocurre aparte de la posibilidad
I6gicamente antecedente y efectivamente inminente de su ocurrencia; y en este sentido, cada
nuevo individuo viene de una potencialidad antenatal, potencialidad que muere como
potencialidad primeramente en la primera concepcion de la criatura y después durante toda la
vida a medida que los aspectos de esta potencialidad se reducen a acto, de acuerdo con una
voluntad en parte consciente y en parte inconsciente que busca siempre realizarse a si misma.
Podemos expresar lo mismo en otras palabras diciendo que el individuo viene al mundo a
cumplir ciertos fines o propdsitos peculiares a si mismo. El nacimiento es una oportunidad.

El campo del procedimiento desde la potencialidad al acto es el de la libertad individual,
de acuerdo con la parabola de los talentos, el «libre albedrio» del te6logo es una libertad para

22 Habiendo pasado mucho tiempo entre la preparacion y la publicacion del presente articulo, quizas hubiera
podido mejorarlo y ampliarlo ahora. Para un material adicional sobre el mismo tema, se pide al lector que
consulte mi «Gradation, Evolution, and Reincarnation», a proposito de las notas 33-38 de este mismo articulo, y
Erwin Schrédinger, «Consciousness is a singular of which the plural is unknown»; y mi Tiue avé Erepviry,
donde se enfatiza que, en toda la doctrina tradicional, la Eternidad no es dvpap siempre, sino siempre-Anopa, y
gue Gradacion implica la creacion de todas las cosas no meramente en un «comienzo», sino en este Ahora de
Eternidad, de manera que, como dice Filon, «hay un fin de la nocién de que el universo vino al ser “en seis
dias”», y aunque «nosotros debemos considerar a Dios como haciendo todas las cosas a la vez», «en la narrativa
se inscribié necesariamente una secuencia debido a su subsecuente generacion unas de otras» (Oziyio 13y 67 +
LA 1.20), —y esta subsecuente generacion corresponde a lo que nosotros Ilamamos ahora «evolucions.

“ Este articulo probablemente no se publicé en vida del autor.
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hacer uso o para dejar pasar la oportunidad de devenir lo que uno puede devenir bajo las
circunstancias en las que uno nace; estas «circunstancias» del nacimiento consisten en su
alma-y-cuerpo propios y en el resto de su entorno, 0 mundo, definido como un conjunto de
posibilidades especifico.

Evidentemente, la libertad del individuo no es ilimitada; no puede llevar a cabo lo
imposible, es decir, lo que es imposible para él, aunque podria ser un posible en algun otro
«mundo» como se define arriba. Hay que destacar, que el individuo no pude haber nacido de
otro modo que como ha nacido, ni poseido otras posibilidades que las que le dotan
naturalmente (por natividad); no puede realizar ambiciones para cuya realizacion no existe
ninguna provisién en su naturaleza propia; €l es él y nadie més. Ciertas posibilidades
especificas y en parte Unicas estan abiertas a él, y ciertas otras posibilidades, usualmente méas
numerosas, estn cerradas a él; es decir, en tanto que ser finito, él no puede ser al mismo
tiempo un hombre en Londres y un le6n en Africa. Estas posibilidades e imposibilidades, que
son las de su propia naturaleza, que estan predeterminadas por ella, y que no puede
considerarse como habiéndosele impuesto arbitrariamente, sino s6lo como la definicion de su
propia naturaleza, representan lo que nosotros llamamos el destino del individuo; todo lo que
le acontece al individuo es meramente la reduccién a acto de una posibilidad dada cuando se
presenta la ocasion, mientras que todo lo que no le acontece no era realmente una posibilidad,
sino que sélo se consideraba una posibilidad debido a la ignorancia.

Asi pues, la libertad de la voluntad individual es la libertad para hacer lo que el individuo
puede hacer, o para contenerse de hacerlo. Todo lo que uno hace efectivamente bajo unas
circunstancias dadas es lo que uno quiere hacer bajo esas circunstancias: el hecho de ser
forzado a actuar o el hecho de sufrir contra la voluntad de uno no es una coercion de la
voluntad, sino de sus implementos, y es s6lo en apariencia una coercion del individuo mismo
en la medida en que se identifica a «si mismo» con sus implementos. Ademas, el destino del
individuo, lo que él hara de si mismo bajo circunstancias dadas, no es enteramente obscuro
para él, sino mas bien manifiesto en la medida en que se conoce realmente a si mismo y
comprende su propia naturaleza. Es notorio que esta medida de providencia no interfiere en
modo alguno en su sentido de libertad; uno piensa meramente en la decisién futura como si se
resolviera una decision presente. De hecho, hay una coincidencia de la providencia y el libre
albedrio. De la misma manera, pero dentro del alcance limitado en que se puede conocer
realmente la esencia de otro, uno puede prever su destino peculiar; una providencia que no
gobierna en modo alguno la conducta de esa criatura. Y finalmente, si asumimos una
providencia omnisciente en Dios, que desde su posicion en el centro de la rueda presencia
inevitablemente el pasado y el futuro anopa, un «ahora» que serd el mismo ahora mafiana
que el ahora que fue ayer, ésta no interfiere en la libertad de ninguna criatura en su propia
esfera. Como lo expresa Dante, «La contingencia... esta toda pintada en el aspecto eterno;
aungue no saca su necesidad de ahi» (/Tapadico XV1.37 sigs.). Nuestras dificultades aqui
vienen solamente de que nosotros consideramos la providencia como una suerte de prevision
en el sentido temporal, como si uno viera hoy lo que debe acontecer mafiana. Muy lejos de ser
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una prevision en este sentido temporal, la providencia divina es una vision siempre simultanea
con el acontecimiento. Considerar que Dios mira adelante hacia un acontecimiento futuro o
atras hacia un acontecimiento pasado carece de significado, como carece igualmente de
significado preguntar qué hacia Dios «antes» de hacer el mundo.

No se trata en modo alguno de que sea imposible zafarse de un destino previsto. El destino
es para aquellos que han comido del Arbol, y esto incluye igualmente a esa «fraccion» (rade,
auoa) del Espiritu que entra en todos los seres nacidos, y que parece sufrir con ellos, y a
estos seres creados mismos, en la medida en que se identifican a «si mismos» con el cuerpo-
y-alma. El destino es necesariamente una pasiéon de bien y de mal; como tal, se presenta a
nosotros como algo a lo que podemos dar la bienvenida o tratar de evitar, y que al mismo
tiempo no podemos rehuir, sin devenir otro que el que somos. Esta aceptacion nos la
explicamos a nosotros mismos en los términos de la ambicidn, del coraje, del altruismo, o de
la resignacion, segun pueda ser el caso. En cualquier caso, es la propia naturaleza de uno la
que nos lleva a perseguir un destino del que estamos preadvertidos, por fatal que pueda ser el
resultado. La futilidad de las advertencias es un tema caracteristico de la literatura heroica; no
se trata de que las advertencias estén desacreditadas, sino que es el honor del héroe el que
requiere de él que continte lo que ha comenzado; o también se da el caso de que que en el
momento critico se olvida la advertencia. Por ello decimos que el hombre esta
«predestinado».

Un ejemplo notorio de la rehusacion de un destino previsto y sin embargo de la aceptacion
del mismo puede citarse en la «vacilacién» de un Mesfas. Es asi como en [y ceda Za-nir/
X.51 Agni teme ante su destino como sacerdote sacrificial y auriga cosmico, y debe ser
persuadido; asi también el Buddha, «en su aprehension del sufrimiento» tiene que ser
persuadido por Brahma (Za-yworra Nix/wa 1.138 y Axyna Nix/ ye 11.33); y Jesus suplica
igualmente «Padre... aparta de mi este céliz; pero no se haga como yo quiero, sino como T
quieres» (San Marcos 14:36), y «Padre, sdlvame de esta hora; pero para esta causa he venido
yo a esta hora» (San Juan 12:27).

El deseo no debe confundirse con la pesadumbre. El deseo presupone una posibilidad que
puede ser efectivamente tal, 0 que se imagina que es tal. Nosotros no podemos desear lo
imposible, sino solo apesadumbrarnos ante la imposibilidad. Puede sentirse pesadumbre por
lo que ha acontecido, pero esto no es un deseo de que no hubiera ocurrido; llena de
pesadumbre que «tuviera que acontecer» como lo hizo; pues nada acontece a no ser por
necesidad. Si hay una doctrina en la que la ciencia y la teologia estan perfectamente de
acuerdo, esa es la doctrina de que el curso de los aconteceres estd determinado causalmente;
como dice Santo Tomas, Si Dios gobernara solo (y no también por medio de las causas
mediatas) el mundo seria privado de la perfeccion de la causalidad... Todas las cosas
(pertenecientes a la cadena del destino)... son hechas por Dios por medio de las causas
segundas» (Zvuua Tneoloyiyya 1.103.5 «o 2, y 116.4 «d 1). De manera similar, la
| werlomarapa Yravieas (1.1.3) distingue entre el Brahman, el Espiritu de Dios, el Uno,
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como la causa permanente’®, y su Poder o Medio de operacién (#axz: = uliy/) etc.);

conocido como tal por los contemplativos, pero «considerado» (yivryou) como una
pluralidad de «combinaciones causales de tiempo, etc., con el espiritu pasible» (x/ jpaviivi
k[ Aatuayokt/ive), éste Ultimo, «debido a que no es una combinacion de la serie, tiempo,
etc.», no es el duefio de su propio destino, mientras que permanece olvidado de su identidad
propia con el Espiritu trascendental. De la misma manera, | a=xapl iy Jpya. explica que el
Brahman no opera arbitrariamente, sino de acuerdo con propiedades variables inherentes a los
caracteres de las cosas como son en si mismas, cosas que deben su ser al Brahman, pero que
son individualmente responsables de sus modalidades de ser. Este es, por supuesto, el punto
de vista tradicionalmente ortodoxo; como lo expresa Plotino (V1.4.3) «se ofrece todo, pero el
recipiente es capaz de acoger s6lo un tanto», y Boehme «como es la armonia, es decir, la
forma de la vida, en cada cosa, asi es también el sonido de la voz eterna en ella; en el santo,
santo, en el perverso, perverso... por consiguiente, ninguna criatura puede culpar a su creador,
como si él la hiciera mala» (Zty. Pspvu XV1.6.7y @opry Ovesoriovo VIlIL14).

23 won... adnimiornart, en el verso 3. Ambos significados estan implicitos, a saber, «El abarca», y «El
ocupa su sede en». El objetivo correspondiente es adniern/ /vy, como en /7/ ceda Xa-nur/7 X.81.2 donde se
formula la pregunta «;Cual es el terreno de su sede?» (kiu... adnietn/ivay) , y en Xnlivdoywa Yraviead
VII1.12.1 donde el «terreno de sedencia» (aoniorn//vey) del Si mismo inmortal e incorpdreo» es el campo
mortal (o7 jpoxpa) que esta en el poder de la Muerte; el «terreno de sedencia» es asi sinébnimo de «campo»
(kectpa) en la Bnayawad I'xt/7XI11.2, donde, nuevamente, lo que se llama asi es el cuerpo».
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CAPITULO DIEZ

MAH|(T™M |

Aunque del término «Manlltull» se ha abusado mucho, tiene significados precisos e
inteligibles y una larga historia. Como muchos otros de los términos de la metafisica india, la
palabra es dificil de explicar, y s6lo parece tener una connotacion vaga o sentimental, debido
principalmente a nuestra ignorancia general de la filosofia cristiana y de otras filosofias
tradicionales, de manera que, por ejemplo, nosotros ya no somos capaces de distinguir entre el
espiritu y el alma o entre la esencia y la existencia; y debido igualmente a los valores
absolutos que damos errébneamente a la «personalidad», o0 mas bien, a la individualidad.

En un punto ya alejado del comienzo encontramos que en un Sutta budista se traza la
distincion entre los «si mismos» Mayor y Menor de un hombre, respectivamente uan/ /izu/ 7y
aAn /)" estos i «mismos» corresponden al sooe y al mpomwu, el «ser» y la
«propiedad» de San Bernardo, donde la «propiedad» constituye las cualidades psicofisicas por
las que un individuo se distingue de otro. Nuevamente, estos dos «si mismos» son las «vidas»
de San Juan 12:25, «EI que quiera salvar su vida, que la pierda», y una de ellas es esa «vida»
que un hombre «debe odiar si quiere ser discipulo mio» (San Lucas 14:26); en estos textos las
palabras que se han traducido por «vida», aqui y en San Lucas 9:24, «Quien pierda su vida
por amor de mi», son el latin aviua 'y el griego zoBve, palabras que implican, primero, el si
mismo como una entidad psicolégica, de hecho todo lo que implica la zo18ve en nuestra
«psicologia», y segundo, el «si mismo» espiritual.

En Monltull, uana es simplemente «grande», «mas alto», 0 «superior»: //zuav, COMO
el griego zwvevua, es primariamente «espiritu». Pero debido a que el espiritu es el ser real del
hombre, ser que hay que distinguir de los accidentes de este ser por los que se conoce al
individuo como fulano, y a que estd poseido de cualidades o propiedades particulares, el
[Truav, en su uso reflexivo, adquiere el valor de «si mismo», cualquiera que pueda ser nuestra
opinion en cuanto a la naturaleza de este «si mismo», ya sea fisica, psiquica o espiritual. En
este sentido puede usarse para denotar una u otra de las «vidas» a las que se alude en los
textos citados arriba. Pero es precisamente en este punto donde emerge la importancia
fundamental del mandato tradicional tantas veces repetido «Condcete a ti mismo»: pues el
hombre «racional y mortal» «ha olvidado quien es» (Boecio), y a aquellos que han olvidado
de esta manera se les aplican las palabras del Cantar de los Cantares, «si no te conoces a ti
mismo, marchate». Como San Pablo lo expresa tan tajantemente, la palabra de Dios es «mas
aguda que una espada de doble filo, que penetra hasta la separacion divisoria entre el alma 'y

" Publicado por primera vez en XaAyvrra Psamiso (Calcutta), Series 111, LLXVI, 1939.

™ Estos términos se dan en sus formas sanscritas, mas bien que en sus formas palis, para evitar confusiones.
La distincion es la misma que la que hay entre el si mismo «limpio» (kadw/ /va) y el si mismo «sucio» (7/ /zc),
segln se desprende de A yvrrapa Nix/ iy 1.149.
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el espiritu» (Hebreos 4:12); como debe serlo, si ha de expresarse la via de retorno de Dios;
pues si es verdadero que «quienquiera que esta unido al Sefior, es un espiritu» (I Corintios
6:17), esto sdlo puede ser por «una eliminacion de toda otreidad» (Nicolas de Cusa). Por
consiguiente, como dice el Maestro Eckhart, «Toda la escritura eleva su clamor por la
liberacion del si mismo», y aqui la palabra «toda» debe tomarse en su sentido mas amplio
posible, pues éste es el clamor de la escritura brahmanica, budista e islamica tanto como lo es
de la escritura cristiana. Sin embargo, debe observarse que ésta es una doctrina metafisica mas
bien que una doctrina ética, y que la «liberacion del si mismo» significa muchisimo mas que
lo que se entiende por nuestra palabra «inegoista»: la «conducta inegoista» seria meramente
sintomatica del hombre cuyo si mismo ha sido «anonadado» y cuyas obras son «las del
Espiritu Santo (ozipirvo, vevua, pva | [ruay) mas bien que las suyas propias» (Santo
Tomaés de Aquino, basado en Il Corintios 3:17 y Galatas 5:18). El altruista hace lo que «él»
querria que se le hiciera: sin embargo, los actos del que esta enteramente «en el espiritu» son
inmotivados, ya sea para bien o para mal: son simplemente manifestaciones de la Verdad
aparte de la cual «él» ya no existe; s6lo convencional y légicamente, por motivos de
conveniencia préactica, y no realmente, el que esta enteramente «en el espiritu» puede hablar
de si mismo como «yo» o de algo como «mio»; en realidad «vivo, pero no “yo”, sino que
Cristo vive en mi» (Gélatas 2:20), «Yo peregrino errante en el mundo y no soy alguien»
(axwyavo yap! jut Aoke budista).

El término Mah(itm[] es primariamente una designacion del «Gran Espiritu Innacido»
(uan'v apa [, Benad palyaxa Ymaviead W.422; [itull uan'v, Kaona
Yravieas 111.10), del Hijo Supernal (Maizp: Yraviead VI1.11.8), de la esencia espiritual
(//ruarv) de todo lo que es (/;/ ceoa Za-nir/71.115.1), a la vez el Dador de la Vida y de la
Muerte, el Finalizador (uan//tu//en Kaona Yraviead 1.16): es decir, una designacion del
Dios espirante en tanto que se distingue de la Divinidad despirada, distincion que so6lo se
resuelve en la Identidad Suprema de la Persona (zvpvea), a saber, Ese Uno (rad exay).
Como se describe en la escritura india, el Espiritu es asi la Luz de las luces, y el Unico agente
libre en todas las cosas; pues en esta «filosofia eterna» no es «nosotros» quién ve, quién
escucha, quién actla y demas, sino que es el Espiritu inmanente el que ve, el que escucha y el
que actlia en nosotros.

Ahora bien, si en las Yzavieado y en el budismo se formula la pregunta fundamental,
¢«por cudl si mismo» se obtiene la liberacion?, la respuesta es evidentemente «por el si
mismo espiritual», y no por el ego psicofisico individual. La posibilidad de una salvacion del
sufrimiento, del temor y de la muerte, y de todo lo que se entiende por el «mal», es la
posibilidad de transportar nuestra consciencia de ser (que es valida en si misma pero que no
ha de confundirse con nuestro concepto de ser fulano) desde el ego humano al Espiritu
inmanente que se da a cada individualidad imparcialmente sin devenir jamas él mismo un
alguien; es decir, la posibilidad de transferir nuestra consciencia de ser desde el pequefio si
mismo al gran Si mismo; la posibilidad de devenir, en una palabra, un «Maon(tul», 0 COmMO
lo expresaria San Pablo, de «ser en el espiritu». Asi pues, llamar Man(Jtu ! a un hombre
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equivale a llamarle «Gran Espiritu», «Sol», «Gran Luz»; es mas que llamarle santo, es
Ilamarle Hijo de Dios y rayo de la Luz Increada. Ciertamente, implica que el hombre a quien
se llama asi ya no es «él mismo» en el sentido comun, implica que ya no es «humano», sino
que estando «unido a Dios, es un espiritu» (I Corintios 6:17).

Esto no es algo que un hombre pueda reclamar para si mismo; pues como hombre no
puede reclamarlo, y no es tampoco algo que pueda probarse. Si un hombre ha «devenido lo
que él es» (yewopdsv wao gp 1o7t) realmente aqui y ahora, si ha devenido un soplo del
Espiritu (pues «Eso gpego ta), «libre en esta vida» (pi@av-uvkra), 0 como lo expresaria
Plux, «un hombre muerto que camina, uno cuyo espiritu tiene un lugar de morada en lo alto
en este momento», todo esto es, hablando estrictamente, un secreto entre él mismo y Dios. El
lector puede no creer que pueda realizarse el estado de perfeccidon, «como vuestro Padre en el
cielo es perfecto», que implica el epiteto de Manlltu], 0 puede no creer que se haya
realizado en el hombre de quien nosotros hablamos no obstante como Mohandas Gandhi. Mi
unico objeto ha sido explicar el significado real del término MonJtu ] que ha sido aplicado a
Gandhi por aquellos que le consideran como un Mesias, y que ha devenido inseparablemente
conectado con su nombre.

Concluyo con la definicién del ManJtull que se da en el Sutta budista (A hvrrapa
Nix/wa 1.249) citado al comienzo del segundo péarrafo de este articulo. El Montul] «es de
cuerpo, de voluntad, y de presciencia plenamente crecidos; no es vacuo, sino que es un Gran
Espiritu cuyo comportamiento es incalculablex.

CAPITULO ONCE

SOBRE LIEBRES Y SUENOS”

«La Liebre ha tragado la hoja inminente»
/7/9950( 2a-nir//X.28.9.

«A quien el gran Perro persigue en una inacabable carrera»
Aratos, ITnatvousva — 678.

El Dr. Layard, autor de 7ne Ztove Mev op Madsxvla, €S un antropdlogo bien conocido,
y ultimamente se ha hecho psicoanalista. EI nuevo libro del Dr. Layard se divide en dos
partes: la primera, es una historia anotada del caso de los problemas de una paciente, con
especial referencia a su suefio de una liebre a la que se le pidid que sacrificara, sacrificio
donde, al mismo tiempo, la victima era perfectamente voluntaria; y en la segunda resume la

“ Este articulo se publico por primera vez en el Quaprepiy Sovpvald o tne Myrniy Soyisty
(Bangalore, India), XXXVII, N° 1, 1946.
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significacion mitoldgica egipcia, clasica, europea, india, china y americana del simbolismo
arquetipico de la Liebre.

La historia del caso sera de particular interés para cualquiera que, como este comentarista,
desconfia completamente del psicoanalisis, de Freud y de Jung; pienso que el Dr. Layard debe
mucho menos de lo que supone a Jung, y mucho mas de lo que supone a su fe en las fuerzas
espirituales supra-personales. Su procedimiento, en un caso en el que un paso en falso habria
producido resultados desastrosos, es extremadamente sagaz: y aunque su conocimiento de los
simbolos arquetipicos parece haberle venido primariamente de fuentes psicoanaliticas, es
evidente que sus acertadas interpretaciones, inducciones y aplicaciones ad noutvev han de
atribuirse en parte a su trasfondo antropoldgico, pero todavia méas a su profunda conviccion de
la realidad de la experiencia religiosa. Ciertamente, su creencia en las fuerzas espirituales —
como distintas de las puramente somaticas y siquicas— es lo que le ha permitido evitar los
escollos de una interpretacion demasiado personal de los simbolos del suefio y acentuar su
significacion impersonal y religiosa.

El Dr. Layard reconoce que el sacrificio voluntario de la Liebre es realmente el del
hombre exterior, o si mismo de instintos incontrolados, al hombre interior o «Alma del alma»,
a saber, el «Si mismo y Guia inmortal del si mismo» de las Upanieads. Por supuesto, el Dr.
Layard no usa estos términos, sino los términos técnicos del psicoandlisis, es decir, «sombrax,
y «animus» 0 «anima»; por los cuales yo entiendo los «si mismos» psico-fisico y espiritual,
respectivamente; es del primero de estos «si mismos» de quien el Maestro Eckhart dice que
«el alma debe entregarse a la muerte». Para el fin de auto-integracion que el curador de almas
tiene en vista, a mi me parece mejor y méas simple adherirse a la psicologia tradicional (por
ejemplo, la de Platon, la de Filon, y la védica y la cristiana antigua) segun la cual, en las
palabras de Santo Tomas de Aquino, dvo ocvvr v noutve, un hecho que nuestro lenguaje
cotidiano reconoce siempre que nosotros hablamos de «aconsejarse a uno mismo», o de «con-
sciencia», o de pensar en «ser fiel a uno mismo» o incluso cuando decimos a alguien que esta
comportandose mal, «sé td mismo». Haciendo uso de estos términos, igualmente platonicos e
indios, nosotros decimos que nuestros conflictos internos, en los que se trata esencialmente de
actuar de una manera y saber que debemos actuar de otra, permanecen sin resolver hasta que
se ha alcanzado un acuerdo en cuanto a cual gobernara, a saber, nuestro si mismo peor o
nuestro si mismo mejor. El sacrificio de la liebre representa en estos términos un
[ua—wag! e, 0 sacrificio del si mismo al Si mismo, con el resultado de que el hombre que
ha hecho su sacrificio estad ahora «en paz consigo mismo»; la palabra misma para «paz»,
(s%//vzr1), corresponde al hecho de que a una victima se le ha «dado su quietus» (&/ /vza).

El mundo retrocede de este planteamiento y se justifica a si mismo sobre la base de que
«los deseos cvrpryuidoo engendran pestilencia» —una verdad que el psicoanalisis s6lo ha
redescubierto. Sin embargo, en realidad no se trata de una supresion del hombre exterior, sino
solo de la integracion, solo de la substitucion, por la autonomia, de la esclavitud a las
«pasiones» dominantes que cvgpe el noufpe sensual medio. Cuando se ha hecho la paz, la
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amistad y la co-operacién reemplazan al conflicto; y como dice la Airapeya (payaxa
11.3.7 del hombre que se ha reconocido e identificado a si mismo (en el sentido Paulino, de
manera que «Vivo, pero no yo sino Cristo en mi») con el Sefior de los poderes del alma
(Bneoviu adnxrar, el Soplo inmanente, el Spiritus), y que como uno «que ya no esta
encadenado» (@iopaol/) deja este mundo, «Este si mismo se da a ese Si mismo, y ese Si
mismo a este si mismo; ambos se funden (7/ /@ avyovyac afnicaufnawavran). Con este
aspecto (p(7a), él esta unido con (afnicaufnawart) aquel mundo; y con ese aspecto, él
esta unido con este mundo».

Los dos «aspectos» corresponden, por supuesto, a las dos naturalezas o aspectos (p(7za) de
Brahma, respectivamente el mérfico y el amorfico, el mortal y el inmortal, con los que €l
experimenta tanto lo real (aquel mundo) como lo irreal (este mundo) (B#nad pa lyaka
Yravieas 111.3.1; Maitpt Yravieas VI1I1.11.8) —o, si llamamos real a este mundo,
entonces tanto esta realidad como la «realidad de la realidad», o, también, en términos
platonicos, tanto los mundos sensibles como los mundos inteligibles. EI hombre que asi «se
ha juntado de nuevo» (//zu/va- oca-6m//) y que por consiguiente esta «sintetizado»
(oau/ nira, en oo/ ont) estd al mismo tiempo «soltado» o «desencadenado» (@iopao’/),
una expresion que se usa a la vez con referencia a su «muerte» (como en B¢ nad pa lyaxa
Yraviead 11.7.2; Kaona Yraviead V.14, compéarese /;/ggé'a Za-nmir//VII.48.5 y Platon,
Twueo 81D, E) y (notoriamente en el contexto de Aizapeya (pa lyaxe) al «desanudado de
todos los nudos del corazén» (Kaona Yzaviead V1.15) o de las «cadenas de la muerte», con
las que los poderes del alma se infectan al nacer, y de las que el Sacrificio es un medio de
liberacion (Sawuivxwa Yravieads Bpnua)a IV.9 y 10); expresado en los términos del
psicoanalisis, el hombre que se libera y que se regenera asi, esta ahora «desinhibido»; a este
hombre se le aplican las palabras de San Agustin, «<Ama a Dios, y haz lo que quieras», y las
de Dante «Toma ahora tu propia voluntad por guia,... sobre ti mismo yo te corono y te
mitro».

El lenguaje del pasaje del (pa )yaxa esta prefiado de significado, y puede interpretarse
también en los términos de la muerte y el renacimiento, como en San Juan 3:3 pues «hasta
que un hombre no ha sacrificado, todavia no ha nacido» (Sawuivxwa Yraviead Bp/ nua o
111.14.8). En relacion con esto no debe olvidarse que en la exégesis del sacrificio védico se
destaca que la victima voluntaria representa al sacrificador mismo, y que el Fuego sacrificial
«sabe que él ha venido a darse a mi»; y, ademas, que el verdadero Sacrificio se celebra dentro
de vosotros, dia a dia. El lenguaje del (pa Jyaxa puede interpretarse también en los términos
del «matrimonio sagrado» del Cielo y la Tierra, del Zayepdorivuy el Psyvou. El Dr. Layard
es completamente consciente de estas implicaciones (p. 69); pero yo las menciono aqui
porque el concepto tradicional evita la equivoca distincion entre el avipvoy el aviua; en el
psicoanalisis el aviuvo representa el principio mas alto como se considera por las mujeres, y
el aviua el principio mas alto como se considera por los hombres. El Soplo Central o el
principio de Vida (Zripirvo ot Qui mimipryar, yopo vov mpodeot) NO €S «ni macho ni
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hembra ni neutro», pero en los términos del «matrimonio sagrado» es siempre, e igualmente
para las mujeres y para los hombres, el «Esposo»; pues igualmente en el pensamiento
cristiano e indio, «toda la creacion es femenina para Dios». Ciertamente, es en relacion con
esto como nosotros tenemos que comprender que la doctrina del «renacimiento como un
hombre», es una condicion de la salvacion: esto no significa en absoluto que los «hombres»
son salvables y que las «mujeres» estan condenadas, sino que hace referencia a las
naturalezas, respectivamente viril o noética y femenina o sensitiva, que coexisten en cada
hombre y en cada mujer, como coexistian en Adam; de hecho, es tan posible que la mujer
desempefie la parte viril como lo es para un hombre ser «mujeril»; por ejemplo, la «estética»
moderna, a la que tantos «hombres» han dedicado sus energias, es esencialmente, y como la
palabra misma implica, una ciencia oevriusvral, que contrasta, en este aspecto, con las
teorias mas antiguas y mas viriles, que correlacionaban el arte con la cognicién, mas bien que
con la mera sensacion. EI Hombre en «este hombre» fulano, es igualmente el Hombre en
«esta mujer» fulana; y es de este «<Hombre Comun», la «Razén Comun» de Heraclito, y el
«Hombre en la imagen de Dios» de Filon, de quien, hablando estrictamente, el si mismo
exterior de cada hombre o de cada mujer, es solo un reflejo o una sombra, sélo el vehiculo
mortal provisorio. En cualquier caso, aviua es una palabra pobre para el principio mas alto,
puesto que éste es realmente el nombre del «alma» carnal o animal (vegeo, Bn(z tuav),
mientras que el Daimon inmanente (Paxec), que es el Guia o el Duque (7@ysuvv, vers) del
alma, es el Espiritu (pva /| mapau/ zuay). Hablando propiamente, los simbolos (p(ze,
oidra) son «soportes de contemplacion» (Sniy/ Aaufa); y su uso (zpayopave), en el caso
de aquellos para quienes covsimbolos y no meramente «formas de arte», es «abrir las puertas
del mundo espiritual y permitir al Espiritu penetrar a la vez el cuerpo y el alma» (W. Andrae,
Ate ovioyne X vle, Bavgopu odep Xyufol, 1933, p. 67) —aunque, como dice también
Andrae, «se les ha vaciado cada vez mas de su contenido en su descenso hasta nosotros».

La segunda parte del libro es una exposicion extensa, aunque no exhaustiva, del
significado de la Liebre en las mitologias del mundo. Me sorprende y me deleita encontrar en
un «Introductorio» (p. 105), la afirmacidn taxativa de que «es un tdpico el hecho de que jaméas
se ha inventado ningun simbolo; es decir, que nadie ha “pensado” jamas acertadamente un
simbolo y lo ha usado para expresar una verdad. Tales esfuerzos artificiales estdn condenados
al fracaso, y jamas han logrado atraerse el poder de los simbolos reales, puesto que no son
mas que similes basados en un proceso mental que no toca nunca las profundidades de la
personalidad humana. Tales son los similes “didacticos”, que nosotros conocemos tan bien, y
contra los cuales reaccionamos tan sabiamente. Por otra parte, los simbolos verdaderos son
aquellos que vienen a la mente sin ningun esfuerzo consciente». En otras palabras, ellos se
«dan» o se «revelan», y, ciertamente, no son ni «convencionales» ni inconvencionales. He
hecho, los simbolos tradicionales son los términos técnicos de la 7/7niloconnia Hepevvio, y
forman el vocabulario y el idioma de un universo de discurso comun: un universo de discurso
del que estd automaticamente excluido, y con ello de toda comprension real de los mitos,
quienquiera que ya no es capaz de usar estas «figuras de pensamiento», 0 quienquiera que,
como los «simbolistas» modernos, recurre sélo a analogias basadas en asociaciones de ideas
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privadas. La postura del Dr. Layard es como la del asirilogo Walter Andrae, «El que
encuentra maravilloso que las formas de los simbolos no sélo persisten durante milenios, sino
que, como se vera todavia, incluso vienen a la vida de nuevo después de una interrupcion de
miles de afios, debe decirse a si mismo que el poder que procede del mundo espiritual y que
forma una parte del simbolo, es eterno... Es el poder espiritual el que aqui conoce y quiere, y
se revela a si mismo cuando llega su tiempo» (A tovioyne 2l vle, Bavgopu odep
Zyufol, 1933, p. 66).

Si el Dr. Layard hubiera conocido la importante obra de Karl von Spiess sobre «Die
Hasenjagd», publicada en Mapkoreive Ssp colkoxvvor, es decir, el Sanpfoyn ¢lp
nioropicyne colxokvvde, V, VI Bd., 1937, pp. 243-267, podria haber penetrado, ain méas
profundamente de lo que lo ha hecho, en la significacion de la Liebre. Méas especialmente en
relacion con los contrarios, o pares de opuestos, los cuales examina en las paginas 46 a 69 y a
los cuales alude en otras partes. Pues el simbolismo de la Liebre se relaciona muy
estrechamente con el de las Simplegades, un motivo arquetipico de distribucion mundial, y
notablemente americano, céltico e indio tanto como griego. Hace mucho que se ha reconocido
que las Simplegades, 0 «Rocas Entrechocantes», son las jambas de la Janua Coeli, la Puerta
del Sol y Puerta del Mundo de la Xn/ vooywe (V6.5 6) y de la Maizp:r (V1.30)
Yravieado, donde estas Puertas son una entrada para el sabio pero una barrera para el
ignorante. En las palabras de Karl von Spiess, «Mas alla de las Rocas Entrechocantes, en el
Otromundo, esta la Maravilla de Belleza, la Planta y el Agua de Vida», y en las de Whitman,
«Todo espera insofiado en esa region, en esa Tierra inaccesible», una Tierra de la que no hay
«retorno» por una necesidad u operacion de las causas mediatas (av/ vk ®©, kapuc) Sino solo
como «Movedores a voluntad» (x/juay/ ptv).

Las jambas de la puerta, que son también las autooperativas y automaticas Fauces de
Muerte, son los pares de opuestos, o de contrarios (evavrxa, dmavéwav) a los que nuestros
gustos nos atraen o de los que nuestros disgustos nos repelen, y de cuya tirania el peregrino
busca escapar (dwavomaip @wiuvKT I CLKNASLNKNALY CA=P/ AP YAYYNAVTL TAOQL
awmyayau, Bnayawad I'xt/7 XV.5). Como dice Nicolds de Cusa, de estos contrarios esta
construida la pvpalla del Paraiso; y quien quiere entrar, debe pasar por el portal del méas
alto espiritu de razén («Yo soy la puerta de la grey; por mi...»), es decir, entre las Rocas
Entrechocantes, pues, en las palabras de una Upaniead, «no hay ningln atajo aqui en el
mundo». Es por esto, también, por lo que muchos ritos se cumplen en la aurora o el
crepusculo, «cuando no es noche ni dia», y con medios que no son descriptivos, por ejemplo
«ni humedo ni seco». De hecho, sélo desde este punto de vista puede comprenderse porqué la
palabra india para rrcooto, «deificacion» (Bpanua—Bn(t, literalmente «devenir Brahmay;
en el budismo, sinénimo de la obtencion de la budeidad, es decir, el estado del
«Completamente Despierto»), es también una denotacion del crepusculo (oa-on:, literalmente
«sintesis», 0 estado de estar «en oau/ont). Nuevamente, el peligro de ser aplastado por los
contrarios, es la razon de cruzar a la esposa en brazos por el umbral de la casa nueva, pues el
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Esposo corresponde al Psycopompo que cruza al alma a traves del umbral del otro mundo,
donde ambos «viviran felizmente para siempre». Ciertamente, la via es «estrecha» porque los
contrarios «se entrechocan», haciendo un contacto inmediato e incesante. Por ejemplo, si
consideramos los contrarios pasado y futuro, la via pasa evidentemente a traves del ahora
eterno sin duracion, un momento cuya experiencia empirica es imposible y que no nos da
vivyl v tiguro para proceder; o si usamos simbolos espaciales, la via pasa a través del punto
sin dimensiones que separa cada aqui de cada alli, y que no nos deja vivy/ /v oizrio por el que
pasar; o si los términos son éticos, entonces la via es la que demanda una espontaneidad y una
inocencia que trascienden el «conocimiento del bien y del mal», y que no puede definirse en
los términos de los valores de virtud y de vicio que se aplican a todo comportamiento
humano. Asi, solo estd cualificado para pasar «a través del medio del Sol» el que esta ya
virtualmente pasado; hablando l6gica y humanamente la via es un «no paso»; y no hay que
sorprenderse de que todas las tradiciones hablen de un Dios-Via, un Dios-Puerta y
Psicopompo que conduce en la via y abre la puerta a aquellos que quieren seguirla.

En todas las historias de lo que los folkloristas Ilaman la «Puerta Activa», ya sean
esquimales, célticas o griegas, encontramos que una parte, la parte oforpvyriwa 0 accesoria
de la persona, a saber, el vehiculo, el barco o el caballo en el que se hace el viaje, es cortada y
dejada atras. Asi, en el caso de los héroes irlandeses, el rastrillo del Castillo del Otromundo
cae tan rapidamente que corta las vestiduras de la espalda y las espuelas de los pies del jinete,
y divide en dos su caballo, caballo cuya parte trasera se pierde; y puesto que la entrada es a lo
que es a la vez Inmortal y Desconocido, esta claro que lo que se corta es la parte mortal del
gue entra, a saber, el si mismo o la personalidad conocida que nunca tuvo ser, porque siempre
estuvo cambiando y nunca conocié un ahora ni escap6 de la red logica de las alternativas
polares.

El Dr. Layard recalca acertadamente que la Liebre es un animal sacrificial y que, por
consiguiente, encuentra caracteristicamente una muerte fogosa, de la cual, como un ejemplo
pertinente, cita el salto del Boddhisattva adentro del fuego; y, de hecho, el paso de la Puerta
del Sol, como la auto-inmolacién simbdlica del Sacrificador ritual, es una ordalia del fuego en
el sentido de que «toda resurreccion es de las cenizas». Si, como parece, hay un pequefio
fundamento en los hechos que indicarian la auto-inmolacion fogosa de Liebres (pp. 105, 106),
esto es s6lo otra ilustracion de lo que Filon llama las «leyes de la analogia», a saber, el
principio exegético de que los significados anagogicos estan contenidos en el sentido literal, y
de que nunca «se leen» en él.

La Liebre es uno de los muchos tipos del ganador del Grial o Héroe de la gesta de la Vida,
y Su apropiada asociacion con Soma y el Alimento de la Inmortalidad, se ilustra
admirablemente en el espejo Tang de la Fig. 6 del Dr. Layard, «que muestra a la Liebre
machacando la Hierba de la Inmortalidad en la Luna». Por otra parte, el Perro es uno de los
muchos tipos del Defensor del Arbol o de la Planta de la Vida. El drama se representa cada
dia cuando el perro del campesino caza a la liebre que ha entrado por un agujero de la cerca,
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para robar sus coles o sus lechugas, 0 como ocurre, en otros términos, cuando el campesino
mismo, con su arco y sus flechas o su escopeta, protege su huerto contra los pajaros
predadores; ciertamente, las verdades espirituales solo pueden expresarse por medio de
parabolas caseras tales como éstas. Toda expresion es realmente figurativa; excepto para el
esteta, las figuras son figuras de pensamiento, y en modo alguno tropos sin significado; y lo
mismo es valido para aquellos suefios y visiones que son significativos; ignorar el contenido y
considerar sélo las superficies estéticas de cualquiera de estas imagenes, es «contribuir a la
suma de nuestra mortalidad». Las figuras tienen dos caras como Jano, y quien mira s6lo a una
de sus caras, pasando por alto que en el simbolo subsiste un «equilibrio polar de lo fisico y lo
metafisico», estd viviendo una vida unilateral, no enteramente humana, sino de «solo de pan»,
de «las mondas que comian los cerdos». Los sentidos aludidos arriba se encuentran también
en el motivo «decorativo», es decir, «apropiado», de la caza de la Liebre en el arte®®, e
incluso en el juego todavia superviviente de la Liebre y los Sabuesos, aunque aqui, de la
misma manera que en el caso de otros ornamentos y juegos tradicionales, se ha olvidado el
sentido y sélo queda el divertimento o el ejercicio; lo cual es una parte de lo que algunos
filosofos entienden cuando hablan del mundo moderno como un mundo de «realidad
empobrecida». Como todos los demés simbolos, el sentido de la Liebre depende en parte del
contexto: pero en el sentido en que la Liebre, como Cristo y como el alma que «se entrega a la
muerte», es a la vez un Sacrificio voluntario y el ganador de la Gesta de la Vida, el
significado del simbolismo dificilmente puede expresarse mejor que en las palabras de Karl
von Spiess: «Esta es la situacion, a saber, que la Liebre ha entrado en otro mundo a coger algo
—1Ia Planta de la Inmortalidad. A lo cual el Perro guardian, al perseguir a la Liebre, esta a
punto de alcanzarla. Pero justo donde se encuentran ambos mundos, y donde acaba el dominio
del Perro, el Perro s6lo es capaz de morder la cola de la Liebre, de manera que la Liebre
vuelve a su propio mundo mutilada. En este caso las fauces del Perro son las “Rocas
Entrechocantes”. Esta historia de la Liebre se cuenta usualmente en la forma de un mito
etiologico para explicar la razén de su corto rabo».

El autor toca, o en algunos casos pasa por alto, otros muchos problemas fascinantes. Aqui
solo aludiré muy brevemente a dos de éstos. La historia de la Liebre (p. 161) tomada de
fuentes africanas (Banyanja), es una version particularmente interesante de los «juegos de
cuerda» que, como en otras partes, solo puede comprenderse en los términos de la doctrina
ampliamente distribuida del «hilo del espiritu» (o(zo/ 7zua)®®, acordemente a la cual todas
las cosas bajo el Sol estan y permanecen conectadas con él como su fuente, o de otro modo se
dispersarian y se perderian como las cuentas de un collar cuando se rompe la cuerda; es por la
via de este luminoso hilo pneumatico, o cadena de oro, como si fuera por una escala, como el
espiritu vuelve a su propia casa cuando se ha desechado el fardo de los apegos materiales. En

2% Comparar E. Pottier, «L’Histoire d’une béte», Psw. 5 AlTopt avyisv et nodspve XXVI11 1910, pp. 419-
436.

25 para un breve estudio de esta doctrina ver mi «lconography of Direr’s “Knoten”, and Leonardo’s
“Concatenation”» en el Apr Quapreply VI, 1944, En la fig. 10 las tres liebres representan la Trinidad
Cristiana.
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la historia africana el Hombre representa el papel del Perro; aqui la oposicion es entre la razon
y la intuicion. Puede establecerse una comparacion con la version irlandesa del Juego de
cuerda como lo hace Manannan mac Lir, el maestro mago y malabarista que, en la mitologia
céltica, corresponde a Indra, que por su arte malabar (:vépa@/ Aa), por asi decir, «saca este
mundo de su sombrero». En la historia del Gilla Decair u O’Donnel’s Kern®®, Manannan
arroja su hilo, el cual se ata a una nube en el aire, y saca una Liebre y un Sabueso de su zurrén
de engarios; la Liebre trepa por el hilo y el Sabueso la persigue; cuando el mago recoge el hilo
de nuevo, el Sabueso esta royendo los huesos de la Liebre. Desde el punto de vista del Dr.
Layard, esto representaria la destruccion de la intuicion por la légica, como en el caso de la
matanza de la madre de la Liebre por el hombre en la version africana.

En otra historia irlandesa®®” que habria interesado al Dr. Layard, un O’Cronagan levanta
una Liebre y suelta un par de sus sabuesos tras de ella; la Liebre se vuelve, y cuando los
sabuesos estan cerca de ella, salta dentro del seno del O’Cronagan con un grito de
«jSantuario!», transformandose al mismo tiempo en una bella doncella; entonces le lleva a
casa con ella dentro de un on, lo cual equivale a decir que ella es realmente un hada.
Después de aquello, vuelve con O’Cronagan al mundo y vive con él como su esposa, y él
prospera grandemente; su esposa anterior y humana ha desaparecido. EI Dr. Layard esta
indudablemente acertado al considerar a la Liebre como un principio esencialmente femenino,
y quizas el emblema superviviente de una Diosa (Fig. 14) de la Aurora y de la Fertilidad o del
Amor, igualmente en los sentidos espiritual y literal de las formas; y al Perro como
esencialmente masculino (pp. 176, 186, 197). Esto es corroborado no so6lo por las
transformaciones de mujeres (entre otras, las brujas, que pueden haber sido originalmente
sacerdotisas y curanderas cuyos ritos degeneraron sélo cuando cayeron del estado de gracia,
de la misma manera que los Dioses de una religion antigua devienen los Demonios de la que
la reemplaza) en Liebres®®, sino atin més por el hecho de que es la Liebre la que trae o
prepara el Agua de la Vida. Preparar y ofrecer el Elixir por el que se entusiasma el Dios o el
Héroe es siempre una funcion femenina; como en /y ceSar Za-niz/7VI11.91, donde ArIAC
prepara Soma para Indra masticando (como las mujeres de las Islas de los Mares del Sur
preparan el Kava) y ha de ser igualada con «Fe, la hija (y esposa) del Sol» a cuyo poder se
atribuye en /arararna Bpl/nuale X11.7.3.11 la transubstanciacién de los substitutos
rituales en el verdadero Elixir, que nadie sobre la tierra saborea. En relacion con esto mismo,
es significativo el hecho de que la Liebre es «un simbolo del Pecador Arrepentido» (p. 205);

26 En Standish Hayes O’Grady, Zilwa Tadsiiya |1, Londres, 1892, p. 321. En otra version publicada en
los ITonvlap Taleo op tne Qeor Hiyndavoo de J. P. Campbell, Paisley and London, 1899, I pp. 303, 304 la
«cuerda» es una eoyala Ove os aroya v Aa Avve, el mago corta la cabeza del Sabueso, pero la restaura a
peticién del Bardn, y esto es una leccion para el Sabueso, a saber, la de no tocar nunca mas a una Liebre. En
ambas versiones hay también un Muchacho y una Muchacha que son evidentemente los dobles del Sabueso y de
la Liebre.

En las versiones Indias (3 /raxa 1V.324) el mago mismo escala la cuerda y es matado; pero es restaurado a
la vida por sus compafieros, que le asperjan con el Agua de la Vida.

207 Standish Hayes O’Grady, referencia Nota 3, pp. 333, 334.

208 | as transformaciones de hombres son méas a menudo en (hombres-) lobos, a saber, un tipo de perro.
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pues el si mismo o el alma es siempre femenino y, como lo he mostrado en un articulo sobre
el sacrificio del si mismo®®, sus poderes sensoriales pueden igualarse con los tallos de Soma
de los que se filtra el verdadero Elixir para que pueda ofrendarse diariamente en el altar del
fuego del corazon. Tampoco debe olvidarse que la Sabiduria, Hochma, Sophia, M/ /)
Narvpa vartvpavo, la Madre de Dios y de todos los vivos es una «mujer»; y el misterioso
problema de los «Huevos de Pascua» puede ser relacionado con el de Leda y su impregnacion
por Zeus en la forma de un cisne. Todas estas consideraciones se aprestan a explicar al mismo
tiempo la ambigiiedad elusiva y verdaderamente femenina de la Liebre: el alma puede ser
nuestro mas peligroso enemigo o nuestro mas querido amigo: «el que quiera salvarla, que la
pierda», es decir, que la sacrifique.

Solo tengo que ofrecer una critica especifica. EI Dr. Layard relaciona acertadamente el
aleman Hoaoev (liebre) y el inglés nape (liebre) con el sanscrito #asc, literalmente el
«saltador». Pero intenta relacionar también el griego Aayoo con el sanscrito Aa=yn, «saltar»
(y asi con Aaynu, «luz»). Esto parece ser imposible: puesto que para cualquier emparentado
de Aa=yn uno deberia esperar en griego la presencia de y7: més bien que yauua. La relacion
apropiada de Aayoo es con la raiz Aay, «adherirse», «agarrar», «chocar», donde la
implicacion es erdtica.

Los materiales disponibles, de los que el Dr. Layard ha recogido tantos, son inagotables.
Pero quizés he dicho suficiente para mostrar que, como ha dicho también el profesor Mircea
Eliade, «la memoria de los pueblos conserva sobre todo aquellos simbolos que se refieren a
“teorias”, aunque estas teorias ya no se comprendan», y para mostrar que estos simbolos, que
el psicoanalista esta redescubriendo, no s6lo pueden comprenderse, sino que pueden usarse
efectivamente en esa obra de curacion de almas a la que las filosofias tradicionales se han
dirigido siempre.

ADDENDUM

Después de haber escrito lo que precede, he recogido el siguiente material:

Las conexiones de la Liebre con la Luna y el Perro se afirman notablemente en
[ arararna Bplinua o X1.1.5.1, 2 «La Luna es aquel Perro celestial; él [la luna] vigila (con
un ojo malo) al ganado del sacrificador, y eso es para su dafio, a menos de que se haga una
expiacion (zp/ wassyirre). ES por esto por lo que los hombres temen a la luz de la luna, y se
deslizan a la sombra. Los hombres llaman a esa fiebre (vrararar, causada por el toque de la
luna) un “ser mordido por el Perro” (&@ Avyirau), y a esto [aqui probablemente
deicticalmente, haciendo un gesto apropiado], la “Liebre en la Luna” —segun lo cual la Luna
es &a«/ =xa, “marcada por la Liebre”. La Luna es verdaderamente Soma, el (ambrosiaco)
alimento de los Dioses». Otra referencia a la «Liebre en la Luna» aparece en Saiuivxya

209 Lrpa—\ya(pDoc. Self-sacrifice». Hapwapd Jovpval op Aciary XZrvdiec 6, 1942, pp. 358-398.
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Bplinua )e?™. Aqui la Liebre es #asa, puesto que «instruye» (/o) a todo este mundo;
y Yama, la Muerte, es [el Hombre] «en la Luna» que «retiene» (wauar:) todas las cosas, y a
quien se llama el «Comedor» (arowav), 0 mas literalmente, «el que tiene intencion de
comer», sin duda con referencia a la Liebre como su alimento prospectivo; s6lo cuando ha
sido «pacificado» (Sauawirw/ /) con ofrendas sacrificiales, la hace [a la Liebre] «ganar la
savia de la vida ((ppau, “impulso” o energia activadora) de los mundos»; y el Comprehensor
de esta doctrina que ofrece el Agnihotra —el sacrificio, ritualmente de una victima y
subjetivamente de si mismo en el Altar del Fuego— sube al compafierazgo en su mundo con
los Dioses y Yama.

En el /la/ jyaravripa hay una historia de Liebres y la Luna. Una manada de elefantes
recurre a las aguas frescas del lago de la Luna, pero en su ir y venir causan la muerte de
muchas liebres que viven en sus orillas. EI Rey Liebre Cara de Piedra acepta la proposicion
de la Liebre «Victoria». Esta ultima, pretendiendo ser el embajador de mi Sefior la Luna,
persuade al Elefante Rey de que ha enojado a la Luna, tras de lo cual los elefantes se retiran y
dejan el lago en paz. En la misma coleccion aparece la historia de la Liebre y el Ledn; este
ultimo ha estado destruyendo a todos los animales sin miramientos; hasta que se hace un
compromiso de que se le dara una criatura diaria para su comida, elegida a suertes. Cuando le
Ilega el momento de que se le dé a una Liebre, ésta inventa una estratagema. La Liebre llega
tarde y explica que ha sido retenida por otro Leon. ElI Ledn Rey se enfurece, y propone
destruir a su rival. La Liebre le conduce a un manantial de agua clara, en cuyo fondo el Leon
Rey ve su propio reflejo, y supone que éste es su rival; salta entonces hacia el reflejo, y se
ahoga. Asi la Liebre se salva a la vez a si misma y a todas las demaés criaturas habitantes del

bosque®**.

Estas dos historias las cuenta nuevamente, y las interpreta SaA Av[[6—Axv Plux en el
Marnvawx. En el primer caso, P\ux toma el Elefante como el tipo del alma timida, y la
Liebre como un engafiador que impide al alma obtener el Agua de la Vida; aun asi, es notorio
que todavia se conserva la estrecha relacion de la Liebre con la Luna y con el Agua de la
Vida. En el segundo caso, la Liebre es el tipo del alma racional que procede con deliberacion
y prevision, y que triunfa sobre la muerte, representada por el Le6n como el tipo del alma
carnal. En anotacion, Nicholson cita a Aauxpx, que dice que la Liebre «duerme con los ojos
abiertos»**2,

En 3/ raxa V.84 un rey tiene dos hijos, y se trastorna por el dolor cuando uno muere.
Para curarle este dolor excesivo el otro hijo finge locura, y deambula por la ciudad pidiendo
una liebre. Rechaza todas las que se le ofrecen, diciendo «Yo no quiero ninguna liebre de
especie terrenal, sino sélo la Liebre de la Luna». Esto es una expresion para lo imposible, o lo

29 caland, W. dao Sayuviya—-Bpanuave 1v Avowanl, Amsterdam Johannes Miiller (1919); pp. 13 y
14.

2 Er Edgerton, Tne Iavynaravipa Psyovompuyred 2, AOS. 3, 1924, pp. 365 sig. y 296 sig.

22 Marnvawx 111.2738 sig. y 1.997 sig., con 1374, 1375 y las notas de Nicholson.
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inalcanzable, como nuestro moderno «pedir la lunax». Evitar la incidencia de la muerte es
igualmente imposible; y como es habitual, el acongojado rey se consuela por su consecuente
comprension de la universalidad e inevitabilidad de pérdidas tales como la que le ha
acontecido.

En Anauuarada 342, tenemos el simil de la Liebre cogida en una trampa:

«Hombres movidos por el temor y el deseo bullen de acad para alld como una liebre
atrapada;

Presos de las cadenas de sus apegos, una y otra vez padecen largas miserias».

La ensefianza es obvia; evitad la trampa.

Un disefio de tres conejos que tienen en total sélo tres orejas (de modo que cada una de las

dos orejas de uno forma una de las orejas del otro) representa a la Trinidad Cristiana®".

Como un simbolo Prométeico, la relacién de la Liebre con el fuego —tratada por el Dr.
Layard, p. 193— hace de ella un animal peligroso, y esto esta bien ilustrado en Arnapwa
geoa Za-nit//V.17.4: «el infortunio que cae sobre el poblado, del cual ellos dicen “Es un
cometa” [literalmente, estrella con cabello de torrente], como tal, la esposa del brahman
guema el reino donde la Liebre ha salido junto con los meteoros». Yo no sé por qué Whitney
cuestiona «#assa aqui —probablemente a causa de su notable ignorancia del simbolismo
tradicional; pero dice acertadamente que «tales aparentes portentos son realmente la mujer,
que ha sido maltratada». EI hecho de que la «mujer» es en este caso la «Palabra» Sacerdotal
(@ y, wol) usurpada por el Regnum, no constituye ninguna diferencia en principio. En otro
pasaje, Arnapwa ceoa Za-nir// IV.3.6, encontramos la expresion «jAbajo con el
Sasay/ /m, y esto, en un contexto de encantamientos dirigidos contra tigres y otros animales
salvajes, puede significar «cazador de liebres», o quizas un perro salvaje.

Hay algunas excelentes ilustraciones chinas y mejicanas de la Liebre o el Conejo
escapando de las fauces de un monstruo en Xaxpalfpoviev vvd inps Bedevrovy tv dev
gpinyniveoioynev Kuirvpev de G. Hentze, Antwerp 1941, Tafelband I. Abb. 234 y Il Abb.
51 y 53, Textband pp. 73, 139. Hentze iguala a la Liebre con la Luna joven misma; es decir,
con el Soma que se lleva. Donde la Liebre no esta meramente ¢v la Luna, sino que se
identifica con la Luna misma, el dragon seria Rl hu.

Frecuentemente, en América del Sur el enemigo de la Luna no es una serpiente, sino un
Jaguar. Asi en A. Métraux, Mytno o¢ tne Tofa avé ITilaya Ivoiave op the [pav
Xnayo (Am. Folklore Society, Philadelphia, 1946, p. 19), el Jaguar es el espiritu de la muerte

A3 E P, Evans, Aviual Syufoliou v Eyyleciactiyal. apynirsytops, New York 1896, p. 329; cf. nota
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y el enemigo de la Luna, (y p. 109), el Jaguar es el propietario original del Fuego, y el Conejo
lo roba exitosamente.
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CAPITULO DOCE

LA VIA DEL PEREGRINO”

Los cinco versos que se traducen y comentan abajo aparecen en el Aizapsya Bp/ inua o
VII.15, y se encuentran también en el Sa=xn/iwava Zp/vra Zlrpa. Rohita, nuestro
«Rufo», acaba de volver a su ciudad al oir que su padre Awkew[ kv ha sido tocado de
hidropesia por capu)a, debido al largo retraso en el cumplimiento de la promesa de
Awewl kv de sacrificarle a capu o (a quien no es dificil igualar con Metyv, la Muerte).
Los versos se dirigen a Rufo en su condicion de hogarefio; se le exhorta a viajar en el
«bosque», en busca de una fortuna mejor; en otras palabras, se le exhorta a abandonar la vida
del hogar y a devenir un errante sin techo. La «fortuna mas grande» (v//v//tiene aqui casi
exactamente su fuerza etimoldgica de «no nada», y de aqui «no pequefio» sino mas bien
«grande») que Rufo entiende inmediatamente es evitar la muerte como sacrificio a capv o, a
quien habia sido dedicado al nacer. Debajo de las caracteristicas aparentemente episodicas de
la historia de Rufo y | vva [%ena, el sustituto encontrado en el sexto afio de su errancia, se
encuentra el motivo universal de una salida (/% jpas afniviexp/ vra 5> rapimpager, Manu
V1.41) en busca de una via de escape de la muerte a la que todos estamos destinados al nacer,
y que por naturaleza es siempre un sacrificio a copv o, a quien no es dificil identificar aqui y
en otras partes con M ¢ tyv, la Muerte, el duefio de todo lo que esta bajo el Sol. A la infeccion
de la muerte, como la historia misma pone de manifiesto en relacion con la liberacion del
sustituto, | vva [wema, s6lo puede escaparse recurriendo a Agni (a quien se describe en los
Vedas como el «Encontrador del Paso» zop elyelevyia) y con el cumplimiento de los
oficios que él prescribe, el mas importante de los cuales en el caso presente es una celebracion
de Indra, el «camarada de viajero» en nuestro texto.

El estribillo constante, «Adelante, siempre adelante» (yapa—©@wa), la relacion de la
exhortacién con Indra, y la fraseologia «solar» que se emplea, nos dan una clave a los
tecnicismos de estos versos. Debemos tener presente que se debe precisamente a que son
némadas y viajeros, y no meramente labradores establecidos (x # eawe ), por lo que en los
textos védicos se les llama regularmente yapea )awa/ Como sefiala Macdonell, cediy
Tpauap, 122, yapea )i es un nombre de accién que viene de yap, «ir» 0 «moverse», cf.
Grassmann, Qprepfuyn Cou Pry—wede, «ursprunglich “wandernd” (von car)». La
derivacion que hace Monier-Williams de la raiz x # e no es imposible, pero es semanticamente
implausible, pues puede verse muy claramente en relacion con /7 ceoa Xa-mit/71.46.4 it/
kvoacya yapeavt |, «el rarsp pauiiiac movil, o activo o vigilante», cuya referencia es
Agni como rarep gouiliac abajo, 0 mas probablemente, en este contexto, el Sol como
marep gauidiao arriba. Grassmann traduce nuestra palabra en este contexto por «empsige»

“ Publicado por primera vez en el Jovpval o¢ tne Binap avs Opicoa Psosapyn Zoyisty, (Patna,
India), XXI1V, 1938.
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(activo), y Griffiths por «vigilante». El Nipvkza V.24, seguido por = oo, parafrasea
kvoaoya yapeavi [por ke tacya kepua as y iyt Sirye | traducido por Sarup como
«el que observa la obra, la accién, es decir, el sol»**,

Ciertamente, el Sol es el «presenciador del xapua», 0 en otras palabras, la Providencia
(mpa!/ I va); pero si la vision y la mocidn coinciden v di@ivio, sigue siendo cierto que la
palabra yapea )i denota una mocion; el hecho de que comprendamos que la mocién implica
también una vision, no nos justifica una traduccion libre de la palabra que significa mocion
por otra palabra que significa vision.

Por supuesto, es con su Unico pie, o con sus pies, como el Sol, o la Muerte, esta presente
en el corazén, y cuando estos pies se retiran, la criatura se «corta», 0 muere (/arararna
Bplinua o X.5.2.13). En otras palabras, es por medio de un hilo (o(zo/ tuav, Atnapwa
ceda Sa-mir] 5.8.38; [arararna Bplnua)e VI1.7.3.10, etc.) como el Sol, que es la
esencia espiritual (//zuav) de todas las cosas (/;/ geoa Zo-mur// 1.115.1;, Sayuivxya
Yraviead Bplnua o 111.2-3, etc.) se conexta (cauyvkta, Bnayawad Ixt/l XI11.26, cf.
| wetllomarapa Yravieas V.10) con los seres nacidos, como el Conocedor del Campo con
el Campo. Es de esta manera como el Espiritu, sin nacimiento y sin cambio (Bnayawad
I'xt/7 11.26, etc.), se considera como el Morador del cuerpo (6@niv, #apxpiv), y como
naciendo y muriendo siempre (vitwa-—@/ ta- vityoau> uétou, Bnayawad ['xt// 11.26), y
es asi como el Espiritu «procede desde dentro, como nacido multiplemente» (avra+# yapar:
Banvdnl glyoulva | Mvldaxe Yraviead 11.2.6)*°. Es esta incesante e infatigable
peregrinacion del Espiritu (a saber, la procesion Divina) lo que Rufo recuerda en el cuarto

214 Aqui se asume evidentemente que y//wiz/J se deriva de y/ /i, «ver» u «observar», asumicion que esta
implicita también en el «vigilante» de Griffiths. Nosotros no nos proponemos en modo alguno excluir esta
connotacién, pero no sentimos que una connotacién deba sustituir a una denotacién cuando se traduce.
Observamos que x¢ra y xapua dificilmente puede ser sinénimos; y que en Wlloxo dificilmente puede
esperarse una tautologia (¢/ juirwe). Sin ninguna duda, el Sol es un observador de todo lo que se hace dentro de
la casa del universo. Por esto es porque el Sol es también el movedor dentro de él; la cual mocién no es una
locomocion, sino por medio de sus rayos o lineas de vision, a las que también se les llama sus pies. No es la
vision, sino la mocién lo que se afirma en yapea )i/ Estas consideraciones nos llevan a suponer que lo que
tenemos aqui es un oavSn: encubierto, y a proponer el andlisis ya—/ /wiz/, donde //yiz//seria el nominativo de
un hombre de accion derivado de /7 ir; por consiguiente, traducimos «el movedor tanto del acto perfecto (x ¢ z)
como de la accidn perfecta (kapua)», donde el Sol es asi la causa universal a la vez de la liberacion y de la
incorporacion, como en Maizpi Yraviead V.30 capya—cwapy mawapya—n@rvp—-Lnayam Sty |,
Aunque ciertamente hace uso del causativo /wiz/, Woko debe haber tenido presente que el movedor ¢v es
también el movedor d¢; que el kapr/7es también el x jpayiz/). En cualquier caso, el Sol es en todas las cosas el
«hacedor» ultimo: «De lo que “yo” hice, 777 eres el hacedor» (zad axopawau... tacya xopt []o,
Sayuvxya Yraviead Bp/inua o 1.5.2). ¢Y cémo es el Hacedor? «Por mi, en tanto que soy el Ojo, se hacen
todas las cosas» (uay/ yaxeve | kapu/ /)i kpiyavr®, Sayuvxya Yraviead Bp nua o IV.12.2).

25 Similarmente Arnapma ceda Sa-nir/1X.8.13 zpag iraris yapart yaphn®@ avrap, ad ¢ &ya—u v
pafoon’ @ @ yar®: /)/ geoa Xo-mirJ WL.1.20 y L72.7 eavuall pavuoav vinito (p;raw@é'a/a
avrapaada! v, etc.
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verso de nuestro texto; cuando se ha alcanzado el fin de la via (adn@avea | mep/ju, Kaona
Yraviead 111.9), y se ha encontrado la Fortuna, cuando el ojo de Rufo y el ojo del Sol, que es
él mismo el «Rufo» de Arnapwa ceda Za-niz/7 XI1.1, son uno y el mismo Ojo (olpya-
JYOKOUP Yoy Y NaTo, / y geoa Xa-nit/] X.16.3: daco oceldfe ovye, Ol 1vve uty yor oint;
HELVE QVYE LVO YOTTEC QULYE OQAOCO 10T EIV AVYE LVO ELV YECILYNT 26 Maestro Eckhart,
Pfeiffer XCVI), cuando Rufo ha devenido un Comprehensor despertado (@ida@/ /v, wo
akakad Pooonuvu, Kaona Yraviead V1.4), «entonces estd preparado para la
incorporacion dentro de los mundos emanados» (raza / capy@ev ANk@ev sapxpara ya
xkadrnar®, Kaona Yraviead VI.4)% | un Viajero, ciertamente (yapea )i como en /[y ceda
Za-mir// 1.46.4), fundido pero no confundido (8rn©d fn@sca) con el ser del Halcon

18 «El mismo ojo con el que Dios ve en mi; mi ojo y el ojo de Dios es un (nico 0jo y una Gnica vision»; y

continlia, «un Gnico conocimiento y un Gnico amor». Con «el mismo ojo con el que Dios ve en mi», cf.
Awrapeya lpa lyaxa WAL-3 [tul] @l idau exa... oa paro fnlt vy affyaikeary Kaona Yravieas
IV.6 @a /.. zlpwau ap yara... i pnlt@pfnp ayarasyare.

27 | os esfuerzos desesperados hechos por los eruditos sin exceptuar a | o\kopor mismo (ver Rawson,
Kaona Yraviead pp. 179-180), para explicar este pasaje hacen su lectura mas bien penosa. Nada puede acabar
con la doctrina de una Gnica esencia y dos naturalezas, mortal e inmortal (B ¢ nad pa yaxa Yravieas 11.3.1
etc.). El Brahman mortal es el ltpav espirante, el Sol, y Agni, «nacido multiplemente». Quienquiera que
deviene el Brahman debe participar evidentemente en ambas naturaleza, a saber, en la actividad divina («el
trabajo eterno») y en la vacancia divina («el descanso eterno»). Ciertamente, el trabajo estd contenido en la
vacancia, como lo finito en lo infinito; pero esto no significa que pueda suprimirse de ella; incluso las
potencialidades finitas son esenciales a la infinitud de la posibilidad.

El pensamiento que lleva al exegeta a evadir la nocién de una incesante encarnacién césmica se funda sobre
un error, en el que el nacimiento vwviwepoai del espiritu se confunde con el nacimiento zapriyviap del
individuo fulano. Es del nacimiento particular, zgo veysooirarsu yoayriovio, del que los Liberados (uvxza)
se liberan; por el contrario, el nacimiento universal, zep veyeootrarev ivpaldifilirario, s una actividad de
la beatitud divina en la que los Liberados participan. Ademas, es precisamente la extension universal del ser a
todas las cosas lo que implican tales designaciones del perfeccionado como «Movedor a voluntad»
(xjpayljprv); y como lo expresa uno de los himnos en el 2i66n/ vrauvkr imaix, «;Como puede ese Espiritu
Beatifico (//vavdaru/7) que, cuando entra en la Obscuridad (de los mundos infrasolares) en sus alas de gozo y
de satisfaccion, vivifica cada mundo, comprenderse como otro que el Fin Ultimo del hombre?». No cometamos
ningln error; el Espiritu, el Si mismo verdadero, es ese que «peregrina de cuerpo en cuerpo» (zpar: sapxpsov
yapart, Maitpt Yraviead 11.7). Nicolas de Cusa expresa lo mismo cuando dice que la filiaciéon y la
deificacion implican una «remocidn de toda otreidad (afBlario ouvio alrspitapio = SANSCrito adw/ ita) y de
toda diversidad, y una resolucidn de todas las cosas en una que es también una transfusién del uno en todas» (Ae
@Dil. Aei, citado por Vansteenberghe, Beizp/ive Cvp [eoyniynte deo Mittedlaltepo, XIV, Heft 2-4, p. 13,
nota 2). Si estar unificado (sxau £n(, passim), si estar aunado con la Muerte es haber escapado a la muerte
contingente (B¢ nad pa )yaxa Yravieas 1.2.7), ésta es una unificacién con uno que es «Uno como es en si
mismo  muchos como es en sus hijos» (/ azararna Bp/iqua o X.5.2.16); con uno que es «indiviso en las
cosas divididas» (Brnayawad xt/7 XI11.16 y XVI111.20) al mismo tiempo que «se divide a si mismo, llenando
estos mundos» (Matizpt Yraviead V1.26). Asi pues, es imposible considerar una identificacion con la Esencia
Divina que no sea también un posesion de sus dos naturalezas, fluente y refluente, mortal e inmortal, formal e
informal, nacida e innacida. Una ABlario ouvio alrepirario debe implicar una participacion en la totalidad
de la vida del Espiritu, de «Ese Uno» que es «igualmente espirado, despirado» (/;/ ceoa Xa-nir/7 X.129.2),
eternamente «innacido» y «universalmente nacido».
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Peregrino (#y@va) y del Aguila (cvap )e) cuyo Ojo se extiende a la visién de todas las

cosas simultaneamente®*®.

Es a un verdadero «progreso de peregrino» a lo que Indra empuja al establecido «Rufo».
Y teniendo presente que las peregrinaciones terrestres son solo visitaciones miméticas de
«centros» anadlogos («Todos los caminos llevan a Roma», o similarmente, a Jerusalén, o a
Benarés o a cualquier lugar que represente para nosotros el «ombligo de la tierra»), puede
entenderse perfectamente que nuestros versos devinieran un canto del camino, y que fueran
cantados como tales por los antiguos peregrinos indios, de la misma manera que en Europa,
en su camino hacia Compostela, los peregrinos cantan su Xovyavdsavr Xarnodiyt. En la
intencion, al menos, nuestros versos tienen algo en comun con el «Adelante Soldados
Cristianos». No puede haber ninguna duda de que los peregrinos indios tenian sus cantos de
marcha; y ciertamente, en el dia presente, nosotros hemos escuchado a bandadas de
peregrinos cantando en su camino hacia el Pico de Adan en Ceilan, y en BadrinCith en los
Himalayas. Nos parece estar escuchando nuestros versos cantados por el guia de una bandada,
y la poderosa respuesta del coro, Xap/ imwa, yop/ iwa, «Adelante, siempre adelante». Sin
embargo, aunque esto sea asi, es incuestionable que nuestros versos son una llamada
conmovedora al Omnihombre para que tome su lecho y ande, y para que siga adelante hasta
que alcance el «fin del camino» (adnmava / 7 pau, Kaona Yraviead 111.9). Nuestro
pensamiento, algo humoristico, «Es una gran vida si t0 no flaqueas», se aplica aqui a la
persecucion del fin Gltimo del hombre; fin por el que nosotros entendemos todo lo que
implica un escape de las garras de la Muerte, la infeccion de cuyo poder se extiende sobre
todas las cosas bajo el Sol, pero no mas alla de las puertas de oro, los portales solares del
mundo (ol vpa- Swlpay, Adkada pou, Maitpt Yraviead V.30 y Xnivdlrya
Yrnaviead V1I1.6.5, etc.).

En el texto en prosa que separa unos de otros los versos de A:zapsya Bp/ inua Jo V1115,
se afirma llanamente que Rufo acepto el consejo de Indra, y que anduvo errante en el
«bosque» por un periodo de seis afios; de hecho, devino lo que en otras partes se llama un
ropimpipaka, 0 un «caminante pobre», y, como lo sugiere la palabra #paus)e, un
spaua)a 0 «afanado»; la totalidad del contexto implica claramente, no la vida de un
@/ varpaorna, 0 anacoreta que vive en el bosque, ocupando una cabafia, sino la de un

218 Es precisamente como un «o0jo» y por medio de sus «rayos», que son también sus «pies», como se
considera que el Sol «viaja» y «observa» constantemente por lo que es un Unico acto de ser; de esta manera, «él
procede presenciando» (aBniyaxe’) [z, |y cedar Sa-nir/711.40.5).

Puede admitirse un paralelo interesante. Es bien sabido que «El Sol es sonido; de manera que, dicen, “el Sol
procede resonando”» (cwapa (711, Sayuvxya Yravieads Bpl nua o 111.33). De igual modo Mitra «habla»
(Bovw! e |, /;/ ceda Za-nur/7111.59.1, etc.). Al mismo tiempo, el Sol es siempre un «ojo». Por consiguiente,
puede comprenderse el porqué la raiz yaxe puede transmitir uno u otro de los dos significados, a saber, ver o
decir; en espafiol, igualmente, «observar» puede usarse en uno u otro de los dos sentidos. Para un examen mas
amplio ver mi «Beauté, Lumiére et Son» en /Jrvdso Tpaditiovelleo, 42, 1937, donde podriamos haber
hablado de una identidad de la Belleza, la Luz, el Sonido  la Mocién v Simivio.
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ocavvyliotv, U «<hombre pobre» errante, de quien generalmente puede asumirse que ha
recibido las ultimas iniciaciones y que se han celebrado sus ritos funerarios, de manera que ha
devenido lo que P\ux llama (Maznvawmx V1.723 sig.) un «<hombre muerto que camina», uno
que ha «muerto antes de morir», 0 como lo expresa Kaona Yzaviead V1.4, uno que «ha
sido capaz de despertar antes de la disolucion del cuerpo» (a®axad podéonvu mplk
sapxpacya wiopa=ca J**°; apenas necesitamos agregar que en la India se ha dado por
hecho que haber muerto asi a todo zpozivu, a todo sentido de «yo y mio», es virtualmente
sinénimo de una liberacion de la mortalidad y de todos los demas «males». Sin embargo, si
podemos agregar que el estado de errantes sin hogar es analogo al del «Pajaro Rojo que no
tiene nido» ( /;/ geoa Za-nit/ 7 X.55.6), y al del Hijo del Hombre que no tiene «donde reposar
su cabeza», pues como lo explica el 7o/ yawi-#a Bpinua Jo X1.15.1, «el “nido” es ganado,
el nido es hijos, el nido es “hogar”»; y la asimilacion es tanto méas significativa porque el
nombre «Rufo» es uno de los nombres del Sol, y porque nuestro Rufo es de linaje solar; el
hecho de que el Indra solar haya sido su yvp//esta perfectamente dentro del orden. Tomando
en consideracion todas estas cosas, en relacion con la designacion de Indra como el
«Camarada» del viajero, es imposible no acordarse de la institucion del Compafierazgo que
florecié en Europa en la Edad Media, e incluso mucho mas tarde, y para la cual puede
reclamarse una antigiiedad inmemorial. Nosotros no podemos llevar méas lejos estas
indicaciones aqui, y remitimos al lector al nimero especial de Ae coile 8] [loio que trata «Le
Compagnonage», nimero aparecido en abril de 1934. En relacion con el baston del peregrino,
solo citaremos la observacion de que «Por consiguiente, tenemos aqui una equivalencia
exacta del caduceo hermético al brahma-danda o baston brahmanico» (Zdeu, p. 151),
agregando que el «bastdn de tres zancadas (de cie Ju)» se ha reconocido como un aspecto del
Eje del Universo® (sénscrito oxaufna, axea, griego oravpoo). Asi pues, hay una
metafisica del viaje, de la misma manera que, como observaremos ahora, hay una metafisica
de los juegos. Segun esto, apenas es necesario sefialar que con el declive del peregrinaje,
también se ha perdido el apze del viaje.

29 En este pasaje, las palabras asaxad fodsnuu son de un interés peculiar en relacion con el epiteto
adquirido por Gautama, a saber, Buddha, el «Despierto». De linaje solar y de familia Sakya o Sakiya
(Zvrra—Nwrl 7t 423 etc.), a menudo se le llama con el nombre de Indra, a saber, Sakka (Sakra),
Jurrta—Nizl ra, maoowy. En otras palabras, nacido en el linaje real de «aquellos que podian», el Buddha fue
uno que «despertd» antes de la disolucion del cuerpo.

Puede observarse, ademas, que como nuestro «Rufo» es el hijo del solar Aikew! kv, asi al Buddha se le
describe como Oxx/ kap/ ipacoa Sakyaputto, «el hijo Sakya del rey Oxk ko (Zvrra—Nizw/ /ra 991), es decir,
de Ixeawl kv, como se le llama en el Man//waorv, a quien debe ser el mismo que nuestro Aukewm kv 0 SU
inmediato antecesor. EI nombre implica «Presenciador», cf. Arrapsya (pa lyaxa .43 afnylixear citado
en nuestra nota 2; no hay necesidad de decir que el Sol védico es el «ojo» de Varu\a, y que al Buddha se le llama
repetidamente el «ojo en el mundo» (yaxxnv- Aoke).

El Ixewl kv implicito en nuestro Awkewl( kv es sin duda el xew/ /kv... p@w/ v puap/ wx de /}/ geda
Za-nir/7 X.60.4-5, donde florece en la procesion, en la carrera o en la operacion (@par®©) de Indra: y el
antepasado de B ¢ nadpatno en Maizpt Yraviead.

20 pqsakvul payapite, invocacion introductoria.
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Damos aqui un texto y su traduccion acompafiado de comentarios. El texto es de la
Biblioteca Indica, edicién del Arrap@wa Bp/inua e, vol. IV, p. 72, 1906, excepto que en el
caso de las dos palabras marcadas con un asterisco hemos adoptado las lecturas del
Si=xnliyave Zplvta Slzpa, y que en el caso de la primera palabra del texto
comprendemos, mas bien que viva &p/viliwa, VIV &p/ v iwa, €S decir, viviy
akp/ /vt o conectadas por ocavoni. Asi pues, tenemos:

NLvL&pliviiya sepxp—aoctlitt pimtoc dL&pLLIOL
MOnd veeadwapd pava, wdpa ty—yopata | coxn:
Xoplhwa, yoplima.

Hoom\\vi« xocpowi« PO=ynov, BnKO\Up—DtuD TnaAoypont |
20p©[loya capwme nlinu va , -Y-pocus\a TponaTn© natlisk:
Xoplhwa, yopliwa.

lot© Brnoya Loxvooydpddnmac—TieonoTt TIeoNaTa, ;
| ©1© vinadyopuvacya, yapatt yapatd froyos:
Xoplhwa, yoplima.

Kot | «apivi pnowatt, sallgmvas—tu dwllnapa |:
Yttieonac—tpetl) fnomott, K ¢ T CUUTAOYOTE Y OLPOL=dh:
Xoplhwa, yopliwa.

Xapav—mot HodnL WVOUTL, Y APAVT—CT IOV LOLUPAPALL:
Z\p\poccmfoc TTOLsR O -r-p@uD\oc-, wid va tavdpayat®© yopo=e:
Xoplhwa, yoplima.

«La gran fortuna es del que no se fatiga,
Asi hemos escuchado®, oh Rufo:

La que se sienta es una mala raza®%,
Los compafieros de Indra, el Viajero?

2L [ bapoua, en la boca de un brahman, y como el biblico «escrito esté», implica una cita de la escritura
(s%pv71) més bien que la cita de un proverbio.

222 podriamos haber traducido vieaS@wapa /por «vara en el lodo». Como se vera mas tarde, hay de hecho
una sugerencia definida de una pereza ofidiana, imputada a la estancia en casa, cuyos males (z/ 7/ va  se
adhieren todavia a él.
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jAdelante, siempre adelante!

Adelantandose estan las piernas del viajero®*,
Su persona crece’” y da fruto:

228 |jteralmente, «es el Camarada del viajero», yaparan o' ikn/, como en P\ux, Marnvawx V1.2643, «El
Amigo es el guia en la via». El caracter de Indra como conductor, precursor y guia esta bien establecido en /
ceda Za-mur//donde, por ejemplo, él es z(p@ay iwaven 111.34.2. Alli, igualmente, Indra es tipicamente caxn:
(camarada) entre los caxn/ e /(camaradas), zaoouu; de la misma manera que Agni y el Sol son tipicamente
uitpa (@amigo). En /;/ geda Za-mir/] X.32.6-8 es el guia y el maestro que muestra la via a Agni; es el
«Conocedor del campo» (ke@zpamir, cf. ke©@rpa—p/ o [en Bnayawad <t/ XIIl), y «Ciertamente el que no
conoce el campo pregunta por el Conocedor del campo; e instruido por el Conocedor del campo sale» (zp/ir1).
El uso de zp/iri es notorio en este contexto, puesto que es precisamente cuando sale (7zo/7ry@ve,
Benad pa lyaxa Yraviead IV.3.38) el Espiritu real, cuando se deshace el ser contingente con el que habia
estado conectado. El verdadero zp//re de la tradicion védica no es la sombra ni el fantasma del decedido, sino el
Espiritu Santo que se entrega cuando «nosotros» entregamos el «espiritu». El verdadero viajero ya esta «en el
Espiritu» (//zuave) més bien que «en si mismo»; muerto y despertado antes de la disolucién del cuerpo-y-alma,
cuando el Espiritu «sale», es él mismo el que sale, dejando tras de si para siempre el «asiento» (vieadwapa J 0
pseudo si mismo, cuyos factores constitutivos estadn sujetos a sufrir una retribucion en la esfera a la que
pertenecen. Cuando sobreviene la disolucion del cuerpo en el curso debido, «Entonces el polvo retorna a la tierra
que era; y el espiritu retorna a Dios que le dio» (Eclesiastés 12:17). En cuanto al polvo, quienquiera que ha
seguido al Precursor y Camarada ya no esta en él ni es de él. EIl Indra solar y el viajero son el «par conjunto de
aguilas camaradas» (caxn/w/7) de /}/ geda Za-nir/71.164.20.

Puede observarse que Indra desempefia su papel de Camarada tanto con el Buddha como con el
Manlwxpa, a todo lo largo de sus «vidas» o de su «viaje» (yapizpa).

224 | as «Flores como las ruedas del errante» de Keith puede ser mas bien pintoresco; nosotros preferimos
retener el sentido més literal de «piernas». No hay ninguna comparacidn directa entre las piernas y una flor,
como la hay entre los pies y una flor, cuando hablamos de «pies de loto» (radua—yapa ). Lo que es comin a
las piernas y a una flor, en la comparacion (o775 ¢ %) presente, es el vigor que connota la raiz zve, vigor
acordemente al cual nosotros decimos «pujar como una flor» o hablamos de un «pujar de nuevo» o de un
«césped pujante». Las piernas del viajero son pujantes, y en este sentido «pujan» como una flor.

25 Bp(e)up—//zu/ - en la version de Keith, «su cuerpo crece». La traduccién del gran erudito védico de
[Tty por «cuerpo» aqui puede comprenderse si tenemos en cuenta su posicion como la explica en su edicién y
traduccion del Arrapeya (pa )yaxa, introduccion, p. 42, donde habla de la «manera ingenua en la que el
conocimiento se hace la caracteristica del (tuav» en el sistema advaita, y agrega que «Tal conocimiento, como
no es empirico, carece de significado para nosotros, y no puede describirse como conocimiento». Nosotros
aceptamos que en ese tipo de conocimiento, 0 mas bien gnosis, no hay ninguna distincién entre el conocedor y lo
conocido (B¢ nad jpa lyaxa YravieasIV.330). «<No hay ninguna cesacion del conocimiento del conocedor, y
no hay, sin embargo, ninguna segunda cosa, otra que mismo y separada de si mismo, que él pueda conocer»;
Plotino, Eviadao V.8.10-11. «No hay ninguna visidn a no ser en el sentido de identificacion... Es el otro, el
Principio Intelectual el que se ve... a si mismo»; similarmente, la ensefianza cristiana de que el conocimiento de
Dios es un conocimiento especulativo (es decir, no derivado de ninguna fuente externa a si mismo) no es lo que
el erudito moderno entiende por «conocimiento». Pero un tipo de conocimiento tan limitado como el que
pretende el erudito moderno (incluso si presumimos la irrealidad de todo lo que se entiende por una gnosis,
«carente de significado para nosotros») no es lo que entienden los textos védicos cuando hablan de un
conocimiento sin dualidad. Asi pues, a no ser que asumamos, al menos «por causa del argumento», la validez de
una gnosis, nosotros no estamos equipados para comprender, y por consiguiente tampoco estamos equipados
para traducir los textos védicos, en toda su rigurosa logica, una vez que se han aceptado sus proposiciones
fundamentales. A no ser que aceptemos estas proposiciones, nuestra traduccion equivaldria sélo a una simple
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Todos sus males supinos®,
Matados por el afan de su progreso—
jAdelante, siempre adelante!

La felicidad del que se levanta, se levanta®’,

descripcién; a fin de traducir sin parodia, debemos proceder al menos youo ot las proposiciones bésicas fueran
validas.

En cuanto a la traduccién de ltpov por cuerpo; nosotros no podemos negar que en el uso reflexivo,
«aquellos que no pueden pensar en nada mas noble que cuerpos» tengan alguna dificultad. Si uno cree que el
cuerpo de uno es uno mismo, entonces ltpov debe significar «cuerpo»; de hecho, ésta es la interpretacion
profana que se describe en Xn/wvéoywa Yraviead V1185 como una «doctrina diabdlica» (aovpa
vravieas). Recordaremos también las criticas observaciones de | o \kapl iy pya en relacién con Bpayamad
Ixt/7 X112, «;Cémo es, entonces, que hay doctores que, como los hombres mundanales, mantienen que “yo
soy fulano” y que “esto es mio”? Escucha: esto debe a que consideran que el cuerpo es su si mismo».

En el contexto presente podria haberse observado que el peregrino esta en gesta de la @wida, y que «nadie
deviene inmortal con el cuerpo» (/arazarna Bp/nua)a X.4.3.9). Tampoco podria considerarse que es un
«cuerpo» lo que «crece» cuando «desaparece el pecado», como Keith mismo traduce el siguiente #Q@ps>
7l ve |- en base a esto uno habria esperado encontrar al menos «su alma crece», aunque desde el punto de
vista de la tradicién védica incluso esto habria sido insatisfactorio, puesto que lo que se considera inmortal aqui
no es mas un alma que un cuerpo.

Es notoria la rara palabra 8 (evv (= Snawie v). En M/ vawa Anapuas! ozpe IV.135, Bihler la traduce
por «uno que desea prosperidad». La forma verbal es optativa, 0 quizas seria mejor decir que expresa una
tendencia. Derivada de frov, «devenir», puede hacerse una comparacion con fnvwao, «devenir en un grado
mayor», y con S (yieona, «devenir en el grado maximo», o, en otras palabras, «estar enteramente en el ser».
Asi pues, S (e)up—/izu/ 7 implica que el verdadero espiritu del viajero esta floreciendo, progresando desde la
potencialidad al acto, tendiendo hacia un ser perfeccionado. El Espiritu en cuestion es ese Espiritu que se ve solo
imperfectamente en el animal (-hombre), el za«v, y que se manifiesta cada vez méas claramente en un Hombre,
0 Persona, 7vpvea —«EI que conoce cada vez méas claramente su esencia espiritual (wo [/ vau Haiot jpl -
weda) tiene una evidencia mayor (/@i Bnlwao)... La esencia espiritual se manifiesta cada vez mas
claramente en el Hombre» (rvpves @ @wlimiot/ p/ju [Ttu/7). Este es el tipo de «crecimiento» que tiene el
viajero —a saber, estd deviniendo lo que €l es (wipd wao sp 1o7), mientras que el que se queda en casa
permanece empiricamente «él mismo» (el Unico «si mismo» que conoce).

Por supuesto, es la totalidad del hombre, a saber, el cuerpo, el alma, y el espiritu, lo que crece, cf. Airapsya
Bplinua e W.3 capmaip asyain capweviituav'] coupddnyars ya sma- @eda,'y €S por esta razén por lo
gue, puesto que no teniamos intencidn de resaltar mas que otra ninguna de las partes de la constitucion del
peregrino, hemos traducido //zuav por «persona» mas bien que por «espiritu». «Persona» (zvpveq) €s un
equivalente real, ya sea que consideremos una referencia a «este hombre» (el //zuav en sentido reflexivo) o que
lo consideremos como refiriéndose a la Persona, al Hombre Universal y Si mismo verdadero, al Unico Sujeto
conocedor y discriminador en todas las cosas (B¢ nad. pa )yaxe Yravieas 111.3.11), Sujeto al que uno debe
recurrir méximamente (Acrapsya Yravieas\ = Arapsya lpa lyaka 11.5).

228 «/ ©1e», y «yacen»; de la misma manera que, golpeado por el rayo de Indra, c e tpa «yace» (asayar)
en /yceda Ta-ir1.32.7, y macouu. Para lo que debe entenderse por «mal» (7 zuav) ver B e nad jpa )yaxa
Yraviead 1.3; males son todo lo que se habla, se ve, se escucha o se concibe «contrahechamente»
(anparip(zag).

221 E| estado de ser implicito por /ioze, «levantarse» ha de distinguirse del que implica «sentarse» (de la raiz
viead) en el primer verso. «Levantarse» es como sentarse desde el estado de estar tumbado, mientras que
«sentarse» 0 «recostarse» apenas puede diferenciarse de la «yacencia» del cuarto verso.
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La del que esta de pie, esta de pie,
La del que cae, cae,
Pero la del que marcha adelante, llega®?®
jAdelante, siempre adelante!

En Kali esté la suerte del que yace echado,
En Dvipara la del que se apresta a levantarse
En Tr©ta la del que se mantiene en pie:
K ¢ ta alcanza al que se mueve—
jAdelante, siempre adelante!

Este es el viajero que encuentra la miel,
El viajero que saborea el higo®:
Considera la fortuna del Sol,
Que nunca se cansa de viajar!
jAdelante, siempre adelante!»

Quedan por examinar dos aspectos mayores de nuestro texto que se refieren
especialmente a los versos tercero y cuarto. Cada uno de estos versos habla de cuatro
condiciones, aunque no exactamente en el mismo orden. Los cuatro estados son el de sentado
0 yacente, el del que se apresta a levantarse, el del que estd de pie, y el del que procede.
Obsérvese en el verso cuarto la secuencia say/va/| ca-pive] virieona, Y
caunadyar©; y comparese /y ceoa Za-nir/7 X.53.8 donde Agni, a quien se ha buscado
largamente, que ha aparecido, y a quien se ha convocado para que «guarde las vias que se han
abierto con la contemplacion» y para que «engendre», es decir, como traduce acertadamente
Griffiths, siguiendo el pavaya = vz daya de T ya)a, para que «dé a luz» a la Raza
Celestial, se dirige a los puuvkeama /como sigue: «Aqui brota el Rio de la Roca: agarraos,
levantaos (vr rresnard), cruzad (zparepara), oh camaradas mios (caxn/ wea J, dejemos
atrés a los corredores inefectivos (a«#@w//} y crucemos hacia los corredores (! /p/ )**°

228 E] procedimiento (yapa o) puede representarse también como una escalada; es asi como uno alcanza la
cima del arbol, ascendiendo estos mundos peldafio a peldafio (kpaua)ip Ckpau ] Soyuvxya
Yraviead Bp/inqua e 1.3.2); alli el Sol, la Verdad, espera al escalador, guardando la puerta de los mundos; y
decir que si el escalador tiene alas, vuela, pero que si no las tiene cae (Jawivxya Yraviead Bp/inua)a
111.13.9, Mol jyami-#a Bpnua Ja XIV.1.12, cf. V.3.5) equivale a decir que si puede responder acertadamente a
la pregunta «;quién eres t0?», es admitido (Jayuivxwa Yraviead Bp/nua o 111.14.5), pero si no puede, es
arrastrado atras por los factores del tiempo (Qawuivxya Yraviead Bp/nua)a 11.14.2, cf. Cant. 1:8, o1
LYVOPQOT TE EYPEOEPE).

29 La «miel» (uasnv) y el higo sabroso (ca/ Svu vévuBapay) son evidentemente reminiscentes de /y
ceoa Ya-mir//1.164.22 «Arriba del Arbol las aguilas (los espiritus encarnados = el Espiritu inmanente) comen de
la miel... arriba de su cima, dicen, el higo es dulce» (yaouiv @ ¢ ke© uadnw ada |cvrap V... tacwesd [nur
mrnaia- ool ow ayp®).

20 yoen/ o |a fortuna o el brillo (#px) del primer verso, como una cualidad o atributo abstracto del Sol.
La palabra «fortuna» traduce el contenido de ««#px» solo en parte. La mejor definicion de «px, como un
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amistosos («&:a/ V). Aqui hay también cuatro condiciones, a saber, la de una yacencia original
(la pereza ofidiana) implicita en la prescripcion a levantarse, la de una disposicion a
abandonar a aquellos que se quedan atras, la de un levantamiento, y la de una puesta en
camino (en las «vias que se han abierto con la contemplacion») hacia la otra orilla que ya ha
sido alcanzada por aquellos a quienes se llama «amistosos»?*L. De la misma manera, en /y
geoa Xa-mir/] X.124.3-4, Agni (de quien sabemos que poseia una naturaleza titanica,
autochthonica y ofidiana avre mpivyimio) abandona (ean/ ) al Agni caido, a Somay a
Varu\a, se «despide» del Titan Padre, «elige a Indra», y «procede» (/juz) desde la parte no
sacrificial a la parte sacrificial. Similarmente oz77// Ju yapie Ju, en relacion con la procesion
divina, donde el Espiritu, que ha estado morando largamente en la obscuridad, y en la
inaccion (va ya ocwa- kvput Kapua), ahora quiere «levantarse y moverse», Manu 1.56. De
hecho, a lo largo de toda la tradicion vedica encontramos una secuencia de ideas,
regularmente recurrente y logica, representada por el uso de las raices «x («yacer»), n//
(«abandonar») o una forma desiderativa pasiva de uvy («liberar»), orn//(«ponerse de pie») o
el equivalente pav («nacer» 0 «venir a la existencia»)?*2, y yap («proceder») o el equivalente
[, e, mparar, pv /o Tap: por consiguiente, en nuestro texto oa-gin/ ver /es equivalente de
uuuvkev | Por otra parte, la distincion entre yacer y estar de pie y entre estar de pie y
caminar, como también la distincion entre la renuncia y la posesion, se desvanecen cuando se
ha alcanzado el fin de la via; ese fin no es una mocién Ssrevida, sino una consumacion en la
que ya no existe ninguna necesidad de una Aoyomocioén: «Sentado, viaja lejos, y yacente,
alcanza a todas partes» (Joxw Slpa- @pagpars, sayvd win capwara] Kaona
Yravieas11.21).

atributo real, o majestad, se encontrard en /aramarna Bp/qua)ae X1.4.3.1 (Ver mi «Janaka and
YlheDowmarikyo» en Ivoiav Hiotopiyal Gvapreply XIN.274).

No debe olvidarse que la Via ha sido recorrida por el Sol, el Indra solar mismo. Ofidiano avre moivyirivu
(ITa Jyawi-sa Bpl inua Jo XXV.15.4, y ver mi «Angel and Titan» en ovpval op tne Auspiyav Opievral
Joyiety 55), el sol estd como apagado, como sin fortuna, o como sin gloria (a#pxpc) cuando todavia esta
infectado por «este mal» (z/ 7z juvw/7) de la «potencialidad» (x ¢ zy/ /7/ ceda Xa-nir/7X.85.29-30; que ha de
contrastarse con x ¢ zay en su significado literal de «acto», en nuestro cuarto verso): pero «como se libera Ahi,
asi se libera a si mismo de la noche, del mal» (z/zuave | | arararna Bp/inua e 11.3.1.6), «<como Ahi, asi
(Indra) se libera de todo el mal» (7 muavea | Sauivxya Bplinua e 11.34); y «el que sigue el mismo curso
brillard con la gloria de los Soles» (/7a/jyawi-#a Bp/inua)e XXV.15.4). Al decir, «Adelante, siempre
adelante», el Camarada, aunque en disfraz de brahman, esta diciendo «Sigue mis pasos»; la Via estd marcada en
todo su recorrido por los zad ivi, weoriyio wedio divinos. («Marca mis huellas, mi buen paje»).

281 para aquellos a quienes se ha de comprender como habiendo cruzado, y como liberados de la muerte, ver
Benad palyaxa Yravieas 1.3.10-16: éstos son la Voz, que deviene el Fuego; el Olfato, que deviene el
Viento; la Vision, que deviene el Sol; el Oido, que deviene las Direcciones; y el Intelecto, que deviene la Luna.
Obsérvese que el cruce o la translacion es también una transformacion.

22 Como observa ED\VOL\OL en comentario sobre /}/ geoa Zo-mrl/N.19.1 ornitau nad prna- elirau:
inversamente, es en la matriz donde «yace» el que todavia no ha nacido, como en /7 geoa Xa-mit/7V.78.9
sasayvan kol po adni pitapt, vipalitv pxaa | «el principe (Agni) que yace en la Madre, que pueda
salir vivo».
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El peregrinaje es un procedimiento desde la potencialidad al acto, desde el no ser al ser,
desde la obscuridad a la luz. Obsérvese el cambio de construccion en la cuarta linea del
primer verso; el que ha estado sucesivamente (en) los tres estados inferiores, puesto que
procede (yapav) alcanza u obtiene (cauradyar@©) ahora el estado de K ¢ ta. Zaurad no
solo implica «éxito» o «logro final» (en este sentido, cf. caurarri), sino que debe
observarse que cau (aqui como en cau—pfoont, cau—pfnoya, cau—LFnvy demas) agrega el
valor de complecién, de perfeccion, o de universalidad a la raiz a la que se encuentra
prefijado. 2oy agrega también a la raiz el significado de «con»: de manera que cauzad es
asi no solo «alcanzar», sino literalmente «marchar con» o «acompafiar»; cauzad implica una
entrada adentro y una coincidencia con eso que se alcanza, como en X7/ vooywa Yraviead
V1.8.6 @'y uavaoi> cauradyay@y VI.3.4 rapa-pyortip vracouradya.

K eta es entonces la meta de nuestro viajero. Su procedimiento desde la potencialidad al
acto puede expresarse en téerminos familiares diciendo que él esta en su camino para devenir
un x ¢ rova—kapua—x 7 («uno que ha cumplido la totalidad de la tarea», Bnayawad I'xt//
IV.18) y un xeraxerye/ («uno que ha hecho lo que tenfa que hacerse», Airapeya
lpa lwaxa 1.5, Maizpr Yraviead|1.1, y V1.30). No nos estamos olvidando en modo alguno
de que Kali, Awl mopa, Tpetl ]y Keta son tiros en el juego de dados, respectivamente uno,
dos, tres y cuatro, desde el méas bajo al mas alto. Hemos tenido presente esto al emplear las
palabras «fortuna» y «suerte», y en el cuarto verso podriamos haber traducido «A Kali
arroja...» Pero el hecho de que se empleen los términos de un juego, no invalida lo més
minimo una connotacion anagogica (rapou/ jprnixe). de lo cual tenemos un ejemplo
admirable en el juego de damas, donde hasta este dia en el vernaculo indio, a la pieza que
logra cruzar el campo y que alcanza asi el otro lado o la otra orilla, se le corona rey y se le
Ilama como al Comprehensor liberado, 7/ u/ Jy/ jptv, un «Movedor a voluntad», y de hecho,
tiene el poder de ocupar cualquier posicion en el tablero. Por consiguiente, no hay necesidad
de tratar, como alternativas incompatibles, un significado como «tiros de dados» y un
significado como «eones»®*®, De la misma manera que en la escoldstica latina, en sanscrito la
palabra tiene significados multiples, todos ellos igualmente validos; como acabamos de ver,
K/l yjprv puede significar una «pieza coronada» o un «comprehensor» 0 ambos a la vez.
Le corresponde al traductor, si puede, descubrir los términos equivalentes a los que son
inherentes una serie de significados correspondientes, y no sélo uno de estos significados.

Finalmente, xezau implica «perfeccién» y corresponde a xe7/ /zuav, «espiritu
perfeccionado» como este término se usa en Xn/ wvooywa Yrmavieads VIIN.13, «Como

%% para la asociacion de ideas implicita en nuestro texto, cf. Arnap@a ceda Sa-nir// IV.17.7 «La muerte
por hambre, derrota igualmente al juego de dados... nosotros borramos todo eso». Cuando los Devas y los
Asuras juegan, es por apuestas de vida y muerte. Cf. Jeremy Taylor, citado en Oxford N.E.D., o.@. throw I1.5,
«Ellos... arrojan un dado... del maximo interés en el mundo, préximo al Gltimo tiro para la eternidad».

Muy cercano al pensamiento de nuestro texto es el de Xn/ véoywa Yravieas IV.1.6, «Como los tiros mas
bajos del dado se consuman en el tiro més alto (k¢ ra- cauyavr), asi, para este hombre, todo el bien que
hacen los seres, todo se consuma en él».
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k¢ 7/ /tuav, Yo soy regenerado en el Mundo increado (ax ¢ o) de Brahmax». Muy a menudo
encontramos el termino cvk ¢ 7/ /zuavy como «espiritu perfeccionado», y de la misma manera
que | a=kopa explica vk ¢ 7e, que califica al Mundo de Brahma en Kaona Yzavieas|ll.1
por la paréfrasis cwax ¢ ra, «hecho a si mismo», asi, pero sin aceptar la connotacion ética
(puesto que, como se afirma llanamente en Xn/ vooyya Yraviead VIINL.13 «ni cvk ¢ ray ni
ovex ¢ tau pueden pasar el Puente del Espiritu», cf. Bnayawad I'xt/7 V.15 0 como lo
expresa el Maestro Eckhart, «Alli ni el vicio ni la virtud pueden entrar jamas»), nosotros
sostenemos que x ¢ rau = ovk ¢ Tau, «perfeccion», y que a un ovk ¢ 7/ /zuav, en las palabras
de Tairripxwa Yraviead 1.7, «se le llama “per-feccionado” porque se hace a si mismo»
(rad atul vau axvpura, tacul s ovk ¢ tou vywar®@)> caoapaufn( = avroyeveo. Asi
pues, considerado desde nuestra posicion presente, es «solo yov “adelante, siempre
adelante”» (yap/ iwa, yap/ iwa) como puede lograrse la perfeccion; pero cuando se haya
realizado esta perfeccion, no se encontrara que haya sido efectuada por nuestro afan, del que
solo quedaran las huellas de nuestros pies en el Camino: nuestro afan no era esencial al oep
de esta perfeccion, a saber, de nuestra propia Perfeccidn, sino so6lo dispositivo a nuestra
peatiGayi/ v de ella. Como lo expresa el Maestro Eckhart, «Cuando entre alli, nadie me
preguntara de donde vine o a dénde fui». El fatigado peregrino ha devenido ahora lo que
siempre ha sido, a saber, un Soplo del Espiritu (uapvra | Maitpt Yravieas 11.1), y como
tal ya no es un afanado (%paua )a), sino en'y del Espiritu que sopla como quiere —a iy,
oca/ v ju, [tul, (wads) yapart yarn/ oasau, / y ceoa Za-nmit/) X.168.4. Xap/ ima,
yapliioa.

ADDENDUM

LA VIA DEL PEREGRINO, UNA RECENSION BUDISTA

Hemos omitido una gran suma de material pertinente al tema de «La Via del Peregrino».
Sin embargo, nos gustaria llamar la atencion sobre las interesantisimas adaptaciones budistas
de la historia de Rohita que se encuentran en Xa-worra Nik/ya 1.61-2 y A=yvrrapa
Nix/wa 11.48-9. Aqui hay un dialogo entre el Buddha y el antiguo Rishi Rohitassa

B4 Kerauen | wlim loya Yraviead 17, k¢ ta- ouapa debe comprenderse similarmente; es bien sabido
cuanta importancia se le da al pensamiento de la muerte; y en la medida que tiene una fuerza directiva, y en vista
del hecho de que al hombre moribundo se le considera como un aspirante al paso a través del medio del Sol
(verso anterior 15, y cf. Sawutvxya Yraviead Bp/inue ) 1.3-5), es inconcebible que se le pida que considere
los actos pasados, los cuales no pueden seguirle alli; por otra parte, puede imaginarse bien que se le pida que
considere a ese [tpav que ha sido «hecho, realizado, perfeccionado y autoefectuado, que considere, en otras
palabras, a ese verdadero x ¢ 7oy que en el cuarto verso de nuestro texto es la meta del viajero.
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(Ponutl %ma, «Caballo Rojo») que habia intentado «alcanzar el fin del mundo viajando»
(ana- yauaveva Aoxkaco ™avrau nl irvovicoaut ti), pero que al no haberlo logrado, es
ahora un Deva-putto. Con un sesgo caracteristico, la secuela budista hace que parezca que
Rohitassa habia sido lo suficientemente ingenuo como para suponer que el fin del mundo
podria alcanzarse meramente con un «viaje» persistente en el sentido mas literal de la palabra,
y que no habia comprendido que lo que se requeria era el seguimiento de una Via de la
Vida®®. Si se concede esta presuncién implausible, el resto de la versién budista es
perfectamente l6gico. Lo que el Buddha ensefia se resume en los versos siguientes:

«El fin del Mundo no ha de alcanzarse jamas (meramente) viajando:

Sin embargo, no hay ningun escape del sufrimiento a no ser que se alcance el Fin del
Mundo.

Asi pues, que un hombre devenga conocedor del mundo, sabio, acabador del mundo
(Aoxavrayv), que haya llevado la vida santa (@wvoira—Loanucyapiyo),

Conociendo entonces el Fin del Mundo, como uno que esta apagado (cauit/ /mt), ya
no anhela ni este mundo ni ningun otro».

El antiguo Rohitassa realiza ahora, «que no hay ningun fin del sufrimiento sin alcanzar el
Fin del Mundo. No, Sire (dice), en este mismo cuerpo de seis pies de largo, junto con sus
percepciones y pensamientos, proclamo que el mundo tiene su ser, e igualmente su origen y
su fin, e igualmente en él uno emprende su propia via al fin del mundo»
(lokavipodno—y juivx- ya rasiradavri).

CAPITULO TRECE

MENTE Y MITO"

% Es muy curioso observar la sutil adaptacion de las expresiones brahménicas familiares a los propésitos de
una edificacién especificamente budista. Aoxavipodno significa lo mismo que loxacoavrau, pero, en lo que
concierne al Viajero, mas bien como la estacion donde se pone fin al mundo que como el alcance de su fin en los
términos del simbolismo espacial de los textos brahmanicos, los cuales hacen uso de expresiones tales como «fin
del camino» (adn@ava | i pay = wievo | mapaua- madau, Kaona Yraviead 111.9), o en los términos del
simbolismo temporal correspondiente (ca-@waroap acwoll Speap, Sayuvxya Yravieas Bp nua o \V.15).
En los textos brahmanicos, el vipoSna esta en el Fin del Mundo, pero no es tanto un fin o una destruccion del
mundo como la Puerta del Sol misma, por la que el epnar parte, dejando al mundo tras de él; la cual Puerta del
Sol es «un paso para el sabio, pero una barrera para el necio» (oirwau... lokadw pau nparadat - widve/ -
vipodnol [ widve u, Xn/ véoyya YravieadVIIL6.5).

" Publicado por primera vez en el New Evydion Qssxly, (Londres), XXI, diciembre de 1942, p. 83.
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Algunos estudios recientes publicados en este semanario [7ne New Evyiion Qeexiy]
sobre el instinto y el intelecto, junto con otros varios articulos sobre el mito y el folklore, me
han llevado a ofrecer las siguiente reflexiones.

Los instintos son apetitos naturales, que nos mueven hacia lo que parecen ser, y pueden
ser, fines deseables; comportarte instintivamente es comportarse pasivamente, puesto que, en
el sentido mas estricto de la palabra, todas las reacciones son pasiones. Nosotros no debemos
confundir estas reacciones apetitivas con actos de la voluntad. Es bien conocida la distincion:
«A los actos del apetito sensorial... se les llama pasiones; mientras que a los actos de la
voluntad no se les llama actos» (Santo Tomas, Zvuua Tneoloyiye 1.20.1 ao 1); «el Espiritu
Buiepe, pero la carne es o/ fiA». Ademas, como observa Aristételes (4 Aviua 111.10), el
apetito puede ser ordenado o desordenado; el deseo como tal siempre mira al presente, sin
considerar las consecuencias; s6lo la mente es siempre ordenada.

Sin embargo, al hablar de la «mente» debe recordarse que las ensefianzas tradicionales
siempre presuponen la distincion de «dos mentes» una «apatética» (es decir, independiente de
la motivacion del placer-dolor), y otra «patética» (es decir, sujeta a la persuasion apetitiva);
justamente a causa de que es desinteresada, solo la Mente Primera (en la filosofia escolastica,
wvreddeytoo weld omipirvo) puede juzgar la amplitud en que debe consentirse a un apetito,
si ha de servirse al bien real del sujeto, y no meramente a su placer inmediato.

Asi pues, Hermes (A:5. XI11.1.2-4) sefiala que «en los animales irracionales, la mente
coopera con el instinto natural propio a cada especie; pero en los hombres, la Mente trabaja
contra los instintos naturales... De manera que aquellas almas en las que la Mente tiene el
dominio estan iluminadas por su luz, y ella trabaja contra sus presunciones... Pero aquellas
almas humanas que no han logrado que la Mente las guie estan en el mismo caso que las
almas de los animales irracionales, en los cuales la mente coopera (con los apetitos), y da
rienda suelta a sus deseos; y tales almas son arrastradas por el tiron del apetito hacia la
gratificacion de sus deseos... y son completamente insaciables en su codicia». Desde el
mismo punto de vista, para Platon, el hombre que es gobernado por sus impulsos es «esclavo
de si mismo», mientras que el que las gobierna es «su propio sefior» (Asyeo 645, Perr/ [BAiya
431, etc.).

Los apetitos instintivos de los animales salvajes y de los hombres cuyas vidas se viven
naturalmente (es decir, segin la naturaleza humana) son usualmente saludables; se puede
decir que la seleccion natural ha ocupado el lugar de la Mente al poner un limite a la
gratificacion de estos apetitos. Pero los apetitos de los hombres civilizados ya no son fiables;
los controles naturales han sido eliminados (por la «conquista de la naturaleza»); y los
apetitos, exacerbados por las artes de la propaganda, se han constituido en codicias y avideces
ilimitadas, a las que solo puede poner limites racionales la Mente desinteresada. Mr. Romney
Green defiende los instintos s6lo por dos razones, a saber, porque olvida que éstos son
realmente apetitos o necesidades y porque sélo piensa en esos instintos que su Mente aprueba.
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Por otra parte, el capitan Ludovici esta enteramente en lo cierto cuando dice que nuestros
instintos deben ser regulados por un principio mas alto. Asi pues, si hemos de fiarnos de
nuestros instintos, asegurémonos de que no son cualquier instinto, sino solo aquellos que son
adecuados al Hombre, en el més alto sentido de la palabra.

Me ha interesado mucho la resefia de Mr. Nichol sobre la traduccion de Waley,
«Monkey». Esta muy en lo cierto cuando dice que es caracteristico de este tipo de literatura
«dar la significacion mas profunda en la forma mas econémica del cada dia»: de hecho, éste
es uno de los valores esenciales de todo simbolismo adecuado. Sin embargo, donde esta
equivocado es cuando llama a una obra tal «una mina de fantasia zozrviap». Eso es
justamente lo que no es. El material del «folklore» no debe distinguirse del material del mito,
mito que, como decia Euripides, «no es mio propio, pues lo recibi de mi madre». Lo que
debemos a los pueblos mismos, una deuda que nunca valoraremos suficientemente en estas
épocas de obscurecimiento mental, no es su sabiduria «popular», sino su fidelisima
transmision y conservacion de ella. EI contenido de esta sabiduria popular (o folklore), como
algunos hombres de instruccion (aunque muy pocos) han reconocido, es soevyialusvre
metafisico, y sélo accidentalmente un contenido de entretenimiento.

En el caso presente, el «rio», el «puente» y el «barco» son simbolos universales; como
tales, se encuentran en la literatura de los tres Ultimos milenios, y probablemente son de una
antigtiedad mucho mayor. El episodio que se cita parece ser un eco del Man/ kaxt $/ raxa
(«La Historia del Nacimiento del Gran Mono»), en la que el Bodhisattva (no Boddhi-, como
escribe Mr. Nichols) es el rey de los Monos, y hace de si mismo el puente por el que su
pueblo puede cruzar la inundacion de la sensacion hasta la otra orilla de la seguridad; y esto es
un eco del texto Ja-nirer, an méas antiguo, en el que se suplica a Agni (a quien puede
igualarse por una parte con el Buddha y por otra con Cristo) que sea «nuestro hilo, nuestro
puente y nuestra via», y «séanos dado subir sobre tu espalda»; mientras que en el
Mapfivoyiov tenemos el paralelo «el que quiera ser vuestro jefe, que sea vuestro puente» (A
wo rwevv Pir Povr, Story of Branwen), con referencia a lo cual observa Evola que esto
constituia la «palabra de orden» de la caballeria del Rey Arturo. Santa Catalina de Siena tuvo
una vision de Cristo en la forma de un puente; y Rimx atribuia a Cristo las palabras «para los
verdaderos creyentes yo devengo un puente a través del mar». Ya en el / ¥ ceda encontramos
la expresion «Siendo €l mismo el puente, cruza velozmente las aguas», con referencia al Sol,
es decir, al Espiritu. E igualmente para los otros simbolos; no hay que decir que el Tripitaka
es la designacion bien conocida de los Nix/ wao del Canon budista pali, y aqui significan
«Escritura», a la que se le saca de su sentido literal y se le da su significado més alto. EI hecho
de que el cuerpo muerto flote nos recuerda que ha tenido lugar una catarsis, en el sentido
platonico, es decir, una separacion entre el almay el cuerpo, o en los términos paulinos, entre
el Espiritu y el «alma».

goé rorvli, woé Agi,; no porque la palabra sea suya (es decir, del pueblo), sino porque so
Suya, es decir, la «Palabra de Dios», Palabra que nosotros reconocemos en la Escritura pero
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en la que no reparamos en los cuentos de hadas que recibimos de nuestra madre, y a la que
Ilamamos una «supersticion», como lo es, ciertamente, en el sentido primario de la palabra y
en tanto que «tradicion», a saber, «eso que se ha transmitido». Strzygowski escribio, «El (es
decir, el que suscribe esto) esta enteramente en lo cierto cuando dice “El campesino puede ser
inconsciente y enteramente desconocedor, peso eso de lo que es inconsciente y desconocedor
es en si mismo inconmensurablemente superior a la ciencia empirica y al arte realista del
noufpe edvyado, cuya ignorancia real se demuestra por el hecho de que estudia y compara
los datos del folklore y de la mitologia, sin sospechar mas su significado real que el mas
ignorante de los campesinos”» (Sovpvald o tne Ivoiav Xoyiety op Opievrald Aprt, V.59).

La verdad es que la mente moderna, endurecida por su constante consideracion de «la
Biblia como literatura» (yo prefiero el aprecio de San Agustin, expresado en las palabras,
«jOh hacha, hiende la roca!»), podria, si quisiera hacer el esfuerzo intelectual necesario,
volver a nuestra mitologia y a nuestro folklore y encontrar alli, por ejemplo, en los heroicos
rescates de doncellas presas de dragones o, lo que es la misma cosa, en los desencantamientos
de dragones por medio de un beso (puesto que nuestras propias almas sensoriales son el
dragon, de las que el Espiritu es nuestro salvador), toda la historia del plan de la redencién y
de su operacion.

CAPITULO CATORCE

LOS SIMBOLOS"

Los simbolos™ y lo signos, ya sean verbales, musicales, dramaticos o plasticos, son
medios de comunicacion. Las referencias de los simbolos son a ideas y las de los signos a
cosas. Uno y el mismo término puede ser un simbolo o un signo segun su contexto: la cruz,
por ejemplo, es un simbolo cuando representa la estructura del universo, pero un signo cuando
se levanta en un cruce de caminos. Los simbolos y los signos pueden ser naturales
(verdaderos, por propiedad innata) o convencionales (arbitrarios o accidentales), tradicionales
0 privados. En el presente articulo no nos interesaremos para nada en el lenguaje de los
signos, empleados indicativamente en el lenguaje profano y en el arte realista y abstracto. Por
«arte abstracto» entendemos ese arte moderno que evita expresamente la representacion, en
tanto que se distingue del «arte principial», que es el lenguaje naturalmente simbolico de la
tradicion.

El lenguaje del arte tradicional —ya sea la escritura, la épica, el folklore, el ritual y todos
los oficios conexos— es simbdlico; y puesto que es un lenguaje se simbolos naturales, que no

“ Probablemente es articulo no se publicé en vida del autor.
™ Un derivado de cuupBaiio (griego) especialmente en los sentidos de «correlacionar», de «tratar cosas
diferentes como si fueran similares», y (pasivo) de «corresponder», 0 «<ahormar».
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es de invencion privada, ni se ha establecido por ningun acuerdo conciliar, ni por la mera
costumbre, es un lenguaje universal. ElI simbolo es la incorporacion material, en sonido,
figura, color o gesto, segun sea el caso, de la forma imitable de una idea que ha de
comunicarse, y esta forma imitable es la causa formal de la obra de arte misma. El simbolo
solo existe en razon de la idea que incorpora, y no en razon de si mismo: es decir, una forma
efectiva debe ser simbolica de su referencia, o en otro caso es meramente una figura
ininteligible que gustard o desagradara sélo en razon del gusto. La mayor parte de la estética
moderna (como implican las palabras «estética» y «empatia») asume que el arte consiste o
deberia consistir enteramente en tales figuras ininteligibles, y que la apreciacion del arte
consiste 0 deberia consistir unicamente en reacciones emocionales apropiadas. Ademas, se
asume igualmente que todo lo que es de valor permanente en las obras de arte tradicionales es
de este mismo tipo, y que es enteramente independiente de su iconografia y de su significado.
Ciertamente, nosotros tenemos derecho a decir que edsyiuoo considerar Unicamente las
superficies estéticas de las artes antiguas, orientales o populares; pero si hacemos esto, al
mismo tiempo no debemos engafiarnos a nosotros mismos hasta el punto de suponer que la
historia del arte, entendiendo por «historia» una explicacion en los términos de las cuatro
causas, puede conocerse o escribirse desde un punto de vista tan limitado. Por ejemplo, para
comprender la composicion, es decir, la secuencia de una danza o la disposicion de las masas
en una catedral o en un icono, debemos comprender la relacion A/ yiya de las partes: de la
misma manera que para comprender una sentencia, no es suficiente con admirar los sonidos
melifluos, sino que es necesario estar familiarizado con los significados de las palabras por
separado y con la légica de sus combinaciones. EI mero «amante del arte» no es mucho mejor
que una urraca, que también decora su nido con lo que mas place a su fantasia, y que se
contenta con una experiencia puramente «estética». Muy lejos de esto, debe reconocerse que
aungue en las obras de arte moderno no haya nada, o nada mas que la persona privada del
artista, detras de las superficies estéticas, la teoria en base a la cual se produjeron y se
saborearon las obras de arte tradicional da por establecido que el poder convocativo de la
belleza no se dirige solo a los sentidos, sino a través de los sentidos al intelecto: aqui «La
belleza es afin a la cognicion»; y lo que ha conocerse y comprenderse es una «idea
inmaterial» (Hermes), un «pintura que no esta en los colores» (Aa )k mat pa X(zpa), «la
doctrina que se oculta detras del velo de los extrafios versos» (Dante), «el arquetipo de la
imagen, y no la imagen misma» (San Basilio). «Es por sus ideas como nosotros juzgamos
como deben ser las cosas» (San Agustin).

Es evidente que los simbolos y los conceptos —y, como dice Santo Tomas, las obras de
arte son cosas concebidas zgp @wepfou v 1vrelleyTvo— noO pueden servir para ningun
proposito en aquellos que, en el sentido platonico, todavia no han «olvidado». Como dice
Plotino, ni Zeus ni las estrellas recuerdan ni aprenden; la «memoria es sélo para aquellos que
han olvidado», es decir, para nosotros, cuya «vida es un suefio y un olvido». La necesidad de
los simbolos, y de los ritos simbolicos, surge solamente cuando el hombre es expulsado del
Jardin del Edén; y surgen como medios por los cuales un hombre puede acordarse, en etapas
posteriores, de su descenso desde los niveles de referencia intelectuales y contemplativos a los
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niveles de referencia fisicos y practicos. Ciertamente, nosotros hemos «olvidado» mucho mas
que aquellos que tuvieron necesidad de los simbolos por primera vez, y necesitamos mucho
mas que ellos inferir lo inmortal por sus analogias mortales; y nada podria constituir una
prueba mayor de esto que nuestras propias pretensiones a ser superiores a todas las
operaciones rituales, y a ser capaces de acercarnos a la verdad directamente. Los motivos del
arte tradicional, que han devenido ahora vveorpoo «ornamentos», Se emplearon
originalmente como sefiales de la Via, o como una huella de la Luz Oculta, que eran seguidas
por los cazadores de una caza supersensual. En estas formas abstractas, cuanto mas se rastrean
en el pasado, o0 se encuentran todavia en la «supersticion» popular, en los ritos agricolas, y en
los motivos del arte folklorico, tanto méas se reconoce en ellas un equilibrio polar entre la
figura perceptible y la informacion imperceptible; pero, como dice Andrae (Aig tovicyne
2o/ A, Schlusswort), en su via de descenso hasta nosotros, cada vez han sido més vaciadas
de contenido, cada vez han sido més desnaturalizadas con el progreso de la «civilizacion»,
hasta que han devenido lo que nosotros Ilamamos «formas de arte», como si hubiera sido una
necesidad estética, algo asi como la de nuestra urraca, la que las hubiera traido al ser. Cuando
se han olvidado el significado y el proposito, o cuando sélo los iniciados los recuerdan, los
simbolos retienen solo aquellos valores decorativos que vocorpoo asociamos con el «artex.
Mas que esto, nosotros negamos que la forma de arte pueda haber tenido nunca otra cualidad
que la meramente decorativa; y antes de que pase mucho tiempo comenzamos a dar por hecho
que la forma de arte debe haberse originado en una «observacion de la naturaleza»,
comenzamos a criticarla acordemente («Eso era antes de que ellos supieran algo sobre
anatomia», 0 «eso era antes de que ellos comprendieran la perspectiva») en los términos del
progreso, y a suplir sus deficiencias, como hicieron los helenistas griegos con la palma de loto
cuando hicieron de ella un elegante acanto, o como hizo el renacimiento cuando impuso un
ideal de «fidelidad a la naturaleza» sobre un arte mas antiguo de tipologia formal. Nosotros
interpretamos el mito y la épica desde el mismo punto de vista, viendo en los milagros y en el
Asvé & uayniva s6lo un intento mas o menos torpe, por parte del poeta, de realzar la
presentacion de los hechos; exigimos «historia», y nos esforzamos en extraer un nucleo
histérico por el proceso aparentemente simple y realmente ingenuo de eliminar todo lo
maravilloso, sin darnos cuenta nunca de que el mito es un todo, en el que las maravillas son
una parte tan integral como los supuestos hechos; y pasando por alto que todas estas
maravillas tienen una significacion estricta enteramente independiente de su posibilidad o
imposibilidad como acontecimientos historicos.
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CAPITULO QUINCE

LA INTERPRETACION DE LOS SIMBOLOS"

Al estudioso de los simbolos a menudo se le acusa de «leer significados» dsvzpo de los
emblemas verbales o visuales cuya exégesis propone. Por otra parte, el esteta e historiador del
arte, mas preocupado de las peculiaridades estilisticas que de las necesidades iconogréficas,
generalmente evita el problema enteramente; y en algunos casos quizas, lo evita porque un
analisis iconografico excederia sus capacidades. Sin embargo, nosotros consideramos que el
elemento mas significativo en una obra de arte dada es precisamente ese aspecto de ella que
puede persistir sin cambio, y que a menudo persiste sin cambio, a lo largo de milenios y en
parajes ampliamente separados; y que los elementos menos significativos son esas variaciones
de estilo accidentales por las cuales somos capaces de fechar una obra dada o incluso en
algunos casos de atribuirla a un artista individual. Ninguna explicacion de una obra de arte
que no explica su composicién o0 su constitucion, a saber, lo que podemos llamar su
«constante» en tanto que se distingue de su «variable», puede Ilamarse completa. En otras
palabras, no puede considerarse completa ninguna «historia del arte» que considera s6lo como
un motivo el uso y los valores decorativos, y que ignora la pall /v ¢ ogp de sus partes
componentes, y la l6gica de su relacion en la composicion. Atribuir las particularidades
precisas y minuciosas de una iconografia tradicional meramente a la operacion de un «instinto
estético», es eludir toda la cuestion; nosotros tendremos que explicar porqué la causa formal
se imagind como se imagind, y no podremos aportar esta explicacion hasta que hayamos
comprendido la causa final en respuesta a la cual surgi6 la imagen formal en una mentalidad
dada.

Naturalmente, nosotros no estamos tratando de la lectura de significados subjetivos o
«fantasticos» en las formas iconogréaficas, sino sélo de una lectura del significado de tales
formulas. No hay duda de que aquellos que hacian uso de los simbolos (tan distintos de
nosotros mismos que meramente los miramos, y que, hablando generalmente consideramos
solo sus superficies estéticas) como medios de comunicacidn esperaban de sus audiencias
algo mas que una apreciacion de los ornamentos retoricos, y algo mas que un reconocimiento
de los significados que se expresaban literalmente. En lo que concierne a los ornamentos,
podemos decir con Clemente, que sefiala que el estilo de la Escritura es parabdlico, y que ha
sido asi desde la antigtiedad, que «la profecia no emplea formas figurativas en las expresiones
en razén de la belleza de la diccién» (Mio. V1.15)%%; y sefiala que la actitud del icondlatra no
es considerar los colores y el arte como dignos de honor por si mismos, sino como
indicaciones del arquetipo que es la causa final de la obra (Hepueveia o Atnoo, 445). Por

“ Probablemente este articulo no se publicé en vida del autor.

%6 Cf. la Hasidi Anthology, p. 509; «permitenos escucharte ahora hablar de tu doctrina; pues hablas muy
bellamente». «Que yo sea tocado de mudez, antes de hablar bellamente». Como preguntaba Platdn, «;Xofps
Au//es tan elocuente el sofista?», una pregunta que podria hacerse a muchos artistas modernos.
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otra parte, es el iconoclasta el que asume que al simbolo se le adora como tal literalmente, es
decir, como lo adora el esteta, que llega tan lejos como para decir que todo el significado y el
valor del simbolo estan contenidos en sus superficies estéticas, y que ignora completamente la
«pintura que no esta en los colores» (A« x/ mat jpa Z(zpa 11.117). En lo que concierne a los
«significados mas que literales», solo necesitamos sefialar que se ha asumido universalmente
gue «En la misma Escritura Sagrada hay muchos significados subyacentes»; donde la
distincion entre los significados literal y ultimo, o entre los signos y los simbolos, presupone
que «mientras en todas las demas ciencias las cosas se significan por palabras, esta ciencia
tiene la propiedad de que las cosas mismas, significadas por las palabras, tienen a su vez una
significacion» (Santo Tomas, Zvuua Tneoioyyya WW.App.1.25 ad 3 y 1.10.10c)**’. De
hecho, encontramos que aquellos mismos que hablan «parabdlicamente», para cuya manera
de hablar hay mas razones adecuadas de las que pueden tratarse en la presente ocasion,
invariablemente dan por hecho que habra algunos que estan cualificados para comprender lo
que se ha dicho y otros que no lo estan: por ejemplo, San Mateo 13:13-15, «A ellos yo les
hablo en parabolas; porque viendo, no ven; y oyendo, no oyen, ni comprenden... Pues los
oidos de este pueblo se han hecho duros de oir, y se han cerrado sus 0jos; a no ser que venga
el tiempo en que vean» etc. (cf. San Marcos 8:15-21). De la misma manera Dante, que nos
afirma que toda la Xouuesoia fue escrita con un propdsito practico, y que aplica a su propia
obra el principio escolastico de la interpretacion cuadruple, nos pide que no nos maravillemos
de su arte, sino «de la ensefianza que se oculta detras del velo de los versos extrafios».

Asi pues, el retorico indio asume también que el valor esencial de un dicho poético no esta
tanto en lo que se dice como en lo que se sugiere o implica®®. Para decirlo llanamente, «Una
significacion literal la entienden incluso los brutos; los caballos y los elefantes se ponen en
marcha a la voz de mando. Pero el hombre sabio (za )direr / = doctor) comprende incluso lo
que no se dice; y el iluminado, comprende el contenido pleno de lo que se ha comunicado
s6lo con una alusion»?**. Quizés hemos dicho suficiente para convencer al lector de que hay
significados inmanentes y causativos en los simbolos verbales y visuales, que deben leerse v
ellos, y no, como hemos dicho arriba, leerse dsvzpo de ellos, antes de que podamos pretender

haber comprendido su razén, a saber, su pazrioveu apric*®.

Actualmente, el licenciado, cuyos ojos han sido cerrados y cuyo corazén ha sido
endurecido por una carrera de instruccién universitaria en las Bellas Artes o en la Literatura,
estd enteramente excluido de la comprension completa de una obra de arte. Si una forma dada
tiene para €l un valor meramente decorativo y estético, le es mucho mas facil y mucho mas

27 No es necesario que digamos que nada distingue en principio, sino tnicamente en el material, el uso de
imagenes verbales y de imagenes visuales, y que, en la cita precedente, las «palabras» podrian sustituirse por las
«representaciones».

28 Tavyaravipo |44,

29 Fr, Edgerton, «Indirect suggestion in poetry; a Hindu theory of literary aesthetics», Ilpoyssdivyo o tne
Auepryav Iniloloyyal Zoyiety LXXVI, 1936, pp. 687 sigs.

20 Tertuliano, Aoyt patioveu aprio IviedAiyvvr, 1ve0y Tl BOAVTTATELL
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comodo asumir que nunca ha tenido ningun otro valor que el puramente sensorial, de lo que
seria emprender el trabajo de syo—veyayu/ /v que le requeriria entrar en la mentalidad en la
gue se concibié primeramente la forma y darle su consentimiento, Sin embargo, es justamente
esta tarea la que el honor profesional del historiador del arte requiere de €él; en todo caso, éste
es el trabajo que el historiador del arte emprende nominalmente, aunque, de hecho, se deje de
hacer una gran parte de él.

También se plantea la cuestion de hasta donde ha comprendido su material un autor o
artista antiguo. Asi pues, en una obra literaria o plastica dada, la iconografia puede ser
defectuosa, por falta de conocimiento en el artista; o bien un texto puede haber sido
distorsionado por la falta de cuidado o la ignorancia de un escriba. Es evidente que en tales
casos no podemos emitir un juicio valido desde el punto de vista de nuestro conocimiento o
ignorancia accidental de la uargpia. jCuan a menudo se ve una enmienda sugerida por un
filosofo, que puede ser impecable gramaticalmente, pero que muestra una falta de
comprension total de lo que podria haberse querido decir originalmente! jY cuan a menudo,
también, el restaurador méas aventajado técnicamente puede hacer que una pintura parezca
verse bien, sin saber que ha introducido contradicciones insolubles!

Sin embargo, en la mayoria de los casos, al autor o al artista antiguos no les faltaba la
comprension de su material, y lo que falla en realidad es Unicamente nuestra propia
interpretacion histdrica. Por ejemplo, nosotros suponemos que en las grandes epopeyas los
elementos milagrosos han sido «introducidos» por algun poeta «imaginativo» a fin de realzar
sus efectos, y nada es méas habitual entonces que intentar llegar a un nucleo «desnudo»
eliminado de la epopeya o del evangelio todo el material simbdlico incomprensible. Por
ejemplo, lo que en la obra de autores tales como Homero, Dante, o Valmiki son realmente
tecnicismos, nosotros lo tomamos como ornamentos literarios, que han de achacarse a la
imaginacion del poeta, y que han de elogiarse o de condenarse en la medida de su atractivo®*.
Antes al contrario: la obra del poeta profético, por ejemplo, los textos del /7/ geoo 0 del
Génesis, o los dichos de un Mesias, son «bellos» solamente en el mismo sentido en que el
matematico habla de una ecuacion como «bella»; por lo cual nosotros entendemos que ello
implica lo opuesto mismo de un menoscabo de su «belleza». Desde el punto de vista de un
esteta mas antiguo y mas instruido, la belleza no es un mero efecto, sino que pertenece
propiamente a la naturaleza de una causa formal; lo bello no es la causa final de la obra que ha
de hacerse, sino que «agrega a lo bueno una disposicion hacia la facultad cognitiva por la cual
el bien se conoce como tal»** el «atractivo» de la belleza no es zapea los sentidos, sino «

tpaw/ o de los sentidos, zapa el intelecto®?,

1 Como sefiala Victor-Emile Michelet, As Ssyper 5 la Xnsmaldspis, 1930, p. 78 «La ensefianza vulgar
considera que el poema épico, en virtud de su tradicion y de la técnica del género, refuerza el relato de las
hazafias guerreras con invenciones maravillosas méas o menos convencionales destinadas a servir de atractivo y
de elemento decorativo».

#2 Santo Tomas, Zvuua Tnsoloyiye 1.5.4 ad 1, y Comentario sobre Dionisio, As Aiw. vou. V.

3 asi, como reconocia Herbert Spinden (BpooxAyv Mucsuu @rly, octubre de 1935), «Nuestra primera
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Tenemos que comprender que el «simbolismo» no es un asunto personal, sino como lo
expresaba Emil Male en relacion con el arte cristiano, un célculo. La semantica de los
simbolos visibles es al menos una ciencia tan exacta como la semantica de los simbolos
verbales, 0 «palabras». Por consiguiente, al distinguir entre el «simbolismo» y la hechura de
signos meramente comportamentales, podemos decir que por muy ininteligentemente que se
haya podido usar un simbolo en una ocasion dada, mientras siga siendo reconocible, un
simbolo jamas puede llamarse ininteligible: la inteligibilidad es esencial a la idea de un
simbolo, mientras que la inteligencia en el observador es accidental. Al admitir la posibilidad
y la frecuencia actual de una degeneracion desde un uso significante de los simbolos a un uso
meramente decorativo y ornamental, debemos sefialar que el hecho de afirmar el problema en
estos términos es confirmar las palabras de un asiri6logo bien conocido, a saber, de que
«Cuando sondeamos el arquetipo, el origen ultimo de la forma, encontramos que esta anclado
en lo més alto, no en lo mas bajo»**.

Lo que implica todo esto es de una significacion particular para el estudioso, no
meramente de las artes hieraticas tales como las de la India o las de la Edad Media, sino del
arte salvaje y folklérico, y de los cuentos de hadas y ritos populares; puesto que es
precisamente en todas estas artes donde ha sobrevivido mejor el estilo parabélico o simbdlico
dentro de nuestro entorno, que de otro modo es siempre ego-expresivo. Ciertamente, los
arquedlogos estdn comenzando a darse cuenta de esto. Strzygowski, por ejemplo, al examinar
la conservacion de motivos antiguos en los bordados campesinos de la China moderna,
ratifica el dicho de que «el pensamiento de muchos pueblos presuntamente primitivos esta
mucho maés espiritualizado que el de muchos pueblos presuntamente civilizados», y agrega
que «en cualquier caso, es evidente que en cuestiones de religion tendremos que echar abajo
la distincion entre pueblos primitivos y pueblos civilizados»**. El historiador del arte esta
siendo batido en su propio campo por el arquedlogo, que hoy por hoy esta en disposicién de
ofrecer una explicacion de la obra de arte mucho méas completa que el esteta que juzga todas
las cosas por sus propios patrones. A pesar de si mismos, el arque6logo y el antrop6logo estan
impresionados por la antigiiedad y la ubicuidad de las culturas formales que no son en modo
alguno inferiores a la nuestra, excepto en la amplitud de sus recursos materiales.

El hecho de que estemos infatuados con la idea del «progreso», y con la concepcién de
nosotros mismos como «civilizados» y de las edades antiguas y de otras culturas como

reaccion es de maravilla, pero la segunda debe ser un esfuerzo por comprender. Nosotros no deberiamos aceptar
un efecto placentero sobre nuestras ininteligentes terminaciones nerviosas como un indicio de comprension.

24 W, Andrae, S tovioyne X vle, 1933, p. 65. Al lector se le recomienda vivamente toda la
«Schlusswort» de Andrae. Cf. Zoltan de Takacs, @pavyioc Horn Mesuopial EEnifiriov, 1933 (Budapest,
1933), p. 47; «Cuanto mas antiguo y mas generalmente comprendido es un simbolo, tanto mas perfecto y
autoexpresivo es» y pas. 34, «por consiguiente, el valor de las formas de arte en las edades prehistéricas no se
determinaba simplemente por el deleite de los ojos, sino por la pureza de las nociones tradicionales convocadas
por la representacién misma.

5 1. Strzygowski, Zrvpev ivdoyepuavicynev Fadvfevo v Sep Pirdevdev Kovor, 1936, p. 334.
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«barbaras»**, es lo que le ha hecho tan dificil al historiador del arte —a pesar de su

reconocimiento del hecho de que todos «los ciclos del arte» son en realidad descensos desde
los niveles alcanzados por los «primitivos», si no, ciertamente, descensos desde lo sublime
hasta lo ridiculo— aceptar la proposicion de que una «forma de arte» es ya una forma difunta
y abandonada, y hablando estrictamente una «supersticion», es decir, un «residuo» de una
humanidad mas intelectual que la nuestra; en otras palabras, le ha hecho excesivamente dificil
aceptar la proposicion de que lo que para nosotros es un «motivo decorativo» y una suerte de
«forrado», es en realidad el vestigio de una mentalidad mas abstracta que la nuestra, una
mentalidad que usaba menos medios para significar mas, y que hacia uso de los simbolos
principalmente por sus valores intelectuales, y no como los usamos nosotros, a saber,
sentimentalmente®’. Aqui decimos «sentimentalmente», mas bien que «estéticamente», para
reflejar que ambas palabras son lo mismo en su significacion literal, y que ambas son
equivalentes a «materialista»; aiornsoio es «sensacion», sentido es el medio de sentir, y
«materia» es lo que se siente. Asi pues, hablar de una experiencia estética como
«desinteresada» implica en realidad una antinomia; es solo la experiencia noética o cognitiva
la que puede ser desinteresada. Para apreciar o experimentar completamente una obra de arte
tradicional (nosotros no negamos que hay obras de arte modernas que apelan sélo a las
sensaciones) necesitamos al menos tanto g1vdevkev como sivg/ inlev, es decir, necesitamos
«pensar en» y «pensar con» al menos tanto como «sentir en» y «sentir con».

El esteta objetard que estamos ignorando tanto la cuestion de la cualidad artistica, como la
de la distincidn entre un arte noble y un arte decadente. De ninguna manera. S6lo damos por
sentado que todo estudioso serio esta equipado por temperamento y preparacion para
distinguir entre una obra buena y otra mala. Y si hay periodos de arte noble y decadente, a
pesar del hecho de que las obras pueden ser tan habilidosas 0 aun méas en el periodo decadente

#8 A Gleizes, cie e Mopt 5 A[TOyy18evt ynplinisv, Safiovo (1936) p. 60 «Dos palabras, Sapfapie v
yiwiliCayi v, estan en la base de todo el desarrollo histdrico. Dan a la nocién de progreso la continuidad que se
le desea sobre todos los terrenos particulares, al despertar la idea de inferioridad y de superioridad. Nos
desembarazan de toda preocupacion por el devenir, puesto que la barbarie estd detrds de nosotros y la
civilizacion se mejora dia a dia». No cito estas observaciones como confirmacién, sino para llamar la atencion
hacia las obras de M. Gleizes, él mismo un pintor, pero que dice de si mismo «He querido que mi arte sea mi
oficio... Asi, pienso que no soy humanamente indtil». La obra mas considerable de M. Gleizes es Aa @opue et
Al [Hiorowe: wepo vva Xovoyievye ITAaortiBue, Paris, 1932.

27 A pesar del reconocimiento de un «descenso» evidente, la nocién de un «progreso» mejorativo es tan
atractiva y apoya tan cdmodamente una opinion optimista sobre el futuro que uno guarda silencio antes todas las
evidencias contrarias a las fantasias de que el hombre primitivo y las razas salvajes «dibujaban asi» porque «no
podian» representar los efectos naturales como los representamos nosotros; y de esta manera se torna posible
tratar a todas las formas de arte «antiguas» como si se estuvieran esforzando y preparando el camino para un
desarrollo mas «maduro», a saber, para considerar como una «evolucion» favorable el cambio de la forma por la
figura. Sin embargo, el hombre primitivo «dibujaba asi» porque imaginaba asi, y como todos los artistas, queria
pintar como imaginaba; no «observaba» segun lo entendemos nosotros, porque no tenian en vista la afirmacion
de hechos singulares; «imitaba» a la naturaleza, no en sus efectos, sino en su manera de operacion. Nuestro
«avance» ha sido desde lo sublime hasta lo ridiculo. Quejarse de que los simbolos primitivos vo o¢ rapsysv a
sus referentes es tan necio como lo seria quejarse de que una ecuacion matematica no se parece al Aoyv que
representa.
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que en el noble, decimos que la decadencia no es en modo alguno imputable al artista como
tal (al «hacedor por arte»), sino al hombre, que en el periodo decadente tiene mucho mas que
decir, y mucho menos que significar. Mas que decir, y menos que significar —esto no es una
cuestion de causas formales, sino de causas finales, que implica un defecto, no en el artista,
sino en el patron®®.

Asi pues, decimos que el historiador del arte «cientifico», cuyos patrones de explicacion
son enteramente faciles y enteramente sensoriales y psicoldgicos, no debe encolerizarse ante
la «lectura de significados dentro de» formulas dadas. Cuando se han olvidado los
significados, que son también las padoveo o€ oegp, es indispensable que aquellos que pueden
recordarlos, y que pueden demostrar por referencia a capitulo y versiculo la validez de su
«memoria», relean los significados dentro de formas de las que los significados han sido
«borrados» ignorantemente, ya sea recientemente o hace mucho tiempo. Pues no hay ninguna
otra manera en que pueda decirse que el historiador del arte ha cumplido su tarea o que ha
explicado plenamente la forma, que él mismo no ha inventado, y que s6lo conoce como una
«supersticion» heredada. No es como tal como puede criticarse la lectura de significados
dentro de las obras de arte, sino solo en lo que concierne a la precision con la que se ha hecho
la obra; por supuesto, el erudito esta siempre sujeto a la posibilidad de la autocorreccién o de
la correccion por sus pares, en materias de detalle, aunque podemos agregar que en el caso del
iconografo que estd realmente en posesion de su arte, las posibilidades de un error
fundamental son mas bien pequefias. Por lo demas, con mentalidades «estéticas» tales como
las nuestras, nosotros corremos realmente poco peligro de proponer interpretaciones
sobreintelectuales de las obras de arte antiguas.

8 Es ajeno a la tarea del historiador del arte, youo ra, distinguir entre estilos nobles y decadentes; la tarea
de estas personas, como tales, es saber lo que es bueno en su tipo, exponerlo y explicarlo. Al mismo tiempo, no
es suficiente con ser meramente un historiador del arte; como patrén, la tarea del hombre es distinguir también
una jerarquia de valores en lo que se ha hecho, de la misma manera que es tarea suya decidir lo que merece la
pena hacer ahora.



Librodot ¢QUué es una civilizacion? Ananda K. Coomaraswamy

CAPITULO DIECISEIS

EL SIMBOLISMO DEL TIRO CON ARCO"

«jHomenaje a vosotros, portadores de flechas, y a vosotros,
arqueros, homenaje!
jHomenaje a vosotros, flechadores, y a vosotros, hacedores
de arcos!»
Tarrtipxya Za-nir//1IV.5.3.2y 4.2

El contenido simbdlico de un arte estd asociado originalmente a su funcion practica, pero
no se pierde necesariamente cuando, bajo condiciones cambiadas, el arte ya no se practica por
necesidad, sino como un juego o un deporte; e incluso cuando un tal deporte se ha
secularizado completamente y ha devenido para el profano s6lo una mera recreacion o
entretenimiento, todavia es posible, para quienquiera que posee el conocimiento indispensable
del simbolismo tradicional, completar esta participacion fisica en el deporte, o en el disfrute
de él como un espectaculo, con una comprension de su significacion olvidada, y restaurar asi,
para si mismo al menos, el «equilibrio polar de lo fisico y lo metafisico» que es caracteristico
de todas las culturas tradicionales®*°.

La posicion del tiro con arco en Turkia, mucho después de que la introduccién de las
armas de fuego hubiera robado al arco y la flecha su valor militar, nos proporciona un
excelente ejemplo de los valores rituales que todavia pueden ser inherentes a lo que a un
observador moderno podria parecerle un «mero deporte». Aqui, el tiro con arco habia
devenido ya en el siglo XV un «deporte» bajo patronazgo real, en el que los sultanes mismos
competian con otros en el campo (uesid/ V). En el siglo XVI, en los festivales de la
circuncision de los hijos de Mv lappad 11, los arqueros competidores disparaban sus flechas a
través de placas de hierro y espejos de metal, o disparaban a valiosos premios colocados sobre
elevados postes: los simbolismos implicitos son evidentemente los de la «penetracion», y el
de la obtencion de los bienes solares que no estan dentro del alcance directo del arquero;
podemos asumir que, como en la India, la «doctrina» implicaba una identificacion del arquero
mismo con la flecha que alcanzaba su blanco.

En el primer cuarto del siglo XIX, Ma. |u\5 Il fue uno de los méas grandes patronos de los
gremios de los arqueros, y fue para él y «para revivir la Tradicion» (z 4/ /] aA cvvvae) —es
decir, en renovada «imitacién de la Via de Mu lammad», el modelo de conducta humana—
por lo que Mveoad | Kllvx compild su gran tratado sobre tiro con arco, el Teixnxe Peol/ id

“ Este articulo se publicd por primera vez en Apo IoAauiye (Ann. Arbor, Mich.) X, 1943.
29 En su forma original, este articulo tenia que haber aparecido en el nimero especial de //rvdeo
paditioveldeo, que iba a ser dedicado al «Deporte», en el afio 1940.
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ep—P /7 *°, tratado en el que se resumen los contenidos de una larga serie de obras mas

antiguas sobre el tema y se da una cuenta detallada de todo el arte de la manufactura y del uso
del arco y la flecha.

Kllvx comenzaba estableciendo la justificacion canonica y la transmision legitima del arte
del arquero. Citaba cuarenta HIS1tn, o dichos tradicionales de Mu lammad, de los que el
primero se referia al «®@vp[]lv» (VIII.60): «Preparad contra ellos cuanta fuerza podais»,
donde K[ lvx asume que «fuerza» significa «arqueros»; otro H 81tn atribuye a Mv loppad el
dicho de que «hay tres a quienes AAL n lleva al Paraiso por medio de una y la misma flecha,
a saber, a su hacedor, al arquero, y al que la recupera y la devuelve», donde el comentador
entiende que la referencia es al uso del arco y la flecha en la Guerra Santa; otro Hldith
glorifica el espacio entre los dos blancos como un «Paraiso»®}. K lvx prosegufa «derivando»
el arco y la flecha de los que el angel Gabriel confié a Adam, que habia suplicado a Dios que
le asistiera contra los pajaros que devoraban sus cosechas; al acudir en su socorro, Gabriel
dijo a Adam: «Este arco es el poder de Dios; esta cuerda es su majestad; estas flechas son la
colera y el castigo de Dios infligido a sus enemigos». Desde Adam, la tradicion se transmitio
a través de la «cadena» de los Profetas (fue a Abraham a quien se le reveld el arco
compuesto®?) hasta Mv loppad, cuyo Compafiero To™s B. ABx Qoxkl e, «el Paladin del
Islam» (¢/ pro al—icA/ i), fue el primero en disparar contra los enemigos de AAA[In bajo la
nueva dispensacion, y es por consiguiente el «ITxp» o santo Patrono del gremio de los
arqueros turkos, en los cuales la transmision iniciatoria nunca se ha interrumpido (a no ser,

quizas, muy recientemente)®°.

20 |mpreso por primera vez en Constantinopla en 1847. Un informe detallado de esta obra, y del tiro con
arco turco, ha sido publicado por Joachim Hein («Bogerhandwerk und Bogensport bei den Osmanen», Agp
Ioiau, XIV [1925], 289-360, y XV [1926], 1-78); mi estudio se basa sobre la obra de Hein.

%! En una u otra direccion, la «Via» que conduce directamente desde el lugar del arquero hasta el blanco
(solar), es obviamente un «equivalente», en proyeccion horizontal, del A&io Movée: y por consiguiente, al
recorrer esta Via el arquero estd siempre en una posicion «central» y «paradisiaca» con respecto al resto del
«Campo» como un todo. Se observara después que en el uso alternado de los dos blancos hay un disparo en dos
direcciones opuestas, una desde y otra hacia la posicion original del arquero; el disparo desde una posicion junto
al segundo blanco, implica un retorno de la flecha a su primer lugar, y es evidente que las dos mociones son las
de «ascenso» y de «descenso» y que la «Via» es una suerte de Escala de Jacob.

%2 «El arco compuesto aparece primero en Mesopotamia en la dinastia de Accad (2400 a. C.)», W. F.
Albright y G. E. Mendenthall, «The Creation of the Compound Bow in Canaanite Mythology», Yovpval o¢
Neap Eaorepv Zrvdieo, |, 1942, pp. 227-229, que cita a H. Bonet, die Qagdpev dep ¢ Akep dso alrev
Opievro (Leipzig, 1926), pp. 135-145.

%3 A, N. Poliak, «The Influence of Xnwyi,—-KnivIloc ¥lloa Upon the General Organization of the
Mapd\k State», BuAd. Zynoold Opievral Srvdieo, X (1942), 872, n.5, hace alusion a los lanceros &rabes que
formaban una corporacién hereditaria y ocultaban «los secretos de su educacion profesional» del publico seglar,
sefialando que el arte de estos payu/’ /o «era un arte conservador, que pretendia descender de los guerreros
sasanidas y de los primeros guerreros isldmicos»; estos datos estan sacados de una obra citada como Kiz/ )3 ¢u
™M ad—Doploxya, MS, Aleppo (A juadxya).
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A la cabeza del gremio de los arqueros esta el «sheikh del campo» (onsixn—"A—uetd/ ).
El gremio mismo es una sociedad claramente secreta, dentro de la cual hay admision s6lo por
cualificacion e iniciacion. La cualificacion es principalmente una cuestion de preparacion bajo
un maestro (vore), cuya aceptacion de un pupilo, 0 mas bien discipulo, va acompafiada por
un rito en el cual se dicen plegarias en beneficio de las almas del «ITxp» Za™3d B. ABx
Qoxk e, de los imames arqueros de todas las generaciones y de todos los arqueros creyentes.
El maestro transmite al pupilo un arco, con las palabras: «De acuerdo con el mandato de
AA Yy la Via (ovvva) de su enviado elegido...» El discipulo recibe el arco, besa su
empufadura, y lo tensa. Este procedimiento prescrito, preparatorio a toda instruccion practica,
es analogo a los ritos por los cuales un discipulo es aceptado como tal por cualquier orden
dervish. La instruccion efectiva es larga y ardua; el proposito del pupilo es lograr la
excelencia, y a este fin debe entregarse literalmente.

Cuando el aspirante ha pasado todo el curso de instruccion y ha alcanzado la pericia, a ello
le sigue la aceptacion formal del candidato por el sheikh. El candidato debe mostrar que
puede acertar el blanco y que puede disparar a una distancia no menor de novecientas
zancadas: de esta manera, da testimonio asi de su dominio. Cuando el sheikh est& satisfecho,
el discipulo se arrodilla ante él y toma un arco que esta junto a él, lo encuerda, y encaja una
flecha en la cuerda, y habiendo hecho esto tres veces la reemplaza, todo con extrema
formalidad y de acuerdo con reglas fijadas. El sheikh instruye entonces al maestro de
ceremonias para que lleve al discipulo a su maestro, de quien recibira la «empufiadura»
(kafla). El discipulo se arrodilla ante el maestro y besa su mano: el maestro le toma por la
mano derecha en sefial de un pacto mutuo cuyo modelo es el del ®up[1lv (XLVI1II1.10-18), y
susurra el «secreto» en su oido. El candidato es ahora un miembro del gremio de los
arqueros y un eslabon en la «cadena» que remonta hasta Adam. En adelante nunca usara el
arco a menos de estar en una condicion de pureza ritual; antes y después de usar el arco
siempre besara su empufiadura®®. Ahora puede tomar parte libremente en las contiendas
formales, y en el caso de que llegue a ser un gran maestro de tiro de larga distancia puede
establecer un record que se marcara con una piedra.

La recepcion de la «empufiadura» es el signo exterior de la iniciacién del discipulo. Por
supuesto, durante mucho tiempo ha estado trabajando con el arco, pero lo que se significa con
la «empufiadura» es algo mas que un mero manejo del arco: la empufiadura misma implica el
«secreto». En el caso del arco compuesto, usado por los turkos y la mayor parte de los
orientales, la empufiadura es la parte media del arco, que une sus otras dos partes, la superior
y la inferior. Es por esta pieza media como el arco se hace uno. Sélo cuando se intenta
comprender esto aparece la significacion metafisica del arco, al cual Gabriel habia descrito
como el «poder» de Dios: la empufiadura es la unién de AAALM con Mu lammad. Pero decir
esto es formular el «secreto» s6lo en su forma mas desnuda: al pupilo se le comunica una

%4 Cf. «Anu grité alto y hablé en la asamblea, besando el arco», en BaByloviav Asysvéo op Xpsariov
(London, 1931), p. 67, sexta tableta IS. 64, 65.
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explicacién més amplia, basada en las ensefianzas de Ifv aA—™papx. Aqui sélo se indica
que lo que enlaza a la Deidad arriba y al Profeta abajo es el kxvof como Aéioc Muvor, y que
éste es una forma del Espiritu (aA—P( }.

La literatura india contiene una riqueza de temas que ronda lo pasmoso, en los que son
evidentes los valores simbolicos del tiro con arco. /}/ ceda Za-nir// V1.75.4, segun lo
comprende S ya \a, dice que cuando el arco consorta (es decir, cuando el arco esté tensado),
entonces llevan al nifio (la flecha) como una madre lleva a su hijo, y cuando con comprension
comun se separan (liberando la flecha), entonces hieren al enemigo; y es evidente que la
flecha se asimila a Agni, el hijo del Cielo y la Tierra, cuyo nacimiento coincide con la
separacion de sus padres”. En Be#n/ S Aswar// 1.113, donde todos los instrumentos del
sacrificio se consideran como propiedades de Agni, las dos puntas del arco se correlacionan
de nuevo con el Cielo y la Tierra y con otros pares sexualmente contrastados, tales como el
mazo y el mortero; lo cual nos recuerda no sélo las interpretaciones islamicas citadas arriba,
sino también las de Heraclito (Fr. LVI): «La armonia del mundo ordenado es una armonia de
tensiones contrarias, como la del arpa o el arco»®°. Puesto que la flecha es la progenie del
arco, la identificacion de las puntas del arco con los mundos celeste y terrestre se indica
claramente en Arnapwa ceda Xa-nir// 1.2, 3 donde al «padre» de la flecha se le llama
Parjanya, Mitra, capv)a, etc., y su «madre es la Tierra (z#nimx)»; esto es verdadero
incluso literalmente, en el sentido de que la cafia de la que se hace la flecha la produce la
tierra fertilizada por las lluvias provenientes de arriba, y proporciona ademas una buena
ilustracion del principio exegético de que el significado alegoérico esta contenido en el
significado literal. En estos dos himnos la cuerda del arco y la flecha se emplean con
encantaciones para curar la diarrea y el estrefiimiento; la cuerda del arco porque constrifie, la
flecha porque se deja volar: «Como la flecha volo, soltada del arco, asi se libere tu orina»
(warnsevk! maplnartad awao ¢ o001 Snavaeavea | ewll te ultpau noywar ju); aqui
la relacion del vuelo de la flecha es con una liberacion fisica, pero ahora veremos como este
vuelo, lo mismo que el de los pajaros, es igualmente una imagen de la liberacion del espiritu
con relacion al cuerpo.

25 Agni Avxkowat, siendo su punta (avxika), es la parte esencial de la flecha divina que no se desvia, y
con la cual los dioses hirieron al Dragon en el comienzo; y asi es virtualmente toda la flecha, puesto que «donde
va la punta, alli va la flecha» (/ arararna Bo/qua o 11.3.3.10, 11.5.3.2, 11.5.4.3.8; Airapsya Bp/nua ) 1.25,
etc.). Equivale a la misma cosa que €l sea también la punta del rayo (@a@pa) con el que el Dragén fue herido
(/ ararnarna Bp/ mua e 111.4.4.14); pues es de la punta de este rayo, en tanto que su étimo, de donde se
«derivan» las flechas (Zairripxya Sa-niz//V1.1.3.5; [ arararna Bp/nua)e 1.2.4.1); y puesto que @agpa
significa también «diamante», a menudo encontramos que las flechas de un héroe solar se describen como
«guarnecidas de diamante». Del concepto de amor (x/jua) como un fuego, y puesto que «Agni» tiene «cinco
dardos», viene la iconografia de K luadewa, el dios del amor, como un arquero.

%8 Cf, Platén, EA BavOvsze 18TA, y Psr/ BAya 439B. El hecho de que para toda eficacia debe haber una
cooperacion de fuerzas contrastadas, es un principio basico de la filosofia india y de toda la filosofia tradicional.
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En Atnapwa ceda Xa-nir/7 1.1 el arquero es el Sefior de la Voz (¢l yaonartt) con la
mente divina; si recordamos /y ceda Za-niz7V1.75.3, donde «ella esta deseosa de hablar» y,
Ilevada al oido, «susurra como una mujers», es evidente que la cuerda del arco corresponde a
la voz (@/y) como 6rgano de expresion, y la flecha al concepto audible expresado. Asi, en
Atnapoa ceda Xa-nmit//V.18.8 los Bpl muaves, que son los representantes humanos del
Sefior de la Voz, se dice que tienen flechas penetrantes que no se usan en vano, donde la
lengua es su cuerda de arco y sus terribles palabras sus flechas; mientras en
Benad palyaxa Yraviead 111.8.2, las preguntas penetrantes se describen como «flechas
traspasa enemigos». Esta concepcién subyace en el uso de e («disparar»); comparese zeuv,
1evx// («flecha») y nuestro propio concepto del «disparo» vernacular, que significa también
«hablar alto y claro»; en Aizapswa Bp/inua o 11.5, <impelida por la Mente, la oz habla»
(uavao’’ @l 1e17/] @/ y waoart); la voz ciertamente actla, pero es la mente quien activa
(Sayuvxya Yravieas Bpinua o 1.33.4).

Asi pues, una «flecha» puede ser literalmente un dardo alado, o metaféricamente una
«palabra alada»: el sanscrito zarazrpiv, «alado», que denota a un «pajaro» o a una «flecha»
cubre ambos valores; pues el vuelo veloz y sin obsticulos del pensamiento, se compara a
menudo al de los péjaros, y el simbolismo de los pajaros y de las alas se relaciona
estrechamente con el de las flechas. Ciertamente, el lenguaje del tiro con arco puede aplicarse
a todos los problemas del pensamiento y la conducta. Asi o7 /6n, de donde viene o/ /6o como
«hombre santo» y como una exclamacion de aprobacion, es «ir directamente al blanco»; asi
pues, o/ Snv puede calificar al arquero (/y ceda Za-niz/71.70.6) o a la flecha (/y ceda
Za-nmir/711.24.8), y «no corresponde al Rey hacer esto o aquello, sino s6lo lo que es recto»
(o0i8nv, |arararna Bplnua)a V.4.4.5); es decir, el Rey no puede hablar al azar ni
tampoco disparar al azar. /(pu—;/a, «lo que va recto», es una «flecha»; y «como el flechero
endereza (vpu- kapott) el dardo, asi el hombre sabio rectifica su voluntad» (Anauuarada
33, cf. 80, 145 y Mappniua Nix/ wya 11.105); en el Man/ pavaxa 9/ rtaxa (3 raxa
V1.66) un flechero que trabaja en enderezar (vpv- kaport) una flecha, esta mirandola a lo
largo con un ojo cerrado, y de esto se saca la ensefianza de la visidn Unica.

Puesto que el arco es el arma real zop e&yslevyia, y puesto que se pone un énfasis tan
grande sobre la rectitud del rey, no sera irrelevante sefialar que las palabras sanscrita ¢ vy
plli veu, citadas arriba, y que significan «derecho», pertenecen a una raiz comin que
subyace en «recto», «rectificar», y «regio» (latin peyepe 'y pe&'y sanscrito p/ip/ /). Desde el
punto de vista tradicional, un rey no es un gobernante «absoluto», sino el administrador de
una ley trascendente, a la cual se conforman las leyes humanas®’. En més de una ocasion

2T \fer mi Zmipirvad Avrnopiry avs Teurnopal [Towep 1v tne Ivsiav Tneopy op Fowepvusvr, (New
Haven, 1942), nota 14a y naocow. La Ley, o la justicia (Snapuc) es el principio de la realeza
(Benad palyaka Yravieas 1.4.14.etc.); y esta «justicia» difiere de la verdad (carwau) s6lo en que se
aplica. (| a=kapo. sobre Benad palyaxa Yravieas 1.4.15). En otras palabras, el gobierno es un arte que se
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| a=kopa hace del caso del flechero, profundamente absorbido en su tarea, un ejemplo de la
concentracion contemplativa (sobre Benad jpalyaxa Yzavieas 111.9.28.7 'y sobre
Bdapliya o, /apxpaka Mxu=ca X(zpa V1111, p. 800 Bib. Ind. ed.); y como observaba
San Buenaventura: Eyye, Gvopodo 1ALOHIVATIOV QPTIC UEYNAVIYAE @I EO0T OO
AAvuivartiovell oaypas Xypinropas, T VINIA 0T 1V £Q, BLOO VOU TPAEOLYET TEPAV
ocarnevriau (As ped. aprivu ad tneoloyiau, 14).

Arap/ion, el opuesto de o/ on, es «errar el blanco», de donde «extraviarse», «desviarse»,
«fallar», «pecar»: estos dos valores apenas pueden distinguirse en Tairripxyoa Za-nit//
VI1.5.5.2, donde Indra, habiendo disparado una flecha a «cetpo», piensa «he errado el
blanco» (azap/dnaw); comparar 11.5.5.6, donde el que yerra su blanco (awa@idnyart)
crece en maldad (7 /ztw/ /v), mientras que el que no falla el suyo es como debe ser. La frase
es comun, también, en Platon, donde, como en la India y Persia, pertenece a la metafora de
sequir las huellas o el rastro (RIT<yBT, 1 #7), el origen de la cual debe referirse a la cultura de
la caza, cultura cuyo lenguaje sobrevive en nuestra propia expresion «acertar (o errar) el
blanco», gparrep Ae por. De myaon («traspasar») deriva @eona 'y weoniv («arquero») y
probablemente @weonao («sabio» en el sentido de «penetrante»). A esta Ultima palabra
algunos la derivan de @6 («conocer» 0 «encontrar»), pero hay formas comunes a @yaon 'y
@10, concretamente el imperativo @idon:, que puede significar ya sea «conoce» 0 ya sea
«penetra» 0 ambos a la vez; la ambigiiedad es evidente en Sayuivxya Yraviead Bplinua
IV.18.6, Mv)daxa Yraviead 11.2.2 (examinadas abajo) y Bnayawads I'xz// VI1.6. Las
flechas verbales de un brahman «traspasan» a sus detractores (Artnapwa geda Za-nir//
V.18.15). La comparacion de un monje experto a un «disparo infalible»
(axkna Ja—wesniv)* es muy comin en la literatura budista pCli, a menudo en combinacién
con otros terminos tales como dvpen/ riv («de largo disparo»), cadda—weoniv («disparar a
un sonido»), y @/ Aawesoniv («atravesar un cabello») (Avyvrrapa Nix/wa 1.284, 11.170,
IV.423, 494; Mappnua Nixliya 1.82, etc.). Milivoaral/ na 418 describe los cuatro
«miembros» de un arquero que un monje verdadero debe poseer:

«Justamente, oh rey, como el arquero, cuando descargando sus flechas, planta ambos
pies firmemente en el suelo, mantiene sus rodillas derechas, cuelga su carcaj contra la

basa en una ciencia inmutable; y como en el caso de las demés artes, asi también aqui, apo oive oyievria
vinid.

8 | as explicaciones de axxna o del diccionario pali de la P.T.S. son admitidamente insatisfactorias. El
equivalente real es el sanscrito //xkna ) («blanco»), como en Sauuivxya Yraviead Bp/inua e 1.60.7.8, y
Xnlvsoywa Ymavieas .2.1.8. Cf. [kna en Taurtipxwa Sa-nir/7V1.4.11.3, la nota de Keith, y «IT 0 \ivi»
111.3.125. @aprr. 1.

Con ocadda—weoniv (safoa-) cf. Man pn/jpara (Poona, 1933), 1.123.12-18 donde Ekalavya, el
Noue[dna, que ha adquirido su pericia (Alaynurwa) en el tiro con arco (zewaorpa) haciendo una imagen de
arcilla de Apo)a y practicando ante ella como su maestro, dispara siete flechas dentro de la boca de un perro a
quien oye ladrar pero no ve.
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parte estrecha de su cintura, mantiene todo su cuerpo firme, monta su arco con ambas
manos®>°, aprieta sus pufios, sin dejar ninguna abertura entre los dedos, alarga su cuello,
cierra su boca y su 0jo, apunta (viurrrav veu- kaportt), y sonrie al pensamiento “yo
traspasaré”?®’; justamente asi, oh rey, debe hacer el Yoguin (monje)... pensando “Con el
dardo de la gnosis yo traspasaré cada defecto...” Y nuevamente, oh rey, justamente como
un arquero tiene un enderezador de flechas para enderezar las flechas combadas y
torcidas y desigualadas... Y nuevamente, oh rey, justamente como un arquero practica®
en un blanco... mafiana y tarde...

Justamente como un arquero practica mafiana y tarde,

Y por no descuidar nunca su practica gana sus apuestas,

Asi también los Hijos del Buddha ejercitan el cuerpo

Y no descuidando nunca este ejercicio, devienen adeptos (apnaz)».

El arco es el arma real zop e£yslevyia, la pericia en el tiro con arco es para el rey, lo que
el esplendor de la teologia es para el sacerdote (/ arazarna Bo/nua o X111.1.1.1-2). Es en
su calidad de xeazpiyao como Plua y el Bodhisattva pueden cumplir sus hazafias de tiro
con arco. Al igual que los propios brazos del rey, los dos «brazos» del arco se asimilan a
Mutpl—wapu \ow, a saber, la uiEra repoove del Sacerdotium y el Regnum; en el rito de la
coronacion el sacerdote transmite el arco al rey, llamandolo «el mata dragén de Indra», pues
el rey es el representante terrenal de Indra, a la vez como guerrero y como sacrificador, y tiene

2 Awe narre ocavénioonvau [porert (que Rhys Davids no ha comprendido) sélo puede significar
«montar el arco», es decir, poner sus dos partes juntas, siendo cavéni—oon/ vey la juncidn y «empufiadurax;
cf. $raxa 11.274 y IV.258 Snavou adsppna- karw/ va, literalmente «hacer que el arco no sea doble»,
Manliwa=ioca V.19 dSnavv- cavonliya, Yy Milivoara/ na 352 ylin jporave, «desmontar y montar el
arco» (como uno «abre y cierra» un arma de fuego). (pozeri es «acoplar», y también puede usarse del
encordado del arco, como en 9 7raxe, V.129 (onavo-ni... gpuyou [porera’); mientras que ocavoanart
(oa-6n/7) = «juntar» puede usarse también de la puesta de la flecha en la cuerda, como en %/ /raxa, 1V.258
vov- cavon ya.

Un glosario de los términos del arquero, sanscrito y mJAt, requeriria un articulo separado; aqui solo he
mencionado algunos que tienen una relacién con la significacion del tiro con arco.

%0 Cf 9/ raka, 1V.258: «Pensando, “yo le traspasaré, y cuando esté despertado, le agarraré”». Nuyurrou
vev- kaport podria traducirse también como «toma una resolucién rectax.

2!yl oar: (sénscrito vzl io) es ordinariamente «sentarse cerca», «sentarse bajo», «esperar a», «honrar,
«adorar»; Milivoaral/na 352 habla de una sala, vz ioava—c/ /A7 (= caven/y jpa, SN. 453), en la que un
diestro arquero ensefia a sus discipulos (avrew/ joixe, pupilos residentes, cf. Avyvrrapa Nik/iwa IV.423). En
otras palabras, la practica del tiro con arco es literalmente una «devocion». En 3/ raxea, V.127 sig. Sotin Ao €S
enviado a un Maestro en TaxkoctAl] para que aprenda todo el arte (owzzoy). Se paga una matricula de «un
millar». Cuando el muchacho ha devenido un experto, el maestro le da una espada, y «un arco de cuerno de
carnero y un carcaj, ambos diestramente conjuntados» (cavémiwvrra-), y su corselete y su turbante
(estableciendo asi al pupilo como un maestro en la debida sucesién).

«Mafana y tarde» puede significar de dia y de noche. En Man/Bn/jpara (Poona) 1.123.7, Arjuna resuelve
practicar por afSny/oa, cuyo sentido primario es un «disparo a» (cf. «intento», «intencion», auto-«dipsyyi/ v»)
y el significado derivado «ejercicio», «practica», o «estudio» de cualquier tipo.
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dragones suyos propios que vencer; le da también tres flechas, con referencia a los mundos
terrestre, intermediario y celeste (/ arazarna Bp/ nua JaV.3.5.27 sig., V.4.3.7).

Como simbolo de poder, el arco corresponde a la concepcion del poder de Dios, otorgado
por Gabriel a Adam, para su proteccion, como se ha citado arriba de fuentes turkas. Es desde
este punto de vista, a saber, el del dominio, como nosotros podemos comprender mejor los
ritos ampliamente extendidos del disparo de flechas a los Cuatro Cuadrantes; cf. /7 geoa
Za-nur/7V1.75.2: «Con el arco, conquistemos nosotros las regiones». En el Kvpvdnauua
S raxa (I raxa 11.372) aprendemos que los reyes, en un festival trienal, «solian ataviarse
con gran magnificencia, y vestirse como Dioses... de pie en la presencia del Yoxknao
Xuttapllpa, disparaban a los cuatro puntos cardinales flechas pintadas con flores». En
Egipto, el disparo de flechas hacia los cuatro cuadrantes era una parte del rito de
entronizacién faradnico?®. En China, en el nacimiento de un heredero real, el maestro de los
arqueros «con un arco de madera de morera y seis flechas del Rubus salvaje dispara hacia el
Cielo, la Tierra, y los Cuatro Cuadrantes» (A: X7z X.2.17)*3 la misma cosa se hacia en

Japon®®,

%2 A Moret, Av yapayt/ pe psliyisvé Se Aa powavt! tnapaovifue (Paris, 1902), pp. 105-106 (p. 106,
n. 3: «Parece que esta ceremonia tenga por objetivo definir el poder que tiene Pharaon-Horus de lanzar, como el
sol, sus rayos a las cuatro partes del mundo»). En el relieve proveniente de Karnak (E. Lepsius, Asvku/Aep
[Leipzig, 1850-59] , I1I, Lam. 36b) Thothmes Il esta representado asi disparando, guiado por Horus y Seth; en el
relieve posterior de la dinastia XXV (E. Prisse d’Avennes, Movouevro Lywrrigvo [Paris, 1847], Lam. XXXIII;
H. Schafer, (ywrricynep vvd nevtiyep Kvvor vvd Qeldtysfal o dep alrev [ywrrep [Berlin, 1928], Abb.
54, e [ogu, «Kdnig Amenophis Il als Meister-Schiitz», Op. Awrepar. Zeiroynp. [1929], col. 240-43) la reina
estd disparando a hogazas circulares, las cuales son, evidentemente, simbolos de los cuatro Cuadrantes; la
inscripcion afirma que ella recibe los arcos del Norte y el Sur y que dispara hacia los Cuatro Cuadrantes; esto es
en el rito de osd, que, en un reinado posterior, repite los ritos de entronizacién y de deificacion, renovando
visiblemente el poder real del rey. Este rito se acompafia, o quizas puede reemplazarse por otro, en el que se
sueltan cuatro pajaros para que vuelen hacia los Cuatro Cuadrantes; el pajaro y la flecha son simbolos
equivalentes.

Sin embargo, en /arararna Bplnua o 1.2.4.15 sig. y Tarrripxwa Bplnua e 11.2.9.5 sig., donde el
sacerdote blande la espada de madera cuatro veces, esto se hace para repeler a los Asuras de los Tres Mundos y
de «todo Cuarto Mundo que pueda haber o no haber méas alla de estos tres». Pero en el rito de coronacion
hangaro la espada se blande, como las flechas se disparan, hacia los Cuatro Cuadrantes de este mundo.

| arararna Bp/que o V.1.5.13 sig. y V.3.5.29, 30 describe el uso ritual de las diecisiete flechas y el de
las tres flechas. Las diecisiete flechas corresponden al «IIpaeinatt diecisiete veces mdaltiple», y la
decimoséptima flecha marca el lugar para el poste del blanco a cuyo alrededor los carros han de girar en la
carrera ritual (nosotros sabemos por otras fuentes que este poste representa el sol); y es explicito que el disparo
simboliza e implica «el gobierno de uno sobre muchos». Las tres flechas, una que penetra, otra que hiere, y otra
que falla, corresponden a los Tres Mundos.

%3 Esto era considerado por B. Karlgren («Some Fecundity Symbols in Ancient China», Bull. Mvo. ®ap
Eaorepv AvriBuitieo, 1l [Estocolmo, 1930], 51) como un ritual de fecundidad que se llevaba a cabo por causa
de hijos varones, representados por las flechas; C. G. Seligman («Bow and Arrow Symbolism», Evpaocia
Zemrevipiovalio AvriBua, IX [1934], 351), criticando a Karlgren, sefialaba acertadamente que la significacion
primaria del rito es la de «una suprema afirmacién de poder». Sin embargo, ninguno de ambos autores parece
darse cuenta de que la significacion erdtica del disparo (aunque es completamente familiar), y la del disparo
como un simbolo de dominio, no son en modo alguno significados mutuamente exclusivos. Asi, los rayos del
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El arquetipo del rito que implica asi el dominio es evidentemente solar; el hecho de que el
rey libere cuatro flechas separadas, refleja un tiro de arco supranatural en el que los Cuatro
Cuadrantes se penetran y se sujetan virtualmente por la descarga de un unico dardo. Esta
hazafia, conocida como la «Penetracion de la Esfera» (yaxxa—wioonau, donde yaxxa
implica el «redondel del mundo») se describe en el Zapafinavya 9/ raxa (9 raxe V.125
sig.), donde se atribuye al Bodhisattva Sotin/Aa, el «Guardian de la Luz» y un «disparo
infalible» (axxna Ja—wesniv). Sotnha es el hijo del ministro brahman del rey, y aunque
el arco, como lo hemos visto, es tipicamente el arma del keatriya, esta completamente en
orden que sea esgrimido por un brahman, representante humano del Brahma (caygpdorivp)
v Stmivio, «que es a la vez el Sacerdotium y el Regnumy (/ arararna Bp/ inua Ja X.4.1.9),
y que como cualquier amatl Ipa, es «a la vez sacerdote y rey». Sotinl Ao es requerido por el
rey para que compita con los arqueros reales, algunos de los cuales son igualmente «disparos
infalibles», capaces de cortar un cabello o una flecha al caer. SotinlJAo aparecié disfrazado,
ocultando su arco, su cota de maya, y su turbante debajo de una vestidura externa; tenia
preparado un pabellén, y una vez dentro de él, se desvistio su vestidura exterior, asumié la
regalia, y encordo su arco; y asi, plenamente armado, y tomando una flecha «guarnecida de
diamante» (@a@ipayya —Ia significacion de esto ya se ha sefialado), «abri6 de par en par la
cortina (ol /viec wmiwopitw/ /) y salio (vikknauirw/ /) como un principe de las serpientes
(v e koul jpo) emergiendo de la tierra. Trazé un circulo®® en medio del patio real de cuatro
esquinas (que aqui representan el mundo), y disparando desde alli, se defendié contra
innumerables flechas que le disparaban arqueros estacionados en las cuatro esquinas®®;
entonces ofrecid herir a todos estos arqueros con una unica flecha, desafio que ellos no se
atrevieron a aceptar. Entonces, habiendo levantado cuatro troncos de bananero en las cuatro
esquinas del patio, el Bodhisattva, «atando un fino hilo escarlata (parra—ocvrraxau) a la
punta plumada de la flecha, apunté y golped a uno de los arboles; la flecha lo penetro, y

sol, rayos que el sol dispara (cf. Phoebus Apolo) son al mismo tiempo dominantes y progenitivos (cf.
Teurtipxya Sa-nio VL1114, /arararna Bp nua)a VII1.7.1.16-17, y A. K. Coomaraswamy, «The Sun-
Kiss», Sovpvad op tne Auepryav Opisviai Yoyiety, LX [1940], p. 50, notas 13 y 14). De la misma manera,
el sanscrito o ¢ @, «soltar», puede aplicarse ya sea a la suelta de una flecha o ya sea al acto de procreacion, y es
de hecho asi como TpagIratt «proyecta» (o ¢ pare) a sus hijos, considerados como «rayos».

%4 Hewce Movoyarapt (siglo trece); ver A. L. Sadler, «The Heike Monogatari», Tpave. Aciariy Zoy.
Sarav, XLVI (1918), Lam., 2, 120.

265 E| texto impreso tiene uea Jdara, «pabellon», pero ha de preferirse el v.l. ua )daia. El hecho de que el
arquero esté dentro de un circulo, y dispare desde alli a las cuatro esquinas de un campo cuadrado, tiene un
significado que se relaciona con el de un domo sobre una estructura cuadrada, pues el cielo y la tierra son
tipicamente «circular» y cuadrada; es cierto que la tierra puede considerarse también como un circulo, y que la
estructura adomada puede ser circular también en el plano, aunque la tierra es cuadrada en el sentido de que hay
«Cuatro Cuadrantes». La posicion del arquero en relacion con los cuatro blancos es quintaesencial, y
virtualmente «elevada»; el «campo» corresponde a todo lo que esta «bajo el Sol», el gobernante de todo lo que
presencia.

%66 _a invulnerabilidad del Bodhisatta corresponde a la del Soplo solar (zp//)a) de Sayuivxya Yravieas
Bplinua ) 1.60.7-8 y Xn/vdoywa Yraviead|.2.7-8.
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después al segundo, al tercero, y al cuarto en sucesion, y finalmente de nuevo al primero, que
ya habia sido traspasado, y asi volvio a su mano, mientras los arboles quedaban rodeados por
el hilo»*®".

Esto es, claramente, una exposicion de la doctrina del «hilo del espiritu» (o(zp/ /zuarv), en
concordancia con la cual el sol, como punto de fijacidn, conecta estos mundos a si mismo por
medio de los Cuatro Cuadrantes, con el hilo del espiritu, como gemas en un hilo®®. La flecha
es el equivalente de la «aguja», y se podria decir que, en el caso descrito arriba, los cuatro
cuadrantes son «cosidos» entre si y a su centro comin; aqui la punta plumada, o la muesca de
la flecha a la que se ata el hilo, corresponde al ojo de la aguja®®. En la practica ordinaria una
flecha no deja ningln rastro visible de su paso. Sin embargo, puede observarse que una flecha
con un fino hilo atado a ella, puede ser disparada a través de una sima de otro modo
infranqueable; por medio de este hilo puede tenderse un cable mas fuerte, y asi sucesivamente
hasta que la sima queda franqueada por una soga; de esta manera el simbolismo del tiro con
arco puede combinarse con el del «puente». El principio es el mismo en el caso de los
artilugios salvavidas modernos, en los que se dispara un cable, en este caso desde un arma de
fuego, desde la orilla a un barco que naufraga, y por medio de este cable puede tenderse un
«cable salvavidas» mas fuerte.

Por otra parte, los chinos empleaban efectivamente una flecha con una cuerda atada en la
caza de aves, como puede verse claramente sobre un bronce grabado de la dinastia Chou,
ahora en la Walters Art Gallery, Baltimore. Los esquimales también hacian uso de flechas con
cabezas desmontables y una cuerda atada en la caza de la nutria de mar?”®. De la misma
manera en el caso de una red tendida con una cuerda atada, y en el caso del lazo; e igualmente

%7 Debe destacarse esta mencién de una segunda penetracién del primer blanco; sin esto el circulo se habria
quedado «abierto». No se podria pedir una prueba mejor del contenido metafisico de lo que muchos
considerarian como una mera historieta. El estudioso serio aprendera pronto que todos los motivos del folklore y
de los cuentos de hadas verdaderos tienen un tal contenido; y que seria ocioso pretender que los pueblos mas
primitivos carecian de idiomas adecuados para la expresion de las ideas mas abstractas, ya sea en las artes
verbales 0 ya sea en las artes visuales. Es voeorpo lenguaje el que se empobreceria si se olvidaran sus idiomas.

28 | aramarna Bonua o V1.7.1.17, VIN.7.3.10 (el Sol es el amarre al que los Cuadrantes estan sujetos
con un hilo pneumético); B¢ nad pa lyaxa Yraviead W.6.2; Bnayawas xtINW.T; I ade V.18 sig.;
Platon, Teerero 153C, D; Asyweo 644E, «Una Cuerda de Oro»; Dante, ITapadico 1.116 Qusori Lo teppa v o€
orpivye; W. Blake, «Yo te doy la punta de una cuerda de oro»; etc.

«En un lugar de Gilgit se dice que hay una cadena de oro colgando desde el cielo hasta la tierra. Todas las
personas sospechosas de maldad o de falsedad eran llevadas a ese lugar y forzadas a agarrar la cadena [jcomo en
Platdn, Acweo, 644!1] mientras juraban que eran inocentes o que sus afirmaciones eran ciertas. Esto sugiere la
referencia Homérica (/A jada V111.18 y sig.), y la «Catena Aurea Homeri», que fue transmitida a través de los
neoplatonicos a los alquimistas de la Edad Media» (W. Crooke, @oixAops, XXV [1914], 397).

%9 «Este es el hilo que esta conectado con la aguja: el ojo de la aguja no es apropiado para el camello», es
decir, el «alma-y-cuerpo» (P\px, ed. por R. L. Nicholson, Marnvawx 1.3065, cf. 1.849, cuerdas de causacion;
11.1276, soga y pozo).

2100, T. Mason, «North American Bows, Arrows and Quivers», Suiznoov. Pexrr. 1893 (Washington, 1894),
pp. 631-79. Estoy endeudado con el Dr. Carleton S. Coon del University Museum, Pennsylvania, por esta
referencia.
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en la pesca, donde la cafia corresponde al arco y el anzuelo a la flecha de la aguja. En todos
estos casos el cazador, analogo a la deidad, ata la presa a si mismo por medio de un hilo, que
seguidamente recoge. En este sentido Xnopoc—1—TaPpxC:

«El me dio la punta de un hilo —un hilo lleno de malicia y engafio— “Tira”, dijo, “para
que yo tire; y no lo rompas al tirar”»*"™.

Un famoso pasaje en el Man/ pnapara (1. 123.46 sig. en la nueva edicion de Poona)
describe la prueba de los pupilos de Dro)a en el tiro con arco. Una &guila artificial (8n/cq)
ha sido preparada por los artesanos, y erigida como blanco en la copa de un arbol. Se pregunta
a tres pupilos: «;Qué veis?», y cada uno responde: «Yo te veo a ti mismo, al arbol y al
4guila». Dro)a exclama: «Quitad de ahi; éstos tres no seran capaces de acertar el blanco»; y
volviéndose a Arjuna le dice, «a ti te toca acertar el blanco». Arjuna se levanta tendiendo su
arco (@mirarya k/ puvkay), y Dro)a continda: «; T también ves al arbol, a mi mismo, y al
pajaro?». Arjuna responde: «Yo0 s6lo veo el pajaro». «;Y como ves el pajaro?». «\Veo su
cabeza, pero no su cuerpo». Dro)a, deleitado dice: «Suéltala» (uv/ yacwa). Arjuna dispara,
corta la cabeza y la abate. Apo)a le da entonces el arma irresistible, la «cabeza de Brahma»,
la cual no puede usarse contra ningln enemigo humano; y puede haber poca duda de que esto
implica la comunicacién de un uavzpeu iniciatorio, y el «secreto» del tiro con arco?®. La
«ensefianza» evidente es la de la de concentracion de mente unificada.

En competicién piblica®”® Arjuna lleva a cabo un nlimero de hazafias magicas haciendo
uso de armas apropiadas para crear y destruir toda suerte de apariencias, y entonces, desde un
carro en movimiento, dispara cinco flechas dentro de la boca de un jabali de hierro en
movimiento, y veintiuna dentro de la abertura de un cuerno de vaca suspendido y
balanceandose en el aire™*. En la gran competicién por la mano de Apavradx?™, su padre ha

2L En R. A. Nicholson, Axa/ v—1-Enapo—i—Tefpx¢ (Cambridge, 1898), Oda 28. «Retén tu punta del hilo,
a fin de que él pueda retener su punta» (Hafiz 1.386.2); «Semejante al pez en un mar, contémplame nadando,
hasta que él con su anzuelo me rescate» (W. Leaf, gepoiovo gpou Hagil [Londres, 1898], XI1.2). Un estudio
méas completo de los simbolos islamicos del espiritu requeriria un articulo separado. Podrian citarse también
paralelos extremo-orientales, por ejemplo, la historia de «The Spider’s Thread» en Talso IporscOve avs
Xuvptiovo, por R. Akutagawa, trad. Por G. Shaw (Tokio, n.d.), el hilo es roto por el egotismo de los escaladores.

22 En Man/ pn/jpara 1.121.21.22 se nos dice que Dro)a mismo habia recibido de (Parasu-) RCma sus
«armas, junto con los secretos de su uso» (aozo//)... canpayoyapanacyivi) y el «Libro del Arco»
(Onavvpweday).

Se atribuye al /e gt @l uitpa Un Anavvpwede, que trata de todo el arte de la guerra y de las armas «auch
Uber geheime Waffen, Zauberspriiche, Konigsweihe und Omina»; y existen otros Anavopwedaoc en
manuscritos (M. Winternitz, I'eoyniynre Sep 1voioynev Arreparvp [Leipzig, 1920] 111.532).

M. Williams, Zavokpit Atyriovapy, cita la palabra x/ jpuvkoravieas («secreto del arte del disparo) del

Aapl pl ya e.

2 Man/ |/ para1.125.

7 En el rito Mo wpato (un festival de solsticio de invierno) se disparan tres flechas por un rey o un
principe, o el mejor arquero disponible, a un blanco circular de piel suspendido entre dos postes; el arquero esta
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hecho un arco muy recio, que nadie sino Arjuna sera capaz de tender; y ha hecho también «un
ingenio artificial suspendido en el aire y junto con él un blanco de oro» (wavipa-
o/ lyacous KeTiua-, yavipsla canitaus Aakewa- k' jyave), anunciando que
«quienquiera que encorde este arco y con él y estas flechas pase y traspase el blanco (arxrya
Alaxeya- wo wedon//) tendra a mi hija». Cuando los principes competidores estan
asambleados, el hermano de Apavradx se dirige a la asamblea:

«Oidme, todos vosotros hijos de la Tierra: Este es el arco, éste es el blanco y éstas son
las flechas; acertad el blanco con estas cinco flechas, haciéndolas pasar a través de la
abertura en el ingenio (wavipaynidpe | Pnyartikpouya Alakeya-
OCOUAPTIAYAON DA KNAYOULALP Ok jpOnal }jm.

en un carro moévil que se lleva alrededor del altar; las flechas no han de traspasar, sino permanecer clavadas en el
blanco. Esto se hace para «destruir» (awafnis) el mal (z//zuav) del sacrificador, de la misma manera que las
flechas «destruyen» el blanco (Tairripxwa Za-nir// V11.5.10). Una piel es a menudo el simbolo de la
obscuridad (para RV. ver H. G. Grassmann, £/ jprepfluyn, Cou Piy—geda [Leipzig, 1873], s.v. tvac, sentido 9),
y la obscuridad, la muerte, y el pecado o el mal (z/zuav) son una y la misma cosa (Bp/ nua Jao, racouy). Asi
pues, es para librar al sol de la obscuridad, y, por analogia, al sacrificador de su propia obscuridad, por lo que se
lleva a cabo el rito.

5 Man/ |yl para1.176-79.

278 En S.V. 453 el Buddha encuentra a algunos jovenes licchavi ejercitandose en un gimnasio (caven/ v ps
vrlloava- kapovre), disparando «desde lejos a través de un pequefiisimo “agujero de cerradura™ (dvparo wa
ovknoueva I Ra—yniyyaHeva) y partiendo una flecha, descarga tras descarga, sin fallar (aoavau
atumarevre  mo=knlvoro=knoy awiplionitey). T Ha—ynyyafa (= o Ha—ynidoa) es aqui,
evidentemente, no un agujero de cerradura real, sino el equivalente del yantra-chidra de Man/pn/para, €s
decir, una abertura que, en el argot del arquero, puede haberse llamado un «agujero de cerradura», de la misma
manera que nosotros hablamos de una puerta estrecha como el «ojo de una aguja»; en este sentido, uno podria
haber traducido el wavzpa—ynidpa de Man/ fnl jpara por «agujero de cerradura». Ademas, el término es muy
apropiado, puesto que la puerta del sol, una vez pasada la cual uno estd enteramente liberado (ariuvyware), es
un «agujero en el cielo» (Simas ynidpa, Sayuvxwa Yravieas Bplnuale 135, yniddpa 1@l Siryo
Se syare, Arrapeya (pa lyaxa 111.2.4), mientras que la flecha igualada con el [tpov o con O- (Mv )daxa
Yraviead1.2.4, Maitpt Yraviead V1.24), podria haberse considerado perfectamente como la «llave» de paso.
En relacién con esto mismo, puede observarse que en el arte tradicional a los agujeros de cerradura se les
ornamente cominmente con el motivo del pajaro sol ( a menudo el I'apvdo 0 Ha-ca bicéfalo), a cuyo través
debe pasarse la llave antes de que pueda haber acceso a lo que quiera que hay adentro. A este pajaro sol
corresponde el «artilugio suspendido» de Man/jfn pazce.

En Za-wvrra Nikliwya (Aoy. yir.) el Buddha procede a preguntar a los arqueros si «zes mas dificil su
hazafia de disparar asi, o de traspasar el hilo de un cabello, un centenar de veces dividido, con otro hilo?». La
respuesta es obvia. El Buddha continla, «Eso es justamente lo que hacen, quienes penetran el significado real de
la palabras, “ESTO ES SUFRIMIENTO™ (arnja ko... rasi@ipenavrt we IDAM DUKKHAM 71 warn B (rau
TOADITIPPNAVTL).

[Con arninlirevre arriba, cf. Mapenua Nikliya 1.8.2 tipiya- tdayyn/ wou arin reyya, «traspasa
una palmera umbria»; pero en 9/ raxa V.130.1.1 n/ /reot es «abate». La palabra mas usual para «atravesar» es
@ipenary, cOMo en la expresion @/ Aawedn:, «atravesar un cabello». Puede destacarse aqui que en 9 7raxa
V.130 el traductor (H. T. Francis) no comprende xooonaxau napiknizavro wiye, el Bodhisatta abate
(m/reot) las 120.000 flechas de sus oponentes y «levanta alrededor de o7/ pzopo una suerte de casa» cuyos
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Quienquiera que, siendo de buena familia, fuerte y bello, cumpla esta dificil hazafia
tendra a mi hermana como esposa este dia, y yo no digo mentira».

Esto solo Arjuna es capaz de hacerlo; sus flechas penetran el blanco mismo, con tal fuerza
como para clavarse en el suelo mas alla de él.

El lenguaje mismo de todos estos textos expresa su significacion simbdlica. La hazafia es
esencialmente la de Indra, de quien Arjuna es un descenso, mientras que Apoavmodx, el
premio, es explicitamente | px (Fortuna, Tyche, Basileia). Con apenas algiin cambio en la
redaccion, esta narrativa podria referirse a la obtencion de una victoria mas eminente que la
que puede ganarse con armas concretas solo. Esto aparecera mas claramente en la cita de la
Muv)éaxa Yraviead, abajo. Mientras tanto, puede observarse que uv/ yacwa («suéltala»)
viene de pvy («liberar»), la raiz de poxea'y uvxri («liberacion espiritual», el «fin» Gltimo
del hombre). K/ puvxa («arco») es literalmente «hecho de madera de x ¢ uvxo», un arbol
que / atararna Bpnua o V1.6.2.11 deriva de «la punta de la llama de Agni que tomé raiz
en la tierra»; asf el arco, como la punta de la flecha®’’ participa en la naturaleza del fuego. El
significado primario de wavzpa es «barrera»; el yavrpa perforado suspendido a través del
cual las flechas han de ser disparadas apenas puede concebirse sino como un simbolo del sol,
es decir, una representacion de la Puerta del Sol, a través de la cual la via lleva a Brahma:
«Por ella los hombres alcanzan la estacion mas alta»*’®. El hecho de que el blanco,
cualesquiera que pueda haber sido su forma, sea «de oro», refleja los significados regulares
del «oro», a saber, la luz y la inmortalidad; y que haya de ser alcanzado a través de un disco
perforado, tal como yo asumo que debia ser el «ingenio», corresponde a expresiones tales
como «mas alla del cielo» (vrrapa- Sima )2 0 «mas alla del sol» (rape)a LHSirwou)™,
cuya referencia es a la «otra mitad del cielo» (Siwi zap jpone)®®, el «UByAzAAc<4=H
9 B=H» de Platén, del cual no se ha hecho nunca ningun relato verdadero®® y que es sin
nombre?®, como lo son aquellos que le alcanzan. Kha-ga, «flecha», es también «pajaro», y

muros son las flechas caidas, limpiamente apiladas; es desde dentro de este «recinto de flechas»
(capa—yapffne) de donde surge después al aire «sin dafiar la “casa”»].

21 \er nota 7.

2 Moutpr Yravieas V1.30. La «via» es aquel de los «rayos» del sol que pasa a través de su disco,
(ponwau exa | ornitac selju wo Pyira’’ olpya—ualéedau Ppanuaiokau arikpauye en Maitpt
Yzavieas, como wavipaynidpe) Pnyarikpouye en  ManlBn pare citado arriba; cf. Hermes
Trismegistus, Azf. XV1.16 «163RH fB48c:By4 *4[] §=— =84=—».

Para un estudio més detallado de la puerta del sol, de su forma y significacion, ver mi «Zwayop T\
Janua Coeli», Zaduolio, 11 (1939), 3-51.

" Arnapwa ceda Sa-nir/ 1 X.1.3.

20 Qoyuvxwa Yraviead Bplinua ) 1.6.4.

21 /ygg&x Sa-mir/71.164.12; [ arararna Bo inua o X1.2.3.3, etc.

%2 pespo 247C.

2 Nylloa Yraviead?.
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literalmente, «viajador a través del espacio vacio»; pero xne es también «vacio»®* y como
tal un simbolo de Brahma —«Brahma es el Vacio, el Antiguo Vacio del pneuma... con lo
cual yo sé lo que debe ser sabido» (knau Spanua, knou top/Jlac liyvpaus wedaiveva

weditamya)’®.

De hecho, es en la nocion de la penetracién de un blanco distante e invisible donde
culmina el simbolismo del tiro con arco en la Mv )daxa Yravieas (11.2.1-4). En los dos
primeros versos, a Brahma se lo describe como la unidad de los contrarios, el covuuvv
Povuu, la verdad inmortal: «Eso es lo que debe ser penetrado, penétra-Lo, querido mio» (zao
weoonamya-, copya wioont ). El tercero y cuarto versiculos contindan:

«Tomando como arco la poderosa arma (O-) de la Upaniead,
Pon en él una flecha afilada con devociones (v lcava—vi&irayr)
Ténsalo con una mente de la misma naturaleza que Eso (radfn/ /mwa—yarsva

286

yeraoll):

El blanco (Aaxewa’) es Ese Imperecedero; jpenétra-Lo (@:56m: )%

, querido mio!

284 Cf. mi «Kna and Other Words Denoting Zero...», Bulld. Zynool op Opisvral. Srvdieo, VI (1934),
pp. 487-97.

%5 Benad palyaxa Yravieads\V.1.

25En [y ceda Sa-nir/7V1.75.15 las flechas se «afilan con encantaciones» (Bpanuaca-#irc), de la misma
manera que en / azararna Bp/ nua ) 1.2.4 |a espada ritual de madera se afila y se blande para participar de la
naturaleza cortante del Viento. Hemos observado arriba (nota 13) que vz oava es «ejercicio»; en el contexto
presente el «ejercicio» es contemplativo, como en Benad palyaxa Yravieads |41 [tusy swon oxra,
«Adora-Le como Espiritu», 0 como «tu Si mismo».

27 ~166m1, como se anota arriba, es el imperativo comin de @wadn 0 @idn, traspasar o penetrar, y de @5,
conocer o descubrir. Cf. Bnayawad I'xt/7 VLT mpaketi- @iddn: ue nwaplju, «penetra (o conoce) mi
naturaleza mas alta», es decir, la «naturaleza de eso» del verso de Mv Jdaxa Yraviead. De la misma manera
Sayuvxya Yraviead Bpl nua Jor 1V.18.6 (Keva Yraviead) tad swa fpanua toa- widdnt vel [dou wad
0o vrljoarts, «Conoce (0 penetra) solo a Brahma, no lo que los hombres adoran aqui». Esta ambivalencia
reaparece en nlJAt; asi, en Ydlva 9, Woodward traduce arrav// wedt COMO «con su propio si mismo ha
traspasado (a la verdad)» [«en», 0 «con el espiritu» seria igualmente legitimo], y el comentario dice: cayau
eoa a1ty raoi@mipenari, «conoce 0 penetray. En Xa-wurra Niklya 1.4 moaoi@idnir7 (V.. —@idnic7)
se interpreta como /7 veva naoiwiddna, «aquellos que por la gnosis han penetrado», y esto dificilmente puede
Ilamarse con Mrs. Rhys Davids un «equivoco exegético», pues nosotros mismos no llamamos un «equivoco» al
doble sentido de nuestra palabra «penetrante». El hecho es que la «persecucion» de la verdad es un arte de caza;
uno la rastrea (uey RII<yPT), la apunta, acierta el blanco, y la zeverpa. Cf. 9 raxa 340, 341,
wayyexa—Lodmi—Iivau rasiwipent, «él penetrd la gnosis de un Buddha Pacceka», y Vis. 288
Alaxknavarasioa-weonsve, literalmente «por penetracién del blanco», pero aqui «por penetracion de las
caracteristicas» (de un estado de contemplacion). En Kavotraxx Bp/ inua Ja X1.5 pavac’’ npsma aidnyer es
«que con su mente, por asi decir, traspase»; cf. Maizpt Yraviead V1.24, «donde la mente es la punta de la
flecha».

Un simbolismo anélogo se emplea en ciovddn: Mayya 1.284, donde olyincawmesnavau es un
«taladrador del ojo de la aguja», usado por el hacedor de agujas; la aguja significa la recordacion (car: =
ou e 7)Yy el taladrador la presciencia (za/ e = mpag/'7) conectada con ella.
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O-es el arco, el Espiritu (//zuav, el Si mismo)?®® la flecha, Brahma el blanco:
Ello es penetrable?®® por el hombre sobrio; devén de una Gnica
substancia con ello (ravuayo pfnawer), como la flecha».

Aqui se hace la familiar ecuacion, ltpav = Brahman. La penetracion es de igual a igual;
el si mismo espiritual representado por la flecha, no es en modo alguno el ego empirico, sino
la Deidad inmanente, el mismo si mismo en todos los seres: «A EIl uno debe extraer(-Le) del
propio cuerpo de uno, como se extrae la flecha de la cafia» (Kaona Yzaviead V1.17); 0, en
los términos de Maizpr Yravieas V1.28, debe «liberar(-Le)» y «soltar(-Le) volar» del
cuerpo como se suelta una flecha del arco.

En Maitpt Yraviead las expresiones difieren ligeramente, pero los significados
permanecen esencialmente los mismos: hay obstaculos que han de ser traspasados antes de
que pueda alcanzarse el blanco. En Maitpt Yraviead V1.24, «El cuerpo es el arco, la flecha
es O, la mente es su punta, la obscuridad es el blanco (laxewa)?®; y traspasando
(Brire!7)** la obscuridad, uno alcanza eso que no esta envuelto en obscuridad, Brahma méas
alla de la obscuridad, mas alla del color del Sol (es decir, “de oro”), eso que brilla en aquel
Sol, en el Fuego y en el Relampago»®®. En Mautpi Yravieas V1.28 uno olvida, o vence
(arikpouwa) a los objetos de los sentidos (cevoifilia, «311 VID2Z3V»), y con el arco de
la firmeza, encordado con la via del monje errante, y con la flecha de la liberacién de la ego-
opinion (avafnu vapayeve yaimeev) ), abate (vinarya) al guardian de la puerta de
Brahma®*® —cuyo arco es la codicia, cuya cuerda es la célera, y cuya flecha es el deseo— y
alcanza a Brahma.

Sobre zeverpapfiliay meverpadia cf. Isidorus, Awpg. 1.435 (Migne, vol. 83, col. 54) reverpalia avreu
OVVT SOUOPULL CEYPETA, ET SLyTa aff €0 QLS ot mevitvo (nevitvo es «dentro», y no ha de confundirse con
«penitente»); Mellifluus (ya. 540 A. D.) ad peyvi ovmepvi meverpafilia vov rnepmevit GuicOuau viot
eyepir wasvitevriay, citado por R. J. Getty, «/leverpatia and zeverpafilic in Post-Classical Latinx», en
Auep. Sovpv. ITnid., LVII (1936), 233-44. Cf. también P\ux, Marnvawx, ed. R. A. Nicholson, 1.3503,
«Como la punta de la lanza pasa a través del escudo».

28 Cf. Yoliva 9 arrav/] wedi citado en la nota precedente. La condicién de la entrada es que uno debe
realizar «“Eso” es la verdad, “Eso” es el Espiritu (o el Si mismo, el si mismo real de todos los seres), “Eso” eres
ti» (Xn/ véoywa YravieasV1.9.4, cf. Sayuvxya Yraviead Bp/ nua e 111.14.3) y mi «The “E” at Delphi»,
Pewiew op Psiwyiov, V (1941), pp. 18-19.

%9 Cf. Byayawas I'xt// V154 caxyo ny ana- @iddnan, «Ciertamente, Yo puedo ser penetrado (o
conocido)».

2% por supuesto, aqui no es el Gltimo blanco, sino el obstéaculo.

21 Como en Mautpr Yravieas\1.30 cavpa- Swl pay friral’, «traspasando la Puerta del Sol». Todo este
simbolismo tiene un paralelo en el del techo; el monje experto, subiendo en el aire, sale a través del disco del
domo (xa ) ixa—ua )adau pnivéira’), Anauparada Arrnaxarn//111.66, etc.); cf. mi «Symbolism of the
Dome», Ivéiav Hior. Ovapr. XIV (1938) Pt. iii.

292 Tres formas de Agni. Brahma es «eso que en el brilla relampago» (Keva Yravieas 29).

28 ABnuul ve, arrogancia, es el engafio del ego, la nocién de «yo soy» y «yo hago». Vencer al guardian es
abrir la entrada, y es un equivalente del simbolismo del «agujero de la cerradura». En Sauuivxya Yraviead
Bplinua ) 1.5 el (disco) del sol es el guardian, y cierra la via a aquellos que esperan entrar dentro por medio de
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La penetracion de obstaculos es una hazafia comun; la hemos visto arriba en la practica
turca, y en 3/ raxa V.131 Jotip_lla traspasa un centenar de troncos atados como si fueran uno
(ex/ Paddnau tnalaxacara- wivippnital /). En ciovéon: Mayya, 674 un arquero lleva
a cabo la dificil hazafia de  traspasar un  centenar de  troncos
(rnataxaocara-—vipfipenaveyq) a una distancia de unas cincuenta yardas; el arquero esta
con los ojos vendados y montado sobre una rueda en movimiento (yaxxa—wavre
a>onlot); cuando la rueda gira de manera que el esta frente al blanco, se da la sefial
(ol 1777)** con el sonido de un golpe que se da en el blanco con un palo; y guiado por el
sonido, el arquero suelta la flecha y traspasa todos los troncos. El arquero representa la
«Gnosis de la Via» (uayyal//va), mientras que la sefial que se da es la de la «Gnosis
Adoptiva» (yorpafn(— I va) y puede considerarse como un «recordador» del fin que ha de
ser alcanzado; el atado de troncos significa los «troncos o agregados de la codicia, la mala

sus buenas obras; pero no puede oponerse al que invoca la verdad, la cual es que sus obras no son «suyas
propias», sino las del sol mismo, ni al que abandona la pretension de la nocién de «yo hago», o que, como en
Sayuivxya Yravieas Bp/ mua)a 111.14.5, niega que él es otro que el sol mismo; cf. P\ux, Marnvawmx
1.3056-65. La puerta del sol es una entrada para el sabio, y una barrera para el necio (Xn/ véoywa Yraviead
VIN.6.5; cf. [y ceda Sanir/11X.113.8).

24 S/ (ca-pll7) es también «consciencia»; Avyvrrapa Nix/ iwae 11167 define cuatro niveles de
consciencia, de los cuales el primero y méas bajo es la renunciacion (7//ve, repudiacion, arrepentimiento), el
segundo la toma de posicion (onizt), el tercero la trascendencia de la dialéctica (@iraxxa), mientras que el mas
alto implica la indiferencia (viffida) y la revulsion (@iol/ya) y es de la naturaleza de la penetracion (viffedna
= vipwedna). La posicion (znize) corresponde a la postura adiestrada del arquero; lo mismo que el arquero con
su destreza, asi también el monje es un «hombre de postura adiestrada» (z7//va—kxvoaio) por su conducta
(oxAe), un «tirador de largo alcance» porque en todas las cosas fenoménicas reconoce que «eso no es mio, yo no
soy eso, eso no es mi Si mismo», un hombre «que acierta el blanco» porque comprende el significado del
«sufrimiento» (Svxxnay) como es realmente, y el «traspasador de una gran masa» porque traspasa el tronco de
la ignorancia awipe/ —knavonau (Avyvrrapa Nik/iwa 11.171; cf. 11.202). Mappniua Nik/ /iy 1.82 compara
el discipulo perfeccionado a un arquero instruido, practicado y devoto (Snav(yyano cikknito karanarno
xat(n ioavo), que puede traspasar facilmente, incluso con una flecha ligera, una palmera umbria (zzpipa-
T Rayyn/ wou artir teywa). Las grandes hazafias de tiro con arco del Bodhisattva (por las cuales, como
Arjuna y POul], gana una esposa), se describen en 3/ 7raxa 1.58 (donde ha de comprenderse que el Bodhisattva
realiz6 todas aquellas hazafias que fueron realizadas por Jotipllla en el Zapafna=ya 9 raka) y en el Aalita
storapa (Cap. XII), donde traspasa cinco tambores de hierro, siete palmeras, y la «figura de un jabali de hierro,
provisto con un ingenio (perforado)» (wavipa—yuvkra, cf. wavipa—canirau citado y explicado arriba de
Man! Bnjparea) con una sola flecha que pasa a través de todos éstos y se entierra en la tierra més alla de ellos;
y cuando la asamblea se maravilla, los Dioses explican (S. Lefmann, Aalira ciorapa [Halle, 1902], p. 156,
verso omitido en la traduccién de P. E. Foucaux [Paris 1884], de otra edicion del texto) que «los Buddhas
anteriores, con las flechas de la “vacuidad” y de la “impersonalidad” ( (vya—vaip/ 7tua—B7)a: §, han herido
igualmente al enemigo, la depravacion, y traspasado la red de los “puntos de vista” (heréticos), con la intencién
de alcanzar la lluminacion suprema»; cf. Maizpt Yraviead V1.28. Por su presciencia (ra/ /17, Za-yvrra
Nixlya 11193, V.226), el Buddha es, ciertamente, «de penetracion superlativa» (ari@ippnc).
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voluntad y el engafio» (lofnadoca—uona—xknavon//); la «intencion» u «objetivo»

(Lpauuea o) es el Nibbana (Nipa! /)a)*®.

Pueden citarse de otras fuentes paralelos destacables a los textos precedentes. Asi,
Inopoc—1-TaPpxC: «Cada instante, por asi decir, hay una flecha en el arco del cuerpo: si
escapa del arco, golpea su blanco»*®. En lo que significa lo mismo, exclama: «Vuela, vuela,
oh péjaro, a tu patria natal, pues has escapado de la jaula, y tus plumas estan desplegadas...
Vuela de este encierro, puesto que eres un pajaro del mundo espiritual»®®’; y, ciertamente: «Es
como un péjaro como el sacrificador alcanza el cielo»?*®. Su gran discipulo P\px dijo: «Sélo
la flecha derecha se pone en el arco, pero este arco (del si mismo) tiene sus flechas combadas
y torcidas. Enderézate como una flecha, y escapa del arco, pues sin duda toda flecha derecha

volara del arco (hacia su blanco)»**°.

2% para los propésitos del texto, era innecesario explicar el simbolismo de la rueda giratoria, simbolismo que
debe haber sido completamente evidente para una audiencia india. Esta es evidentemente la «rueda del devenir»
(Bnawa—yaxka), «la rueda giratoria del vértice del devenir» (/@ ¢ rtra—yakpou 1oa ca-ol jpa—yakpau,
Maizpr Yravieas V1.29), y, como el «carro» y el «caballo», el vehiculo fisico sobre el que cabalga el espiritu;
el arquero con los ojos vendados es el si mismo elemental encarnado e invidente (87 (z/ 7zuav, es decir, sapipa
[Truav, el st mismo corporal), cogido en la red, vencido por el kapua, lleno de multiples cosas y «acarreado aca
y allé» (parnira) Maitpr Yraviead 111.1-1V.4; el si mismo corporal (x//wo = art/), cf. Axyna—Nix/ e 1.34
al o art/]= Axyna Niklwa |77 a/ o k[ wo), invidente, atrapado por la red, lleno y «acarreado en el carro
del Karma» (kepua—wavrira), Th. 1.567 sig.

La disposicion sobre una rueda giratoria corresponde a la de Arjuna, que dispara desde un carro en
movimiento, segin se menciona arriba. Para el equivalente de una rueda girando y de un carro en movimiento
puede citarse Tairripxya Za-mqir// 118 'y [aranarna Bo/ mua)e V.1.5.1 sig., donde el sumo sacerdote
(Bpanu7) «sube a una rueda de carro» (parnayaxpau... ponari, Tarrtipxya Bplnua)a 1.3.6.1) y alli
representa una carrera de carro. Esta rueda de carro se coloca en la punta de un poste y se hace que gire, y es
justamente a eso a lo que giovdont Mayya hace referencia como un yaxxka—yavra.y debido a que un carro es
esencialmente el «dardo» (@wa@pca), como lo son también las flechas (ver Tairripxwa Za-nmir// V.4.11.2,
VI1.1.3.4, 5; / arararna Bo/ nua o 1.2.4.1-6), la operacion implica una «victoria sobre todos los Cuadrantes»
(ENyoava sobre Tairripxwa Xa-nir/7 1.7.8), como en el caso del disparo hacia los cuatro Cuadrantes
mencionado arriba. Para la ecuacién, carro = carne o si mismo corporal, bastardn Kaona Yravieas 111.3-9,
Y raxa V1.252; cf. Platon, @sdpo, 247. De la misma manera, el cuerpo puede compararse en el mismo
contexto a un carro y a la rueda (yakpc) de un alfarero, Maizpr Yraviead 11.6 (destaquese el contraste de
yakpa—w¢tra, «hecho girar en la rueda», y «Cakravartinx», el «que hace girar la rueda»). Todas estas cosas,
como el cuerpo mismo son «ingenios» (wavzpa): jbien para el que, desde un tal «tiovivo», puede acertar el
blanco invisible!

Sobre el simbolismo general de las alas cf. /y ceda Za-niz77V1.9.5 «La Mente es la més veloz de las cosas
que vuelan»; ayuivxya Yraviead Bpl inua e 111.13.10 donde el sonido de O- sirve al sacrificador como alas
con las cuales alcanza el mundo del cielo; 7o/ jyami-#%a Bp/inua Joe X1X.11.8, XXV.3-4; Platén, @sspo 246-
56; Dante, 1apadico XXV.49-51.

26 Axw/ v, T.1624a, citado por R. A. Nicholson, Axa/ v op Enauc—i—Tefpx¢ (Cambridge, 1938), p. 336.
Cf. «El blanco de la verdad, para que puedan apuntar rectamente» (Houtlico o¢p Napoat, XXII), y «si falla,
peor para él, pero si acierta deviene igual que (el blanco)», Tairripxya Sa-niz/711.4.5.6.

27 [ Seu, Odas XXIX, XLIV.

28 Mol jyawi-#a Bol nua ) V.3.5; cf. Tarrripxyo Zo-mir/V.4.11.1.

2 Marnvawx, 1.1384, 1385, traduccion de Nicholson.
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De la misma manera Dante®®: «Y alli ahora (es decir, a la Excelencia Eterna como

blanco)*”, como al lugar apuntado, el poder de esa cuerda de arco nos lleva, la cual dirige
hacia un blanco dichoso a quienquiera que la descarga»®®>. Con «O- es la flecha» puede
compararse 7ne XAovd og Yvivowrvy (Cap. 38): «¢Por qué traspasa el cielo, esta pequefia
plegaria de una silaba?», a lo cual el mismo autor desconocido responde en la Exiotie o¢
Awoyperiov: «Un tal disparo ciego con el afilado dardo del amor anhelante, jamés puede
fallar el blanco, el cual es Dios»*®,

Para concluir, aludiré a la practica del tiro con arco como un «deporte» en el Japon en el
presente dia, haciendo uso de un valioso libro compilado por Mr. William Acker, el pupilo
Americano de Mr. Toshisuke Nasu, cuyo propio maestro, Iynikamo Kopupd Kiyoptitov,
«Habia visto efectivamente el arco usado en la guerra, y que murié en la casa del arco
mientras tensaba su arco a los ochenta afios de edad». El libro*®* es una traduccién de las
instrucciones de Toshisuke Nasu, con un comentario afiadido. Los extractos muestran cuan
poco tiene este «deporte» del cardcter de mera recreacion que la nocién del deporte implica en
las culturas seculares:

«La Postura es la base de todo lo demas en el tiro con arco. Cuando ocupes tu sitio
en las posiciones de disparo, debes borrar de tu mente todo pensamiento de otras gentes,
y sentir entonces que el asunto del tiro con arco es tu Unica incumbencia... Cuando
vuelvas asi tu rostro hacia el blanco, no le mires simplemente, sino concéntrate también
en él... no debes hacer eso con los ojos solo, por asi decir, mecanicamente —debes
aprender a hacer todo esto desde el vientre».

Y nuevamente:

«Por 84 ¢oxupt se entiende la colocacion del cuerpo cuadradamente sobre el soporte
proporcionado por las piernas. Uno debe considerarse a si mismo como semejante al
Buddha Vairocana (es decir, el sol), calmo y sin temor, y sentir como si uno estuviera,
como él, en el centro del universo»®®.

%0 | o que sigue se cita en corde 8/ lloio, 1935, p. 203, de un Ihanx de WYovxoe Emre (siglo XI11-XIV): «Tu
vida es como una flecha sobre un arco tendido a fondo; puesto que el arco esta tendido, ¢por qué permanecer sin
movimiento? Supon pues que tu has lanzado esta flecha».

¥ apasdico1.107.

02 [ Seu 1.124-127.

%03 E| «disparo ciego» no es, por supuesto, un disparo al azar, sino a un blanco invisible.

%04 Nasu and Aka (Acker), Toy ky(So Kikav (Tokio, 1937). Ahora obtenible solamente del autor, «Freer
Gallery», Washington. Yo no he visto Martin Filla, 7pvvélaysv vvé Qsoev dep alrparnaveoioynsv
2roprx vare (Wurzburg-Aumiihle).

%% Todo esto implica una identificacion del Si mismo (real) de uno con el blanco, como en Mv Joaka
Yraviead citado arriba (radfn/ iwa—yareva yerao’l... tavuayo fnawer). «Sino te haces a ti mismo igual a
Dios, no puedes conocer a Dios; pues lo igual es sélo conocido por lo igual» (Hermes Trismegistus, XI.11.20b).
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En la preparacion para el disparo, donde mas se insiste es en la relajacion muscular, y en
un estado de calma que ha de alcanzarse por una respiracion regular; de la misma manera que
ocurre en los ejercicios contemplativos, donde la preparacion es igualmente para una
«liberacion». Al apuntar (uixouo, de uipv, ver, y de xouwv, apretar) el arquero no mira
simplemente al blanco, sino que «le aprieta hacia adentro» o «le fuerza hacia dentro» con su
visién, como si estuviera anticipando el fin que ha de alcanzar la flecha misma. La respiracion
del arquero debe ser regulada, en orden a «concentrar la fuerza de uno en la cavidad del
abdomen —entonces puede decirse que uno ha llegado a una comprension real del tiro con
arco»*®. En esta insistencia en la respiracion profunda, es visible el factor «zen» (sanscrito
ony/ve), y en la insistencia que se pone en el «espiritu» (xx, chino yn:, sanscrito //zuav,
zp7)d), es visible el factor taoista. Mr. Acker observaba que a todas las artes y ejercicios
japoneses se les llama «vias» (uxynx, chino rao), es decir, disciplinas espirituales:

«...se puede decir, incluso, que esto es especialmente asi en el tiro con arco y en la
esgrima, pues hay arqueros que te diran que no importa lo mas minimo si logras acertar
o no el blanco —que la cuestion real es que salgas del tiro con arco espiritualmente®®’.

La consumacion del disparo esta en la liberacion... la Preparacion, la Postura, el
Levantamiento del Arco, el Tensado, y Sostenido, todo esto no son sino actividades
preparatorias. Todo depende de una liberacion inintencional e involuntaria, efectuada
por la recogida dentro de uno de toda la postura de disparo... el estado en el que la
liberacion tiene lugar por si misma, cuando la respiracion del arquero parece tener el
poder mistico de la silaba O-> En ese momento la postura del arquero esta en perfecto
orden —como si fuera inconsciente de que la flecha ha partido... un disparo tal se dice
que deja detras una prolongada resonancia— la flecha se mueve tan serenamente como
un soplo, y, ciertamente, parece casi una cosa viva... Hasta el dltimo momento, uno no
debe vacilar ni en cuerpo ni en mente... (Asi), el tiro con arco japonés es mucho mas
que un «deporte» en el sentido occidental; pertenece al bushido, la via del guerrero.
Ademas, las Siete Vias se basan sobre principios espontaneos, y no sobre el mero
razonamiento—

«Habiendo tensado suficientemente,
No goripeo mas, Sino yovovye-Lo
LEPEVAEVTE OLV AYopPPap.
El arco no debe saber nunca

%8 Cf. Xn/ vSoywa Ymaviead 1.3.4.5 donde, como en el canto, «asi en otros actos viriles tales como la
produccion del fuego por friccion, correr una carrera, 0 curvar un arco recio, uno hace estas cosas sin aspirar ni
expirar», es decir, sin respirar, por falta de soplo o excitacién.

%7 Es decir, que acertar el blanco debe ser el resultado del propio estado de mente de uno; una evidencia,
mas bien que la causa de su condicion espiritual. «Tu incumbencia es s6lo la accién (que sea «correcta»), nunca
sus resultados: asi pues, que los resultados de la accién no sean tu motivo, ni te contengan de actuar»
(Bnayawad I'xt/711.47).
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Cuando va a partir la flecha».

La liberacion efectiva de la flecha, como la del contemplativo, cuyo paso de onw/ /va, a
oauliont, de la yovrieurdlario al parrvo, tiene lugar repentinamente, pero casi
inadvertidamente, es espontanea, y, por asi decir, incausada. Si todas las preparaciones se han
hecho correctamente, la flecha, como un pajaro mensajero, encontrara su propio blanco; de la
misma manera que el hombre que, cuando parte de este mundo «todo en acto» (x ¢ rax ¢ Ty,
Kara- kapavxyay), es decir, habiendo hecho lo que tenia que hacerse, no necesita preguntar
que ocurrird con €l ni adonde ira, sino que, inevitablemente, encontrara el ojo de buey, y
pasando a través de esa Puerta del Sol, entrard en el Empireo mas alla de la «muridad» del
Cielo.

Uno ve asi como, en una sociedad tradicional, cada actividad necesaria puede ser también
la Via, y que en una sociedad tal no hay nada profano; una condicion cuya inversa es lo que
estamos viendo en las sociedades seculares, donde no hay nada sagrado. Vemos asi que
incluso un «deporte» puede ser también un woye, y como las vidas activa y contemplativa, es
decir, el hombre exterior y el hombre interior pueden unificarse en un unico acto de ser en el
que ambos si mismos cooperan.

CAPITULO DIECISIETE

KHQ9A KHAUIP Y LA FUENTE DE LA VIDA, EN LA TRADICION DE
PERSIA Y EL ARTE DE MUGHAL"

En la India, el Profeta, Santo, o Deidad conocido como Knollpa (Knadip), [Txp Badap,
0 Pllpa K1l p, es el objeto de un culto popular que todavia sobrevive, comun a los muslimes
e hindles. Su santuario principal esta en el Indo cerca de Bakhar, donde devotos de ambas
persuasiones le rinden culto; sin embargo, el culto estd menos extensamente difundido en
Bihar y Bengala. En el culto hindd, al Knollpa se le adora con luces y con alimentos
brahmanes en un manantial, e igualmente en la practica hindd y muslim, se pone a flote en un
estanque o rio un pequefio bote que lleva una lampara encendida. Iconograficamente a
Knolea Knilp se le representa como un hombre viejo, que tiene el aspecto de un gaxxp,
vestido enteramente de verde®®, y que se mueve en las aguas con un «pez» como su vehiculo.

La naturaleza de Knollpa Kmilp puede inferirse de su iconografia como se eshoza arriba,
y también de las leyendas indias. En la balada de Nwwal Aax, que se localiza en

“ [Publicado por primera vez en Apo Iodauiya |, Part 2, 1934, pp. 173-182.
%98 De acuerdo con el significado de aA—Knadip, el «Hombre Verde».



Librodot ¢QUué es una civilizacion? Ananda K. Coomaraswamy

Sadxdap®®, en el Tal o B, Niwar Aox es la hija de clioukt, el jefe de las Serpientes. El
n \dawo ario Pl | Tapikert ha encontrado a ¢llovkt, y le ha forzado a prometerle a su
hija en matrimonio, aunque desde el punto de vista de ¢[lovxkt ésta es una alianza desgraciada.
¢ lovkt es atacado entonces por la lepra, debido a una maldicién pronunciada por el sacerdote
Tx@x 30 cuyas vacas han sido picadas por las Serpientes. NiwaA Aox se compromete a
obtener para su curacion el Agua de la Vida (au ¢ zc), del manantial cerrado que sélo ella
puede abrir, pero que esta en los dominios de Pllpll Iapwketr . Cuando ella llega al
manantial que estd cubierto por pesadas piedras, las mueve con su poder magico, pero las
aguas se hunden fuera de su alcance; esto se debe a que Knollpa Knilp, su duefio, no las
soltard hasta que Nwwal Aax, a quien nadie ha visto nunca todavia, excepto sus propios
padres, ¢llovkt y la reina TTadul, se permita a si misma ser vista; cuando Niwok Aox se
mostr6 a si misma, entonces Knollpa Knilp «envid arriba las aguas borbollantes». Pl
IMapikert, despertado por el ruido, galopa hacia el manantial, y aunque Niwa Aax se oculta
en su forma de serpiente, la fuerza a investir su aspecto humano, y después de una larga
argumentacion en el manantial, la convence de que ella estd obligada por los esponsales

previos, y de que en el curso debido se casaréa con ella®*?.

La escena en el manantial puede haber sido también el tema original de la composicion
representada en un namero de pinturas Mughal de los siglos XVI1 y XVIII, donde se muestra
a un principe a caballo junto a un manantial, del cual ha sacado agua una dama". El motivo
de una dinastia que tiene su origen en el matrimonio de un Rey humano con una N[ yivx esta

%9 Sapxdop, probablemente una alteracion de capra—sauava, «El Encantador de la Serpiente». Para la
leyenda de NwwaA Aax ver Temple, Aeyevoo o¢ tne Havepap, |, pp. 414, 418-419.

310 Ysualmente Zo=q | (quizas por el sanscrito Za-¢/ ). Este sacerdote (brahman) que sirve a ¢l loukt, pero
que actdia contra él, sugiere a qiewap\ma a quien en Tairripxya Za-nir//115.1 se le llama el Purohita de los
Angeles, y a Yaavao K lmyo que en /7ol jyami-#a Bp/ nua o VI1.5.20 es el Purohita de los Titanes, pero
que es atraido al lado de los Angeles.

1 Una localizacién del Manantial en los dominios del humano Parikeit es dificilmente «correcta», (pues el
Manantial est4 realmente en la frontera de ambos mundos, en un bosque igualmente accesible a gllevkt y a
ITapikert), pero se observara que las aguas no estan protegidas solo por la pesada piedra que las cubre, sino que,
sujetas también a la voluntad de Knilp, no «manan». Las equivalencias védicas de la «pesada piedra» que
impide el acceso a las aguas son abundantes, e.g. 1V.28.5 axinit/vi asvi), VI.17.5 adpiu ayyorau, 1V.16.8
aiwt/a@ozu, IV.1.15 Seonpau vBdnau adpy, \V.18.6 mapiony adpy, y cuando se rompe el obstaculo
pétreo, entonces «las aguas fluyen desde la roca prefiada», o¢ Jwavrve aral.. Bafienvacya adpe
V.41.12; cf. /aranarna Bp/nua)e 1X.1.2.4 en relacion con el bautismo del altar del fuego, que comienza
«desde la roca», porque es desde la roca de donde las aguas brotan, asuavo ny ara pefnawavr. ¢ lovkt
en la balada corresponde a Ahi, herido por Indra, pero «todavia creciente en la obscuridad sin sol», /;/ geda
Zoa-nmit//V.32.6.

%12 En el tema condensado arriba, es facil reconocer el mito de la creacion védico del conflicto entre los
Angeles y los Titanes (Devas y Asuras), Indra y Ani—cetpa; la abduccion de Niook Aax es el rapto de ¢lly
(/y cedar Zarmiz71.130, donde Indra may/ ju pve yart ). Kno ga Kniép, el sefior de las aguas, los rios de la
vida védicos, es capu \a.

33 E. G. Blochet, ITsivrvpso nivdoveo 8¢ Aa Bifitorn/ Bve Nariovals, Paris, 1926, Lams. V' y XXIII.
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ampliamente difundido en la India, y en ultimo andlisis puede remitirse siempre al rapto de
¢ Iy, la Apsaras o la Virgen de las Aguas, cuyo origen esta con los poderes de la obscuridad, y
a quien el Padre-Creador no ha «visto» antes de la transformacion de la obscuridad en luz, v
nmptvyirio; en relacion con esto es notable que en la balada, NiwaA Aax nunca ha visto el Sol
ni la Luna, y ha sido mantenida oculta en un remolino (fnav=px) hasta que ella procede a
descubrir el Manantial en el Fin del Mundo, Manantial en el que estan las Aguas de la
Vida®. El hecho de que ella asuma una forma humana es su «manifestacién». Se reconocera,
por supuesto, que de la misma manera que en los paralelos europeos, donde una sirena, o la
hija de un mago, se casa con un héroe humano, asi también en los antiguos cuentos y
romances folkléricos de la India, el redactor puede no haber «comprendido siempre su
material» completamente.

Khw(j KniCp aparece de nuevo en otro cuento folklorico indio de un tipo muy arcaico, a
saber, la Historia del Principe Mo [B\$*". El rey de Persia tiene un hijo con una concubina,
hijo que, en ausencia de cualquier otro hijo, deviene su heredero visible. Subsecuentemente,
la reina verdadera queda prefiada. EI primer principe teme que sera desplazado, invade el
reino, mata a su padre, y usurpa el trono. Mientras tanto la reina verdadera escapa, y es
cuidada por un granjero; nace un nifio, a quien se llama Ma. IB\B, y el «Querido del Mundo».
Mas tarde, va solo a la corte, y deviene el vencedor en las contiendas atléticas,
particularmente como arquero. El pueblo reconoce su semejanza con el difunto rey. Al
regresar a su casa su madre le habla de su nacimiento, y los dos salen de viaje con objeto de
evitar la sospecha del usurpador. Madre e hijo llegan a una tierra desierta, y alli en una
mezquita junto a una montafia encuentran a un gaxxp que les da pan y agua que son
inagotables, y dos palos de madera, uno de los cuales puede servir de antorcha, el otro que
posee la virtud de que en un radio de catorce codos desde el lugar en que se agarra, el mar
maés profundo deviene vadeable, y no mas profundo de un codo. Cuando madre e hijo estan
vadeando el mar con el agua por las rodillas, se encuentran con una corriente cargada de
rubies. Cruzan el mar y llegan a la India, donde venden uno de los rubies a un gran precio. El
rubi llega a las manos del rey de aquel pais. Averigua su procedencia, y busca al héroe, que
mientras tanto ha construido un gran palacio nuevo a la orilla del mar. Ma [p\f se
compromete a conseguir mas del mismo tipo. Se pone en camino solo, enciende la antorcha
(esto muestra que esta a punto de entrar en un mundo de obscuridad), y ayudado por el otro
palo atraviesa el mar hasta que alcanza la corriente de rubi. La sigue corriente arriba hasta que

%14 El mundo bajo el agua, la casa de la estirpe de la serpiente (an:, v/ @), «el origen acuoso» de Varu\a
(woviu aryay, /}/ ceda Za-nir/711.38.8), «en la obscuridad occidental» (az/ jyive tauaoct, 5. V1.6.4), no esta
iluminado por el Sol, esta «més alla del Halcon» (Jauurvxya Bo/inua o 111.268), pero el brillo de las Aguas es
sempiterno (anap—anap vt axrop e, |y ceda Sa-niz/11.30.1).

%15 Shaikh Chilli, @olx ralso og HivSvorav, AAon RS, 1913, pp. 130 sigs., con una pintura moderna
de Knollpa Knilp como un hombre viejo bendiciendo a Ma. [B\B, Lam. XXXIII. La historia del Principe
Ma [B\B es esencialmente la narracion de una hazafia de la Gesta del Grial por un héroe solar, a saber, el hijo de
una madre viuda, y criado en retiro e inocencia de su verdadero caracter, como en el ciclo de Perceval. Mo. [B\
corresponde al Agni y Z\pya védicos; Kaoo I a Indra.
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encuentra su fuente en un remolino. Salta dentro y se hunde en la negra chimenea acuosa
hasta que toca terreno sélido y encuentra que las aguas salen por la compuerta de hierro de un
conducto. Pasando a través de ésta, se encuentra a si mismo en un jardin maravilloso, en el
que hay un palacio. En este palacio encuentra una habitacion en la que hay una cabeza cortada
recientemente, de la cual caen gotas de sangre en un estanque, gotas que son llevadas como
rubies con la corriente hacia el conducto, y desde alli al remolino que las sube al mar.
Entonces aparecen doce zapxo>'®, descuelgan la cabeza, traen el tronco, juntan las partes, y
tomando velas encendidas ejecutan una danza alrededor del divan, tan rapidamente que
Mo [B\B s6lo puede ver un circulo de luz. Parandose entonces sobre el lecho, se lamentan
«¢Cuanto tiempo, oh Sefior, cuanto tiempo?... ¢Cuando se levantara el sol de la esperanza
sobre la obscuridad de nuestra desesperacion? Levantate, oh Rey, levantate, ;cuanto tiempo
permaneceras en este trance como de muerte?»"’.

Entonces del suelo del palacio se levanta la forma del gaxxp previamente mencionado,
pero ahora vestido con prendas de luz. Las zapxo se inclinan ante él, y preguntan
«;Knollea Knilp, ha llegado la hora?» El gaxxp, que no es ciertamente otro que el
inmortal Knolpa Knitp, explica a Mo B\B que el cadaver es el de su padre, que habia sido
matado por el usurpador KaoolB; los antepasados de Mo IB\B habian sido todos way: '8
todos habian sido enterrados en el palacio debajo del agua, pero el padre de Mo |3\, habia
permanecido sin enterrar, pues nadie habia cumplido sus ritos funerarios; como hijo, Mo IB\
debia hacer esto ahora. Por consiguiente, Ma. |\ hace la oracién a AAAn en beneficio del
alma de su padre. Inmediatamente la cabeza se une al cuerpo, y el rey muerto se levanta
vivo®™®. Kmilp desaparece, y Mo B\ vuelve a la India con su padre, que se retne asi con la
reina viuda. Cuando el rey de la India va a por los rubies, Ma. |\ pincha su propio dedo, y
las gotas de sangre que caen en una copa de agua se convierten en las gemas pedidas, pues
como Mo |8\ sabe ahora, cada gota de sangre que corre por las venas de los reyes de Persia
es més preciosa que los rubies. Ma. |B\B se casa con la princesa de la India. Una expedicién a
Persia destrona al usurpador Kaool B, y su cabeza es cortada y colgada en el subterraneo del
palacio, pero cada gota de su sangre se convierte en un sapo.

La naturaleza verdadera de Knollpa Knilp se indica ya claramente en las dos historias
resumidas arriba, asi como en la iconografia. Knilp esta en casa en los dos mundos, la
obscuridad y la luz, pero sobre todo como sefior de la corriente del Rio de la Vida en la Tierra
de la Obscuridad: es a la vez el guardian y el genio de la vegetacién y del Agua de la Vida, y
corresponde al Soma y al Gandharva en la mitologia védica, y desde muchos puntos de vista a

316 Apsarases; las doncellas del Grial.

17 |Las «mujeres plafiideras» y el «trance como de muerte» del Rey Pescador son caracteristicas esenciales
del mito del Grial.

18 Equivalente al sanscrito z//n:v, «mago», una designacion especialmente aplicable a los Titanes, y
secundariamente a los primeros Angeles, particularmente a Agni. Los «antepasados» representan los héroes
solares de los ciclos antiguos.

%19 |_a Gesta del Grial se ha logrado.
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capv o, mismo, aunque es evidente que, desde el punto de vista islamico o desde el punto de
vista posterior hindl, no puede identificarse abiertamente con la deidad suprema.
Encontraremos que estas conclusiones generales se confirman ampliamente por un examen
complementario de las fuentes de las leyendas Islamicas de aA—Knaoip.

En el Xop/ /v (S\ra XVI11.59-81) se encuentra la leyenda de la busqueda de M\s[l de la
Maflpua ™ai—Ba paiv'®, que probablemente ha de entenderse como un «lugar» en el
lejano occidente en la confluencia de los dos océanos; M\cl] es guiado por un «servidor de
Dios», que los comentadores identifican con aA—Knadip, cuya morada se dice que esta en
una isla o sobre una alfombra verde en medio del mar. Esta historia puede rastrearse en tres
fuentes mas antiguas, a saber, la epopeya de Gilgamesh, los Romances de Alejandro, y la
leyenda judia de Elijah y Rabbi Joshua ben Levi**’. En la epopeya de Gilgamesh el héroe sale
en busca de su «antepasado» inmortal Utnapishtim que mora en la boca de los rios (1va 7t
vapart), COMO capv o, cuya morada estd «en la fuente de los rios», o1vdn(viu vrodayse,
/7/ geoa Xa-nur/7VIL41.2; su objetivo es informarse sobre la «planta de la vida», prototipo
del naoua avéstico, o del ooua védico®?, con el cual el hombre puede salvarse de la muerte.
En los Romances de Alejandro, Alejandro sale en busca de la Fuente de la Vida, que se
encuentra accidentalmente, y significativamente, «en la region de la obscuridad», pero no
puede ser encontrada de nuevo. Una revision de esta leyenda aparece en el Xn/in N jue,
donde Alejandro sale en busca de la Fuente de la Vida, que estd en la Region de la
Obscuridad mas alla del lugar de la puesta del Sol en las aguas occidentales; Alejandro es
guiado por Kni&p, pero cuando llegan a la separacion de las vias, cada uno sigue un camino
diferente, y s6lo Knilp da cumplimiento a la gesta. Los seguidores de Alejandro que traen
con ellos piedras de la Tierra de la Obscuridad encuentran a su regreso que éstas son piedras
preciosas®?®. La historia la cuenta de nuevo mas extensamente Ni([ux en loxavéap N jue,
LXVIII-LXIX; aqui Alejandro aprende de un anciano (probablemente Kni{p mismo en forma
humana) que «de cada tierra, la Tierra Obscura es la mejor, Tierra en la cual hay un Agua, que
es un dador de vida» y que la fuente de este Rio de Vida esta en el Norte, debajo de la Estrella

20 Ba pauv, una isla en el Golfo Pérsico, ha sido identificada por muchos eruditos con el Dilmun sumerio,
donde moraba el jardinero Tagtug después del Diluvio: ver Delitzsch, Qo Aay daoc Iapadiso, p. 178,y
Langdon, 2vuegpiav Enty, pp. 8 sigs.

%1 para la leyenda islamica, otros paralelos, y referencias complementarias ver Evywylozedia op Ioday, S.
V. 16pxc, arA-Knadp y Kno 6ol Knidp; Warner, Znan Noua op @ipdavot, VI, pp. 74-78 y 159-162;
Hopkins, «The Fountain of Youth», Sovpvad o¢ tne Auspiyav Opisvral Zoyisty XXVI; Barnett, «Yama,
Gandharva, and Glaucus», Bull. Xynood Opisvrad Xrudieo, IV, Grierson, Binap [eacavr Awge, pp. 40-43;
Garcin de Tassy, M/ uowe ovp Seo Maptiyviapit o 5 Aa Psdiyiov Mvoaluave davo A[ [IvSe, pp. 85-89.
Winsche, Awe Zaysv w@ou AglesvoPavu vvs Awgfevowacosp, Leipzig, 1905; Friedlander, A
Xnaonipleyevoe vvo dep AleEavoep—Pouav, Leipzig, 1913.

%22 Cf. Barnett, Aoy. yir., pp. 708-710.

S8.Cf. [y ceda Sa-niz7VI1.6.4 y 7, donde se dice que Agni da a luz a las Doncellas (los rios de la vida)
hacia el este desde la «obscuridad del oeste» (an/jyive rauaoct) y que recoge los «tesoros de la tierra»
(Bosnvy ) wao(vi) «cuando el Sol sale» (vdi/ 7 olpyaocya).
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Polar®**. En su camino hacia la Tierra de la Obscuridad, en todas las tierras yermas cae la
lluvia y crece la hierba. «Se hubiera dicho que: “El rastro de Kni(p estaba en aquel camino,
que ciertamente, KniCp mismo estaba con el rey”»**. Entonces llegan al limite septentrional
del mundo; alli el sol deja de salir y la Tierra de la Obscuridad se extiende ante ellos.
Alejandro hace al profeta Knip su guia, y Kmép, «moviéndose con verdosidad»*?®, gufa el
camino; pronto descubre la fuente, de la que bebe, deviniendo inmortal. Mantiene su 0jo en el
manantial, mientras espera a que Alejandro le alcance; pero el manantial desaparece de su
vista, y Kmip mismo desaparece, comprendiendo que Alejandro no tendré éxito en su gesta.
N Jux prosigue narrando otra version «segun el relato de los ancianos de P\»; aqui es
o’ quien emprende la Busqueda, y Kmiép, quien se sienta junto a una fuente a tomar
su comida, que consiste en pescado seco; el pescado cae adentro de las aguas, vuelve a la
vida, y asi los buscadores se dan cuenta de que han encontrado la Fuente de la Vida, de la que
ambos beben. N[ lux pasa entonces a la version coranica, e interpreta la Fuente como una
Fuente de Gracia, donde el verdadero Agua de la Vida es el Conocimiento de Dios. Una
interpretacion similar del material antiguo aparece en el Nvswo Tsorausvro, (San Juan,
Cap. 4). Nl jux atribuye el fracaso de Iskandar (Alejandro) a su impaciencia, mientras que
en el caso de KniCp «el Agua de la Vida llegd sin ser buscada», con referencia al hecho de
que el Agua se revela indirectamente por su efecto en el pescado, cuando Knilp, que no
sospecha nada, ya la ha alcanzado.

El descubrimiento de la Fuente por Lyl o y Knip aparece en el arte persa como el tema
de miniaturas que ilustran el loxavéep N jua *%. Una de éstas, que procede de un
manuscrito de finales del siglo XVI perteneciente a Mr. A. Sakisian, se reproduce en color
como frontispicio a su Aa Miviarvpe mepoave, 1929, y en monocromo por L. Binyon,
Iepoiav [arvrivy, 1933, Lam. LXla; aqui los dos profetas estdn sentados junto al
Manantial en un paraje verde; se ven dos peces yacentes en un plato y un tercero,
evidentemente vivo, estd en la mano de Knilp; es evidente que esta sefialando a Tayl o la
significacion del milagro. Ayl o esta vestido de azul, Knip lleva una vestidura verde con un
manto marron. En otra version sin publicar del siglo XVII, perteneciente a la Freer Gallery, la
disposicion es similar, pero s6lo se ve un pez en el plato. Un tercer ejemplo, en el Museum of
Fine Arts de Boston, y que data de finales del siglo XV, se reproduce en Apoc Aciariya,
XIHI, Lam. VII, n°, 15; Ihylo y aA—Knadip se ven en primer término junto a la corriente, en

24 El reino de AA-Knadip, conocido como W\ | (también un nombre del Sol), donde él gobierna a santos y
angeles, esta situado en el extremo Norte; es un Paraiso Terrenal, una parte del mundo humano que quedo
inafectado por la Caida de Adam y la maldicion (ver Nicholson, Zrvdieo v IocAauiy Myortiyiou, pp. 82, 124).

25 Seglin Yupom, Knitp es «Verde» porque la tierra deviene verde al contacto de sus pies.

328 Knaclpa, «verdor» o «cielo».

%27 E| profeta Elias, con quien Knip se identifica a menudo.

328 Cf. Jokavdap Nijua, LXIX.57, «el verdor crece mas exuberante debido a la fuente». 3. 22, el manantial
se describe como una «fuente de luz», y esto corresponde a gevord/ /5, Fargad XXI, donde la luz y el agua
proceden de una fuente comun; cf. también el Soma védico, a la vez como luz y como vida, una planta y un
fluido (¢ 7r, €l Agua de la Vida, cf. Barnett, Aoy. yiz., p. 705, nota 1).
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la obscuridad; Alejandro y sus seguidores arriba, como en el ejemplo de la Freer Gallery,
donde la disposicion de las obscuridades y de las luces esta invertida. El ejemplo de la Freer
Gallery parece ser el mas correcto a este respecto, puesto que toda la gesta tiene lugar dentro
de la Tierra de la Obscuridad, pero se comprende que la inmediata proximidad de la Fuente de
la Vida estd iluminada por el brillo de sus aguas corrientes. Ambos Descubridores del
Manantial estan nimbados.

En el Aay ogp AleEavoep sirio, y en la version coranica, el pez se aleja, y posteriormente
se dice que llega al mar. Puede predicarse una relacion con la historia de Manu y el «pez» en
el mito de Manu (/arazarna Bo/nua)e 1.8.1); el «pez» (pnaea) esta vivo desde el
comienzo, pero es muy pequefio, y esta situado precariamente; por eso llega a las manos de
Manu cuando esta lavando, y le pide que le crie. Manu le proporciona agua, y despues de que
ha crecido lo suficiente, lo libera en el mar; y cuando llega el Diluvio, el pez guia al Arca a
través de las Aguas por medio de una cuerda atada a su cuerno. En Qauuivxya Bp/ nua o
111193, y [Ta/ jyawi-#a Bp/ ua Ja XIV.5.15 aparece una variante notable de la leyenda de
Manu, con un paralelo mas cercano a la version de Alejandro y a la version coranica, en lo
que respecta a la desecacion del «pez»; aqui | apxapa, el «#isvu jpa», se niega a alabar a
Indra, a lo cual Parjanya le abandona en tierra firme y le seca con el viento del norte (asi se
indica la causa de la desecacion del pez). | apkopo. compone entonces un canto de alabanza
para Indra, Parjanya le devuelve al océano (como hace Knilp, aunque inintencionadamente,
en la version coréanica), y por el mismo laude | apkapa llega al cielo, donde deviene una
constelacion. No cabe duda de que la constelacion a que se refiere aqui es la de Capricornio,
SANScrito uakapa, uakapasi. Maxapa, Snaea,y #i4uvu jpa son asi sindnimos®?’; y este
Leviatan indio corresponde claramente al pez-xap, «la mayor de las criaturas de
Ahuramazda», que nada en Vourukasha, guardando el arbol de la vida Haoma en el mar
primordial (Buovoani#, XVIII; Yaova, XLII1.4, etc.); y al pez-cabra sumerio, el simboloy a
veces el vehiculo de Ea, el dios de las aguas (Langdon, Zsuiriy Myrnodoyy, pp. 105-6). No
debe sorprendernos el hecho de que en la iconografia india mas reciente el vehiculo de Knigp
sea inconfundiblemente un pez, y no el cocodrilo paxapa, pues podrian citarse otros
ejemplos procedentes de fuentes iconograficas indias del uso alternativo del uaxapa 'y el
«pez»; en algunas representaciones primitivas, por ejemplo, la diosa del rio, Tavy(], se
muestra soportada por un uaxapca, pero en las pinturas mas recientes por un pez.

% En Bnayawad I'xtl, X.31, Kee\a es pnae/ viju paxapa |- por consiguiente, el uaxapa se considera
como el primero entre los pnaeao, 0 monstruos de la profundidad. La palabra uaxapa aparece primero en
gl ipaocaveyt Sa-nir/] XXIV.35; &i-&uu/ jpa en /)/ geda Xa-mur/71.116.18. Para un estudio detallado del
uaxapa en la iconografia India (especialmente como el vehiculo de capua y el estandarte de Kl lpadewa) ver
mi Yaxeao, 1931, Il, p. 47 sigs. y las referencias adicionales citadas aqui. EI «pez» como vehiculo implica, por
supuesto, la independencia del viajero respecto de toda mocion local en el océano ilimitado de la posibilidad
universal; de la misma manera que las alas denotan la independencia angélica respecto de toda mocidn local en
los mundos efectivos.
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En la version Pseudo-Callisthenes (C) de la leyenda de Alejandro, Alejandro esta
acompariado por su cocinero, Andrés. Después de un largo viaje en la Tierra de la
Obscuridad, llegan a un lugar borbollante de aguas, y se sientan a comer; Andrés moja el pez
seco, y viendo que vuelve a la vida, bebe del agua, pero no informa a Alejandro.
Subsecuentemente Andrés seduce a Kale, la hija de Alejandro, y le da un trago del Agua de la
Vida (de la que se ha llevado una porcion); habiendo devenido asi una diosa inmortal, se
Ilama Nereis; el cocinero se arroja también al mar, y deviene un dios; ambos son asi
habitantes del otro mundo. No puede haber la menor duda de que Andreés es aqui el I6pxo del
Xopl v, T\pa XIX.57 sigs. y =\pa XXI1.85, a quien la tradicién islamica identifica con
Enoch, Thylo, y aA—Knaoip. Del relato de 16pxc en el 77 pixn al—-=vkau/[la de 1Bv
ar—-Ouptx] o (ca. 1200) se desprende que representa el papel de un héroe Solar, y que es
inmortal.

AL—Knaaop presenta también algin punto de semejanza con San Jorge, Yy en relacion con
esto y como patron de los viajeros, nos encontramos con una figura que es probablemente la
de aA—Knadip en un relieve tallado sobre la puerta de una parada de caravanas en la
carretera entre Zivollp y Mosul, del siglo XIII; la figura esta nimbada, y esta clavando una

lanza en la boca de un dragén escamoso™®.

La figura de un hombre sentado sobre un pez aparece visiblemente como una obra hindd
construida dentro del bastion del fuerte de Raichur, en el Deccan; se afirma que tiene una
«corona de caperuzas de serpiente de rio», y, por consiguiente, se le ha llamado un «rey
nilga», pero estas caperuzas no se reconocen claramente en la reproduccion publicada®!. El

arte medieval indio proporciona numerosos ejemplos de Varu\a sentado sobre un uakapa
332

Puede hacerse una breve referencia a paralelos Europeos que, en ultimo analisis, derivan
similarmente de fuentes sumerias. Knadip corresponde al dios del mar griego Glaukos
(Friedlander, Aoy. yir. pp. 108 sigs., 242, 253, etc., Barnett, loy. yiz. p. 715). Knadip
pertenece al tipo del Judio Errante. Son notables los paralelos entre Glaukos y el Gandharva
Védico; la designacion avéstica del Gandharva como Saioin/ lova «el de talones verdes»
indica una relacion del Gandharva con Knadwp. ElI Gandharva, como lo indica el Dr. Barnett
puede corresponder a Kandarpa, es decir, Klluadsmoa, y en relaciébn con esto puede
observarse que el motivo erdtico comun a Glaukos y al T'avonapwo—K lpodewa aparece en
relacion con KniCp en la balada de Niwal Aax, donde Knilp no soltara las aguas a menos
gue tenga la vision de NiwaA Aax, como podria esperarse si le consideramos a él como el

%0 sarre und Herzfeld, Apyn/ioloyicyne Psioe yu Evanpar—vvs Tiypio-Tefier, Vol. |, pp. 13, y 37-38,
Berlin, 1911.

B Avvvad Psropr, Apynasoloyiyal Asxaptusvr, Nitoullo Aoptviove, 1929-30 (1933), p. 17 y Lam.
11, b.

332 \Ver mi Yaxeaa, I.
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Gandharva y a ella como la azroapac 0 la Doncella (woe/ /) de las Aguas, o, igualmente, si
relacionamos a Kmp con capvla, cf. /;/ geoar Za-mir// VI11.33.10-11 donde
Mitpa—capulo son seducidos por la vision de Ypwosx, como se ratifica en el
ZapwEVUKpaya)x 1.166 vpwasiu arcapaca- o¢esw/ > pero ararat, Y Z]\uoﬂa,
peTad yaokavoa, que sigue evidentemente a Nipvkxra V.13. La misma situacion esta
implicita en /y cedar Za-717/7V11.87.6 con respecto a capu o s610, que desciende como una
gota blanca (Sparoe) y a quien se llama un «atravesador del espacio» (pagpaca [ @yl va )
y el «gobernador de lo profundo» (yaufnxpa—sa=ca j, epitetos que también podrian
aplicarse a Knilp. Nos queda observar que en la iconografia cristiana la figura del dios-rio
Jordan®*, que se encuentra cominmente en las representaciones del Bautismo de Jesus,
guarda una cierta semejanza con la concepcion de Glaucos y Knilp. En algunos casos el
Bautismo se consideré como teniendo lugar en la confluencia de dos rios, Jor y Danus. A
veces se encuentra un dios-rio masculino, y una figura femenina que representa el mar; ambos
cabalgan en delfines, de la misma manera que los numerosos tipos de Wakeac enanos de la
India cabalgan en waxepaoc. En ultimo analisis, todos estos tipos pueden remitirse a
prototipos de los que nuestro conocimiento mas antiguo es sumerio, en el concepto de Ea, hijo
e imagen de Enki, cuyo nombre esencial Enki significa «Sefior de la profundidad Acuosa». Ea
era el gobernador de los rios que brotaban en el Submundo, y que manaban desde alli para
fertilizar la tierra; las piedras preciosas son igualmente suyas. En la iconografia, Ea tiene al
pez-cabra, y sostiene en sus manos el vaso efluente, la fuente «del pan y del agua de la vida
inmortal». Ea tiene siete hijos, de los cuales Marduk hereda su sabiduria y mata al dragén
Tiamat. Otro hijo es Dumuziabzu, el «Hijo Fiel de las Aguas Frescas», el Pastor, la forma
semitica de cuyo nombre es Tammuz, bien conocido como el «Dios Muriente» de la
vegetacion; comparable en muchos respectos con Soma, y, como el «Sefior del Reino de los
Muertos», con Yama. Los otros paralelos sumerios son muchos y muy proximos para admitir
un examen adecuado aqui®***. Basta haber demostrado la extensa difusion y el antiguo origen
de la figura de Knol lpa Knilp como aparece en la iconografia persa e india. En relacion con
el arte Mughal puede citarse la observacion de H. Goetz, que al comentar las fuentes del arte
Mughal habla de una «teils absolute Identitét teils engste Verwandschaft mit solchen der
grossen altorientalischen Kulturen, und zwar zu gut Teilen schon der klassischen sumerischen
Zeit»**. El hecho de que la figura de Km&p alcanzara una independencia destacada
precisamente en el arte Mughal del siglo dieciocho —todos los ejemplos indios que he visto
son de «Estilo Lucknow»— cuando se considera en relacion con la adopcion del pez como el
emblema real de los gobernantes de Oudh, parece indicar que algun renacimiento del culto
tuvo lugar en esta época y en esta region.

%3 por ejemplo, en el Baptisterio de Ravenna (Berchem y Clouzot, figs. LIl y 220); Aqui Jordan sostiene un
vaso desde donde fluyen las aguas.

%34 para las deidades sumerias ver S. H. Langdon, Zsuiziy uwrnoioyy, Cap. II; para el vaso que fluye, etc.,
Van Buren, The @lowivy cace avd the T'od witn Zrpeauc, Berlin, 1933, y en cuanto a la India, mi Yaxeao,
Il. Para la relacion iconogréfica entre el vaso lleno asiatico y el vaso del Grial cristiano ver Gosse, Psynepyneo
ovp BvedBueo perpliosvratiovo ov caos EvynapioriBus, Geneva, 1894.

¥ Bilsepariac Cup Kvlrvpyeoyniynte Ivsisve v Sep I pooouoynvi-Zeir, 1930, p. 71.
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CAPITULO DIECIOCHO

EXKITEIN™

En un libro notable, Xovoidep tne Lidico, now tney ypow (Matt. 6:28), publicado por
la Pennsylvania German Folklore Society, 1937, Mr. Stoudt, cuya interpretacion del arte
germano de Pennsylvania se basa enteramente sobre «las manifestaciones histdricas de la
religién mistica» (con un acento especial en Jacob Boehme, Dante, San Bernardo y la Biblia),
estuvo intrigado durante mucho tiempo por el motivo del diamante; hasta que al descubrir un
pasaje en los escritos de Alexander Mach, donde (de acuerdo con los textos biblicos que se
citan abajo) a «Cristo se le llamaba el Eyxoreivo, se dio cuenta de que la palabra (germana)
para “diamante” era la misma que para “piedra de esquina” (p. 76). EI emblema aparece en
estufas calientaplatos, y en relacion con esto Mr. Stoudt cita apropiadamente la instruccion de
Clemente de Alejandria a los primeros cristianos al efecto de que colocaran los simbolos
aceptados de Cristo en sus utensilios domésticos.

Hasta aqui, bien. Sin embargo, nosotros podemos seguir adelante, e indagar en cuales
sentidos a Cristo se le llama a la vez «diamante» y «piedra de esquina», 0 mas literalmente
«piedra angular»®*®. En Salmos 118:22 = San Mateo 21:42 = San Lucas 22:17, tenemos «La
piedra que los constructores desecharon, la misma ha devenido la cabeza del angulo»
(6YNV8«—< (T<4cH, caput anguli); en Efesios 2:20, «EIl mismo es la piedra angular principal»
(2<9=H [6AX(T<4V ..=< [IA9=A TIA4D=A {30D=—, ipso summo angulari lapide Christo
Jesu), y el texto prosigue: «en quien cada edificio separado y exactamente ensamblado
(DA<VA:=x=(=:E<0, constructa = sanscrito oa-ox ¢ rex) crece como un templo sagrado (y.~. H
<Ve< V(4=<) en el Sefior, en quien vosotros también sois edificados juntos (coedificamini)
como una edificacion de Dios en el Espiritu (f< A<yB:V84 = sanscrito //zuavi)». La
intencidn evidente del texto es describir a Cristo como el //vzyo principio del cual depende la
totalidad del edificio de la Iglesia. Ahora bien, el principio de algo no es una de sus partes, ni
estéd dentro de ellas, ni es tampoco una totalidad de ellas, sino eso en lo que todas las partes se
reducen a una unidad sin composicién. La figura es paralela a la de los miembros del Cuerpo
Mistico de Cristo. Pero, por muy importante que sea, una «piedra angular», en el sentido
aceptado de una piedra situada en la esquina de un edificio, aunque se trate de la esquina méas
elevada, es s6lo uno de cuatro soportes iguales; asi pues, en toda logica, nosotros no podemos
hablar de A« piedra angular; y por su parte, cada una de las piedras angulares, en lugar de ser
el principio dominante del edificio, mas bien lo refleja. Aqui comenzamos a sospechar que el
significado de «piedra angular» puede no haberse comprendido; es decir, que eso en lo que

“ Este articulo se publico por primera vez en Zrzeyviuou, (Boston, Mass.), X1V, 1939.
6 Cf. Wynkyn de Worde, /7iAyp. ITepg. 183, «EIl diamante més precioso para la humanidad, tu dulce hijo
JesUis».
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los hombres estan «todos ensamblados» no puede considerarse como una piedra angular en el
sentido de vve piedra situada en la esquina o el angulo del edificio.

Para saber lo que se entiende por las expresiones evidentemente equivalentes de «cabeza
del angulo» y «(piedra) angular principal», debemos preguntarnos primero lo que se entiende
por «angulo» o «(piedra) angular». Hablar de una «esquina» elude la cuestion porque, para
nosotros, una esquina es siempre una de varias esquinas, o mas habitual una de cuatro;
«angulo», que puede implicar la esquina o la cima de un edificio o de un fronton, es
intencionalmente ambiguo. >T<.". V puede referirse a la posicién, por ejemplo en un angulo, o
a la figura, por ejemplo en un «poligono», o cuando significa el «cortaaguas de un puente».
5T<..V es aquello que es prominente 0 que sobresale, y se usa metaféricamente en este
sentido en la version biblica de los Setenta (I. Samuel 14:38): «todos los jefes del pueblo», en
la version de la Vulgata avyvloo mormvlopvu, la palabra hebrea que se traduce por
[vyvloo es mivviir, plural de zivvorn. El inglés «quoin» 0 «coign», que es el equivalente
etimologico de (T<..V, puede ser una piedra angular sin importar el nivel, o puede ser un

caballete, segun el contexto®’.

Las palabras que significan «angulo» o «angular» se combinan con otras que significan
«cabeza» y «extremidad». 5yYNV8Z, «cabeza», y arquitecténicamente «capitel», sélo puede
aplicarse a lo que forma la cima de algo. }!6A=H implica extremidad®®, en cualquier
direccion que sea, como en «acrolithico», una estatua cuyas extremidades, cabeza, manos y
pies, son de piedra, pero a menudo con referencia especial a la cima o la parte mas alta, como
en «acropolis». {!6A=3ZA4=< es el pedestal para una figura u otro terminal en la cima o en
las esquinas de un frontdn o sobre un caballete (0 a veces se refiere al pedestal y a la figura
juntos). En el caso de una estructura de piedra, tal pedestal o terminal podria haberse llamado
propiamente un [16A=(T<4V gp=H 8..2=H.

¢Cudl era la figura del edificio implicito o dado por hecho en nuestros textos? Seria
conveniente pensar en un edificio adomado o de techo como de tienda, pero es mas plausible
un edificio rectangular con un techo en pico, en vista de la probable derivacion de la forma
del templo de Salomon a partir de la del Tabernaculo, que era también la forma tradicional del
Arca. La terminacion en angulo de un tal edificio expresa su esencia en proyeccion vertical. Si
ahora igualamos [16Ax(T<4V @p=H 8..2=H con [16A=3ZA4=<, sera ciertamente a la piedra

%7 De la misma manera que en la arquitectura caracteristica de Orissa, donde la forma /juaiaxa se repite
como una piedra de esquina en los diferentes niveles de la elevada torre y también forma la piedra del caballete;
las piedras de esquina son realmente cuartos de /jualaxa, y sélo la piedra de la cima (la clave de la béveda)
exhibe la forma entera. El /jualaxa de la cima es aqui, ciertamente, la «cabeza del angulo», a la vez en tanto
que los cuatro angulos de la torre convergen hacia ella, y en tanto que la forma de los angulos subsiste en ella
mas eminentemente, al mismo tiempo mas plenamente y en un nivel de referencia mas alto. Para un ejemplo ver
mi Hioropy op Ivoiav avs Ivéoveoiav Aprt, Fig. 216.

8 E| sénscrito aypa es generalmente «cima», pero también puede significar «extremidad» en cualquier
direccion; metaféricamente es también «anterior», «primero», etc.
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angular superior, y no a ninguna de las piedras angulares laterales, a la que Cristo habria sido
comparado. Ciertamente, El es la cima del techo. Por consiguiente, nuestro punto de vista es
que el significado real del texto podria traducirse mejor «ha devenido la piedra clave del
arco», 0 «la clave de la boveda». En otras palabras, nosotros le vemos en esa posicion de la
cima de un domo que, en la arquitectura cristiana, la ocupa regularmente la figura del
Pantokrator o0 un monograma correspondiente o un simbolo solar, o incluso un «ojo»
arquitecténico sobremontado por una «linterna»®*. El es la piedra clave, la piedra del
caballete, o la clave de boveda de la estructura césmica que es tambien su «Cuerpo Mistico»,
monumento y lugar de morada, y del cual el hombre individual es una analogia microcosmica.

Ahora podemos llamar la atencidn ventajosamente hacia algunos paralelos orientales que
resultan mas bien admirables. En %/ /raxa 1.1.200-1 y Anauuarada Artnaxarn//1.269 se
estd construyendo una «sala de reposo» (@iooauava—sA/7)**. El edificio no puede
hacerse de madera verde, sino solo de madera seca. La mujer Sudhamm(], «Virtud Perfecta»,
ha preparado de antemano una clave de bdveda de madera seca. Los constructores, que
quieren retener para si mismos el mérito de la obra, se ven obligados a usar este xa ))ixer
contra su voluntad: el palacio celestial, pues tal es en ultimo analisis la «sala de reposo», no
puede completarse de otra manera. La clave de bdveda de madera dura que los constructores
habian rechazado deviene la piedra clave del techo. Debido al hecho de que Sudhamm(] ha
aportado el elemento que corona la estructura, se da su nombre a la sala de reposo misma>*.

9 \Ver mi «Symbolism of the Dome». Se hace mencion especial al hecho de que la clave de béveda esta
«perforada»: no puede caber duda de que es el equivalente arquitecténico de la Puerta del Sol a cuyo través uno
se libera enteramente; la «perforacion» es el «ojo» del domo celeste, 0, en otras palabras, el Sol; «Yo soy la
puerta, si un hombre entra por mi, sera salvado», etc. (San Juan 14:9).

0 Cf. miooaua->on/va en Sa-wurta Nik/ya 1.201, Comm., y @iooaustv (causativo), en 9/ raxa
111.36 donde el patron «da reposo» a los viajeros fatigados. «Venid a mi todos los que estais fatigados y
cargados, que yo os daré reposo... Cuan a menudo quise reunir a tus hijos juntos» (San Mateo 11:28 y 23:37).
La raiz es @i—#pau, «cesar de faenar». La significacion anagdgica es evidente; pues es precisamente el
Wayfarer (rapimp/ipake, yapea)t) el que «trabaja» (#pauart), y de aqui la designacion usual del monje,
del asceta, del mendicante, etc., como un «Afanado» (#paua )a). La Casa del Reposo en el fin de la via, en el
fin del mundo, donde se descarga el fardo, es entonces @i #paua Jo en el sentido de que quienquiera que entra
alli ya no es un «Afanado», ya no esta bajo la regla, sino enteramente «liberado» (de si mismo). Y de la misma
manera que el sacrificador en el rito védico, al «edificar» a Agni, esta edificando para si mismo al mismo tiempo
un «cuerpo de luz», asi, quienquiera que como Tvdnaup’l «edifica» una casa de reposo, estd edificando al
mismo tiempo la mansion celestial, y atesorando un tesoro en el cielo:

Se estaba edificando una casa, y vuestros amargos suspiros

Llegaban aqui como melodias de ayuda a la faena,

Y en el mortero de nuestro muro construido de gemas

Vuestras lagrimas se mezclaban en mitad de la subida y la bajada

De paletas de oro que cantaban en las manos

De constructores reunidos de todas las tierras.

— ¢ Esté la casa acabada? No, ven y ayuda a construir...
(William Morris)

#1 yuénappl es en realidad la esposa de Magha (el Indra solar), en el mismo sentido en que la Iglesia es la
esposa de Cristo, y el Zudnaup] Aswacapnll (del cual hay una representacion en relieve en Bharhut, ver
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El nombre cvdnayuy/7es manifiestamente el de un principio, y es idéntico en significado con
el kvoadl —onauyu// («poderes eficientes de la consciencia», es decir, «virtudes perfectas»,
pero no exclusivamente en un sentido ético) de Milivoarna/ /na 38 como se cita en el parrafo
siguiente.

Como hemos mostrado en otra parte, la clave de bdveda es la pieza maestra del techo,
como el techo mismo es la caracteristica esencial del edificio, que es sobre todo un hogar®*%.
Asi pues, la clave de boveda o, en algunos casos, el caballete, deviene acordemente el tema de
numerosas parabolas, por ejemplo Midivéaral/ na 38 «De la misma manera que las vigas de
un edificio de techo de cuchillo van hacia la cima, se sostienen en la cima y se juntan
(cauocapa)7) en la cima, y a esta cima se la reconoce como la sumidad (ayya = aypa) de
todo, asi todos y cada uno de los poderes eficientes de la consciencia (xvoai/7 Snoypuu7)**
se aunan (oau/ion1, etimoldgica y semanticamente «sintesis») en su cabeza (rauvkna), se
sostienen y tienden hacia el aunamiento», o, en los términos de otra comparacion, como las
cuatro alas de un ejército se relacionan con el rey, rodeandole y dependiendo de él como su
cabeza.

Vista desde abajo, nuestra clave pende de la béveda del techo, aunque evidentemente, no
estd soportada desde abajo, sino que es mas bien, virtualmente, el capitel de un pilar central;
de la misma manera que el poste de un cuchillo, aunque soportado por una viga travesera, es
virtualmente la parte superior de una columna que se extiende hacia abajo y que es soportada
por el suelo. El pilar central implicito asi puede compararse al poste central de una tienda o al
mango de un parasol; la equivalencia del techo con el parasol es explicita. Un tal pilar central
corresponde también al tronco del Arbol de la Vida y al poste vertical de la Cruz, griego
oravpoo, sanscrito oxaufna; y es el principio central de toda la construccion, que parte
desde él hacia abajo y que vuelve a él por arriba, como puede verse rapidamente si
consideramos un edificio en su aspecto mas simple, que es el de un tepee o una piramide. El
empleo efectivo de este pilar central estd implicito en una forma mas antigua de la parabola
citada arriba, a saber, en Airapsya (pa )yaxa 111.2.1, donde «De la misma manera que
todas las demés vigas (@a-#a, literalmente «bambU») se unifican (oau//niz/7) en la viga
central de la sala (#//4/ ~wa-#a), asi estan unificados en este Soplo (z/7)x) los poderes

Cunningham, Xrvza o¢ Bnapnur, Lam. XVI) es el palacio de Indra y analogo a la sala de reposo para la que
«Virtud Perfecta» proporciona la clave de bdveda.

#2 Un hogar material lo necesitan sélo aquellos que estan «bajo el sol». La liberacion, que es una salida del
cosmos por la Puerta del Sol, se describe a menudo como un paso a través de la clave de boveda, y al Buddha, en
tanto que se libera asi, a menudo se le llama @iwaoa—ynado, «aquel cuyo techo ha sido abierto»; de lo cual,
ademas, el abandono de la vida hogarefia y la adopcion de la vida al aire libre de un «errante» es ya una
prefiguracion.

%3 Estos poderes de la consciencia, o virtudes o actos del intelecto practico (colectivamente Syayu/, aqui
casi equivalentes a (vépuy/ /)i, 7p/7) 7]y a Sew/ 7)) son «el contacto (de sujeto con objeto), la sensibilidad, el
reconocimiento, la voluntad, el conocimiento, el consejo y el hdbito» (znaco’, wedav), call T, ysravi
o I ve, oitakka, oyl jpa). Cuando éstos se han unificado (sxarofnaw/ /), su operacion ya no implica un
secuencia temporal de actos, sino que deviene un Unico acto de ser (Milivéaral/ na 63).
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(tvSpuwl7)t) del ojo, el oido y la mente, el cuerpo y la totalidad del Si mismo (cap@a
[zl 7)». Como es usual, aqui el «Soplo» se refiere al Brahman y al [tman, es decir, al

Espiritu®*.

El edificio mismo es el cosmos en una semejanza, y por consiguiente una semejanza del
.cuerpo» del Hombre cosmico (lox//marx, Maitpt Yraviead V1.6), a saber, el «cuerpo
mistico» de Cristo «del cual vosotros sois miembros»**: la clave de béveda en la que se
encuentran las vigas (como se encuentran en un punto los angulos de una piramide, o las
varillas de un parasol, o los radios de un circulo), es el Sol de los Hombres (o{(pwo vev, /;/
ceda Ta-muir/71.146.4), el «loto Gnico del cielo» (Be#nad pa )yaxa Yravieas V1.3.6). El
pilar expreso o implicito, en torno al cual se construye todo el edificio, con sus cuatro
esquinas o cuadrantes (representados a veces por otros pilares), es el centro o el «corazén»>*®
del edificio en cualquier piso, circulo (yaxpa, Aoxa) o nivel de referencia (por muchos
niveles que pueda haber): y, césmicamente, es el pilar del Sol**’ que se extiende desde el
centro del cielo hasta el ombligo de la tierra, y el pilar del Fuego que se extiende
inversamente desde el ombligo de la tierra hasta el centro del cielo; y es igualmente el «pilar
de la vida en el punto de separaciéon y de encuentro de las vias» (/}/ ceoa Za-nir/JV.5.6,
V.139.3, etc.), el Branstock o tronco igneo del Arbol de la Vida y de la Zarza Ardiente, el
Dardo de Luz o el Rayo que separa y une a la vez el cielo y la tierra, y con el que el Dragén
fue herido en el comienzo, y el tronco vertical de la Cruz de Luz —oravpoocy oxaufina. En
este pilar omniforme, que se extiende desde el piso hasta el techo del cosmos, existen todas
las cosas en una sola forma, a saber, la forma Unica que es la forma de cosas muy diferentes:
«Ahi es inherente este todo, ahi todo lo que se mueve, todo lo que respira... que,
concurrentemente (oaufn (wea, «ensamblado», «combinado», etc.), es un Unico» (skua eme,
/7 ceoa Xa-nir// V.8.7-11) corresponde a Efesios 2:20 «en quien vosotros también sois
edificados juntos», y a los Heynoo ar/ jypipoo o Svav, 98-99: «una cruz de luz levantada,
en la cual habia una forma y una semejanza, y en ella otra multitud de formas diversas... Esta
cruz, entonces, es la que mantenia fijadas todas las cosas aparte y la que juntaba todas las
cosas a si misma... y la que también, siendo una, fluia dentro de todas las cosas». El hecho de
que el gappa, en tanto que «rayo», coincida con el Xxaufna, en tanto que Axis Mundi, es

4 para un examen detallado de los simbolos arquitecténicos que se tratan en los parrafos precedentes ver mi
«Symbolism of the Dome» (Loy. yi7.), «Ye\xeo. y Chatra» (IToovae: Opisvraldior, |11, 1938, «Inverted Tree», y
«Ewoyap te ) : Janua Coeli». René Guénon, «Le symbolisme du ddme» y «Le dome et la roue», //rvdec
tpaditioveddeo, XLIII, 1938, y P. Mus, Bapafadvp, partes IV y V.

5 Cf. Mv )oaxa Yravieas|1.1.4 «El Fuego es su cabeza; Sus 0jos, la luna y el sol; las direcciones son Sus
oidos; Su voz es los Vedas revelados; el viento es Su soplo; Su corazon es el todo; de Sus pies proviene la tierra;
El es ciertamente el Espiritu inmanente en cada ser» (cap@afn(z/ vrap itua).

%8 El pilar axial de una pagoda (oz(ze) japonesa, a cuyo alrededor se enrolla una escalera en espiral, se
Ilama efectivamente el «pilar del corazon» (onivBacnipc) y asi se distingue de los cuatro «pilares guardianes»
(onir©v—Lacnipa) de las «esquinasy».

¥ Arrapsya Bolnua Jor V.28.1, ;5111//0:/;%7[0:[ T TNITX WEOL / Arrapsya Bplnua Jr 1.1, wappo
wai !//(7[0:.
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una doctrina cuyo similar puede reconocerse en Heraclito XXXVII, «el rayo (6yAVA< H)
gobierna (z2V6...y4) todas las cosas», 0 —como podria haberse dicho también— =6 .". .y4,
«construye todas las cosas»**,

La «cabeza» de este pilar es la Faz de Dios, solar y presenciadora del hombre
(ve—yaxevo), el sol omnisciente y omniforme, que es también el espiritu cuyo beso dota de
ser a todas las cosas (/ arararna Bpnue Je V11.3.2.12-13), y que conecta a todas las cosas
a si mismo en una Unica con-spiracion. Ademas, su Orbe no es solo la clave de boveda del
cosmos, sino la puerta de los mundos, a cuyo través uno se libera enteramente, saliendo del
cosmos —«Ningun hombre va al padre salvo por mi... Yo soy la via... Yo soy la puerta»
(San Juan 14:6 y 10:9). Arquitectonicamente, la «cabeza del angulo» es nuestra clave de
boveda, piedra de caballete, y acrotero, es decir, el capitel de un pilar axial, que es realmente
un pilar de luz pneumatica, y que, si no esta realizado estructuralmente, por ello no esta
menos presente idealmente. Macrocdésmicamente, esta «cabeza del angulo» es el Sol en el
cenit; y quienquiera que vuelve a este Sol, a saber, a la Verdad, como igual a igual, por una
afratio ouvic airepiraric®™, deviene un Movedor a voluntad y para él es «dia para
siempre».

En diferentes paises, la piedra o el metal mas duro y mas brillante que se conoce, ha sido
el simbolo de la indestructibilidad, de la invulnerabilidad, de la estabilidad, de la luz y de la
inmortalidad. En este sentido, el indio de Norteamérica conserva hasta este dia lo que era ya
probablemente un uso paleolitico del «silex»*°; el piramidion egipcio estaba hecho de granito
«pulido como un espejo»; el adamante (diamante) del mundo clasico era probablemente de
origen indio; los chinos tenian su jade, pero con el budismo derivaron también de la India los
valores simbdlicos del @appa, que tradujeron por el caracter yr:v (Giles 2032) cuyo valor
principal es metal, especialmente oro, y también arma.

El sénscrito @magpa no es sélo el relampago, el rayo, el dardo, o la lanza con la que Indra
hiri6 al Dragon en el comienzo, y el Axis Mundi y el Pilar Sacrificial, oxaufina y
DIVAA H (sénscrito ornlimapa | «firme»), sino también «diamante», y en este Gltimo
sentido con referencia especial a las cualidades de dureza, de indestructibilidad, y de brillo
intelectual. Tenemos, por ejemplo, expresiones tales como wagp/ icava, «trono de

8 para el oxaupna, el Axis Mundi, en tanto que el Brahman, y Gnica forma de todas las cosas, ver la
totalidad de Arnapwa ceda Za-nir/7 X.7 'y 8. La doctrina es de una importancia fundamental para toda la
ontologia védica.

%9 para Nicolas de Cusa, la condicion de la guiiazioy de la tnsooio se define asi. Cf. «Si un hombre viene
a mi y no odia..., y a su propia alma también, no puede ser mi discipulo» (San Lucas 14:26); «La palabra de
Dios... penetra hasta la separacion entre el alma y el espiritu» (Hebreos 4:12, cf. Dionisio, 4¢ di@. vou. 1X.3).
«Quienquiera que se une a Dios deviene un espiritu con él» (I Corintios 6:27).

%0 | a concepcion navajo de la «armadura de silex» es el equivalente de Milton «armado en una roca de
diamante» (/1apadioe AoorV1.364), y del mappa—x//ya budista.
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diamante»®"* (sobre el que se han sentado en el Ombligo de la Tierra el Buddha y todos los

Munis precedentes), y @appa—«x/ wa, «cuerpo de diamante», un cuerpo de luz inmortal. El
sénscrito a«sp1, &ngulo, esquina, y a-#«, parte, esquina, filo, punta, etc. se relacionan con
[6A=H, ayepy ayiec™?. Del mappa, como arma o poste sacrificial, se dice constantemente
que es «angular», por ejemplo, «de cuatro filos» (yarvp—aspr) en /7 ceoa Xa-nirl)
IV.22.2; en Aizapeya Bplinua o 1.1y Kavoirakxx Bp/inua Ja X.1 se identifican el poste
sacrificial (y(za =®3VAA H)y el rayo (@appa), y tanto a uno como al otro se les hace que
sean «de ocho angulos» (cesap:)*. Es evidente que el wagppa, como «adamante» o
diamante, es una piedra que tiene naturalmente ocho &ngulos. De la misma manera, el pali
arra=oa, «de ocho filos», es a la vez «diamante», y «pilar», tipicamente de un palacio
celestial (para referencias ver PTS, ITalt Aiytiovapy, s.v.). El chino ziv (japonés xovy,
sénscrito wagpca), en combinacion con otro caracteres, nos da expresiones tales como
«corneja de oro» (el Sol), y «pivot o eje de diamante» (la Luna). El caracter para «eje», onv
(Giles 10092) implica también «centro», y todo lo que es fundamental: z//iev onu es el polo
0 eje sobre el que gira el cielo; onov w7 (Giles 13626) es el poder que controla, la mente que
guia, =(y:¢<. Sin adentrarnos méas en el andlisis de estas expresiones, serd suficientemente
evidente que el complejo de ideas en el que estan inseparablemente conectadas las nociones
de la cualidad adamantina y del eje polar o solar del universo es una parte esencial de una
tradicion universal y extensamente distribuida, a la luz de la cual deben considerarse las frases
biblicas examinadas arriba.

Concluiremos con una referencia a la nocion de una piedra de esquina o piedra angular
que es también una extremidad en los términos de la arquitectura egipcia. Ninguna unidad
arquitectonica que pueda considerarse seria mas apropiada que un piramidion (el miembro
que corona una piramide) a la frase «cabeza del angulo», o simplemente «angulo», como se
usa en OT. para significar caudillo o lider. Los piramidia de Weserka-ra (décima dinastia) y
de Amenemhat 11l (duodecima dinastia) se describen en Avv. dv Xepwiye dco Avribuit/ o
XXX, 105 sigs., y I, 206 sigs. La caracteristica de estos piramidia es su simbolismo solar.
Del primero, «una gran punta de pirdmide de granito negro», se nos dice que «En lo alto de
cada una de sus caras, el disco solar extiende sus alas protectoras», donde los cuatro simbolos

¥ «Como una roca de Diamante, por siempre inmutable» (Spenser, @aipy Guesv 1.6.4). Para los valores
de @wappa ver también mi EAsuevro og Buoonior yovoyparny, 1935, pags. 14-15.

%2 De las palabras indias (pali) x(oa'y xa) )ik que denotan la cima o la clave de béveda de una casa en la
que convergen las vigas, la primera es de la raiz (>, combarse (desde un 4ngulo), de donde también (> (cf. el
inglés «cot» y «hut»), una casa pequefia con un techo en pico o en domo, 0 incluso un amplio templete con una
espiral; y la segunda es un diminutivo de xa ) (sanscrito xep )a), cuyo significado primario es «esquina», en
relacion tanto con a.«p:, etc. COMO CoN « #=ya, «CUErNO» Yy arquitecténicamente «espiral». Asi, el xa )ik (la
«clave de bdveda») rechazado por los constructores en la historia de Sudhamma, seria casi literalmente «piedra
angular» a no ser por el hecho de que no esta hecho de piedra sino de madera seca; por supuesto, el simbolismo
no es afectado por este accidente material.

%3 En el uso arquitectonico indio, los pilares son tipicamente (aunque no siempre es asf) al mismo tiempo de
cuatro y de ocho angulos, es decir, de seccion cuadrada arriba y abajo, y a veces también en el medio, y el resto
achaflanado de manera que muestra una seccién octogonal.
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solares son los de las «divinidades de los cuatro puntos cardinales, a saber, Ra, Ptah, Anubis y
los astros nocturnos». El segundo «esta tallado con una regularidad singular y ha sido pulido
como un espejo... La faz estd ocupada por un bello disco alado flanqueado por dos Uraeus;
entre las dos alas hay grabado un grupo formado... de los dos ojos, de los tres laudes y del
disco no alado» (en cuyo centro se marca el centro del circulo): «Cada cara, que responde a
una de las yaoao del mundo, estd consagrada a la divinidad que protege esa yaoo». Aqui se
reconocera inmediatamente la disposicién normal de un punto central, rodeado por cuatro
guardianes de los cuatro cuadrantes. Las leyendas grabadas en las cuatro caras del piramidion
son didlogos entre el decedido o su sacerdote y las deidades guardianas de las «casas»
respectivas: en el Este, por ejemplo, «*“Abrase la faz del rey N jpx (nombre del rey como
hijo de Ra, el Sol) para que dé al rey Aueveunol it levantarse como dios sefior de la
Eternidad e indestructible”. Asi habla el sacerdote, y el dios Harmakhis, guardian de la yaoa
este responde, “Harmakhis ha dicho: yo he dado el horizonte excelente al rey del sur y del
norte que toma la herencia de las dos tierras” —aqui se dirige directamente al rey— “para que
tu te unas a él; asi me ha complacido”. Y el horizonte toma la palabra a su vez. “El horizonte
ha dicho que tu te reposes en él; asi me ha complacido”». Y similarmente en las otras casas.

A esto debe agregarse que el jeroglifico del «piramidién», SvAv.7 (también la «punta de
un obelisco»), en la combinacion Bvpv.te deviene un epiteto del Dios Sol, «El, del
piramidion»>>*.

El rey decedido es aceptado asi al mismo tiempo por las cuatro caras o el cuadruple
aspecto®> del Sol, y se identifica con el Sol, mientras que los dos reinos, el norte y el sur, son
analogicamente el Cielo y la Tierra, cuya herencia recibe; la piramide misma, que no
representa meramente la tumba, sino al mismo tiempo la incorporacién césmica o el lugar de
morada del rey resucitado, deviene ahora un miembro del «cuerpo mistico» del Sol. Como se
podria decir, el apex de la piramide, que es también el Sol, es arquitectonicamente el Gnico
principio en el que todo el resto del edificio se edifica y que existe mas eminentemente. Si
Pvpv.t es también la «punta de un obelisco», que corresponde al «Pilar del Sol» de otras
tradiciones, a este pilar puede decirse que lo representa el espigdn que se proyecta desde la
superficie de la base del piramidién y que lo sostiene firmemente cuando esta en su sitio.
Ahora bien, si Cristo es el «angulo» o la «cabeza del angulo», es evidente que, en la
fraseologia arquitectonica egipcia, esto podria haberse expresado diciendo que «ha devenido
el pvpv.m en lugar de «ha devenido la cabeza del angulo». No es absolutamente imposible
que la expresion hebrea misma fuera finalmente de origen egipcio, y que asi deba restaurarse.

%% Cf. también en Grecia, «este antiguo aspecto del Dios Sol como un pilar piramidal», Arthur Evans,
«Mycenean Tree and Pillar-cult», Sovpvad op HeAdeviy Xrvdiso, 1901, p. 173.

%5 Sobre la significacion dltima de las cuatro caras de Dios ver P. Mus, «Has Bpomp four faces?» en
Sovpvald op tne Ivoiav Xoyiety op Opievrai Apt, V (1937).
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CAPITULO DIECINUEVE

OYOA QPAXTYM EXT IN I1120 gITA EPA T
{? (B(=<y< E< VA>T o<

Estas palabras®®, tomadas de San Juan 1:3, 4, citadas en la forma en que se dan en casi

todos los codices mas antiguos, y en la que las citan los escolasticos, e.g. el Maestro Eckhart
en Eénootrio 2. Emavyelu osy. Sonavveu (ed. J. Christ and J. Koch, Stuttgart-Berlin,
1936, p. 56), y por Origenes en Xouy. 1v Ew. Joavvio 11.16, 19 7, yo las traduzco por «Lo
que ha sido hecho (o, «Lo que ha devenido», o «Lo que fue engendrado») era vida en El», o
en sanscrito Yo B (tau (0 gl rau) tad ow rauvi pxoa Loxr.

Tanto el Maestro Eckhart como San Buenaventura, éste dltimo en 7 Xevr. d.36, 5.2, 0.1y
4, citando las palabras de San Agustin pso gayrac> 1v aptigiye ypeato Styvvrvp wLTEPE,
reconocen la analogia de los artifices humano y divino; en ambos casos, el modelo de lo que
ha de hacerse preexiste en la mente viva del hacedor, y esté vivo en ella, y permanece vivo en
ella incluso cuando el gayrifile ha devenido un gayrou 0 despues de que haya sido
destruido. Nuestra intencion es indicar el trasfondo inmediato y universal sobre el que se
apoyan estas ideas.

Este trasfondo es esencialmente el de la doctrina tradicional de las «dos mentes», o de los
dos aspectos de la mente, uno en acto y el otro en accién. Combinando los textos de
Aristoteles de Merag/ iotya XI11.7.8, 1072 b 20 f. y XI11.9.5, 1074 a 34 f., con los de A&
Aviua 1115, 430 a f., encontramos que, de estas dos mentes, la primera, o la Mente®® «en
acto» (f<yA(y..[]) —«en si misma, (6V2¢{ V*3Z<) en su propio acto de ser— es «aparte»
(IITA4®Y H) «de los sensibles» (9™< V@D209™<), «contemplativa» (2yTA0946 H),
«impasible» (UBY2ZH), sin recuerdo®™® y sin mezcla; «ella no piensa», 0 mas bien, «su
“pensamiento” es el “Pensamiento del pensamiento™ (<=Z®yTH < 0®4H), es decir, el

principio y oive Qua vov, pero no la actividad del pensamiento. En otras palabras, «ella se

“ Este articulo no se publicé en vida del autor.

%8 En las que est4 implicita la distincion entre sooey sooevria, entre existencia y ser, entre (E<y®4H y
Se £<9TH «<.

%7 E| Maestro Eckhart cita la glosa, @vod 1v usvre sot, mmir you apripiye; OvoS Pit, pLTATLP YUU
TEUTTOPE.

%8 De aqui en adelante hago uso de la mayuscula cuando se trata de la Mente Primera.

%9 De la misma manera que para Plotino, £v/ iadao 1V.4.6, los dioses «nunca aprenden» y «no recuerdan»;
y por la misma razén, a saber, que donde no hay ningun olvido, no hay tampoco ninguna ocasion de aprender ni
de recordar. Es solo a la mente segunda, a la mente variable, a nuestra mente que ha olvidado tantas cosas, a la
que es deseable ensefiarle y hacerle recordar. Lo que puede ensefiarse es lo que se ha olvidado (Mev/ v, 80 etc., y
también la doctrina india), y asi, como dice el Maestro Eckhart, «Hasta que el alma no conoce todo lo que ha de
conocerse, no puede pasar al Bien Desconocido».
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piensa solo a si misma» (V<3e< AV <=y @) «por toda la eternidad» (Se< [IBY<3V
V@™<Y), sin distincion entre sujeto y objeto, pues donde ambos son inmateriales «la tesis es
a la vez la operacion y el pensamiento» (® 8 (zH 3¢ BAT(:V 6R = < 0D4H), «el
pensamiento y lo que es pensado son uno y lo mismo» (= < 004H 9\ <==A:E<Y ;. V)*®; la
Mente, «al devenir todo» (Bc<9V (..<y®d2Vv4), es lo que conoce. Ademas, es Vida eterna y
beatifica (=#4®3=H), la Vida (.TZ) de Dios mismo. La segunda mente es creativa
(B=40946 H), y una «causa eficiente (3e Vn94=< 6VR B=403946®<) puesto que hace
todo»®®* (9\ Bc<9V Bzyp<); es pasible (BY20946 H) y mortal, y piensa en las cosas
contingentes como distintas de si misma. Por Merag/ iorya 1.1.17, vemos que en un plano
todavia mas bajo que el de su actividad creativa, la mente es «sensitiva» (V@®20946 H =
Bv20946 H)*Z

Estas dos (o tres) mentes son lo mismo que las dos (o tres) partes del alma de Platon, a
saber, una inmortal, y la otra mortal, y esta Ultima, en su parte mejor, activa y animosa, y en
su parte peor, afectada y sujeta pasivamente a las emociones y reacciones provocadas por la
sensacion (VZ®2Zd4H). Las dos mentes son las «naturalezas» en la doctrina universal de
«una Unica esencia y dos naturalezas»*®*. Si se toman como tres, corresponden a las vidas
contemplativa y activa y a la vida de placer.

De estas distinciones entre la mente teorica y la mente préactica, y en la identificacion de la
primera (Mente) con la Vida (.TZ) de Dios, y de su Pensamiento con su Tesis —¢0 por qué no
decir «Palabra» (7 (=zH)?— hay una verdadera prediccion en las palabras de San Juan «En el
Principio Primero (como los escolasticos interpretan tan a menudo v zpivyirio = Sanscrito
aype, es decir, no tanto «en el comienzo» como «en la cima») era la Palabra, y la Palabra
estaba en Dios, y la Palabra era Dios». La «Palabra» que, como dice Aristoteles, piensa la
Mente Primera, cuando en su acto de ser se piensa a si misma, es para San Juan Cristo, el Hijo
de Dios, «por quien todas las cosas fueron hechas» y a quien San Agustin Ilama, por

%0 Restaurar «esa naturaleza original en la que el conocedor y lo conocido son lo mismo» es para Platén el
propdsito més alto (7wuso 90D); es la «sintesis» beatifica (ocau/ one) para la que se emprende la disciplina del
yoga, y en la cual culmina.

%1 Cf. Momeswaplivavda, Manaprnoua papx, p. 44, donde «La talidad llamada Sad e 1wa (cad,
«eterno») es anterior al principio llamado x&wapa (Sefior, 6fA4=H), el cual, por el esplendor de su poder
practico, deviene el demiurgo de todas las cosas en su semejanza manifestada». Cf. San Juan, «por quien todas
las cosas fueron hechas», y el sanscrito giswakappo, «Omnihacedors.

Las palabras de Aristoteles Ie YN9A=< 6VR B=40946 < (As aviua, 111.5, 430 12) reflejan a @sdpo 97C
<=—H... Bg<9T< Vn34=H. Cf. Hermes Trismegistus A:f5. 1.9 «Y la Mente Primera, que es Vida y Luz, dio
nacimiento a otra mente, el hacedor de las cosas (*0:4=AA( H)».

%2 |a «estética» (0 la «patética») es, hablando propiamente, la ciencia de las sensaciones, ya sea de las
plantas, de los animales o de los hombres. El arte sélo tiene que ver con la confeccion de cosas para un buen uso,
a la vez fisico y mental.

%3 Como en Benad palyaxa Ymavieas W31 (Swe plre); Moutpr Yrnavieas VII11.2
(Swmairxpfn/ima) etc.
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consiguiente, «por asi decir, el arte de Dios» (de Tprv. V1.10)*** —el arte zop el que todas
las cosas fueron hechas. Para Platon, «Palabra» y «Mente» (8 (zHo <=—H) son a menudo
intercambiables, mientras que si para Aristoteles la Palabra es la que piensa la Mente Primera,
y el Pensador y el pensamiento son uno, es evidente que se podrian parafrasear acertadamente
las palabras de San Juan como «En el Principio Primero era la Mente, y la Mente era con
Dios, y la Mente era Dios»*®°,

Habiendo subrayado hasta aqui el trasfondo y las implicaciones inmediatas de nuestro
texto, puede mostrarse que éstas son también concepciones universales, y en particular,
indias; aunque al decir esto estamos muy lejos de sugerir o de implicar que en su contexto
helenistico sean de origen indio. Como hemos hecho antes, y para simplificar la presentacion,
combinaremos la evidencia de varios textos, notoriamente B¢ nad pa lyaxa Yraviead |.a
4.10, IV.1.6, 1IV.3.28, 30, 32, Keva Yraviead 1.2y 5y Maitpt Yraviead V1.34.6, con
| arararna Bp nua o X.5.3.1 «En el comienzo (o més bien, «en la cima»)*®® habfa sélo esa
mente» (aypes rav-uavae @ iod), una parafrasis de /y ceda Sa-nir/7X.129.1 «Habia Ese
Uno (rad exau> o), nada mas».

A la pregunta, «;qué es lo que Brahma conocid, con lo cual devino el Todo?» se responde,
«En el comienzo, ciertamente, este (Si mismo)*’ era Brahma. Ello se conocié sélo a Si
mismo (//zu/ vau—ea/ /wer), con lo cual Ello devino el Todo» (capwau affnawar). Y en
cuanto a esta Gnosis, «Ciertamente, aunque él (quien puede decir, «yo soy Brahma») no
piensa (va uavoure) ni conoce (va @wip/ vart), sin embargo él es el que piensa y conoce,
aunque él no piensa ni conoce (contingentemente). Ciertamente, no puede haber una
disipacion del conocimiento del Conocedor, debido a su imperecederibilidad. Sin embargo,
este conocimiento no es una segunda cosa, separada de Si mismo, que él conozca... Eso es su
estacion més alta, eso es su Beatitud (avavoa)».

Y «¢;Qué es esa Beatitud? Nada sino la Mente (uava swa). Ciertamente, oh mi Rey, es
por su Mente como El se posee a Si mismo de la Mujer (es decir, @/, La Voz, la
Theotokos)*®, un Hijo nace de Ella, en su imagen (zparip(za ); eso es Beatitud.

$4El «BidSvep ardep Sivyev 1v oxveu warsp» del Maestro Eckhart (Ppeiffer, p. 391). De la misma
manera el artista humano trabaja zgo wepfvu 1v tvredleyrv yovyerrou (Santo Tomas, Jvuua Tneoloyiya
1.45.6).

%5 «La Mente era Dios»: cf. / arazarna Bp/inua)a X.5.3.1 «Mente (uavao) = /7/ geoa Za-mir//X.129.1
«Ese Uno» (rad exay).

«La Mente es el macho, la Voz es la hembra... El, mediante la Mente tuvo intercurso con la Voz»
(/ arararna Bp/qua ) 1.4.4.3, 4, V1.1.2.8); asi pues, lo que nosotros llamamos un pensamiento o un concepto,
implica que es el producto de una operacion vital.

%6 Mas bien que «en el comienzo», puesto que a lo que el texto se refiere es a antes del comienzo (avre
TOLVYITLVL).

%7 No «este mundo» como lo traduce Hume; pues se nos dice que El dsmivo, no que El era, el Todo. «Este»
en contraste con «Todo» s6lo puede ser «Uno».

%8 Separado de Si mismo (ITpag_mati, el Padre) como una madre de quien nacer, 1o/ jyami-%a
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Ciertamente, oh mi Rey, el Brahma Imperial, el Brahma Supremo es s6lo Mente». Como se
expresa en la fraseologia tomista, la generacion del Hijo es una operacion vital, a zptvyizio

Y OVQUVYTL@O.

El «Pensamiento del pensamiento» de Aristoteles, es decir, el principio no discursivo del
pensamiento discursivo, es la «Mente de la mente» (uavaoco uavao) de la Keva Yraviead
donde, a la pregunta «Impelida y enviada por quién vuela la mente?»** se responde que es
por «la Mente de la mente», y que «los Contemplativos, abandonando enteramente
(ariuvywa, sc, su propia mente), cuando parten de este mundo, devienen inmortales». Un
verso subsecuente dice que «Lo tiene en mente, quien no Lo piensa; el que Lo piensa, no Lo
conoce; Ello es desconocido para aquellos que “Lo conocen”, pero conocido por aquellos que
“no conocen”»; y eso es precisamente la tesis de la doyra Iyvopavria de Nicolas de Cusa,
mientras que «abandonando enteramente su propia mente» corresponde a las palabras de
Filon «EI que huye a refugiarse de su propia mente, huye a refugiarse en la Mente de todas las
cosas» (1.93)*".

Y asf, como dice la Maizp: Yravieas, «Se dice que la mente es doble®™, limpia y sucia:
sucia, por la mezcla con el deseo, limpia cuando esta separada del deseo®2... El medio de la
. . ., 373, f TR . .z
esclavitud y de la liberacion®"”; de la esclavitud, cuando se aferra al objetivo; de la liberacion,
cuando se desconecta del objetivo».

¢No es cierto entonces, como dijo Jeremias, que «iv dev @wepoyniedevey Kvltvpev
P1voeT uav dig Atadexte ogp sivev I sloteoompayne?».

CAPITULO VEINTE

Bplnua Ja VIIL6; como Agni, Jaiutvxya Yraviead Bp/nua o 1.51.5.

%9 «La Mente es el mas veloz de los pajaros» ( /y ceda Sa-niz//V1.9.5).

%70 «E| Sefior de la Mente, el Sefior de todas las mentes» (| a=xapllypya sobre ¢ces/ vra Z(zpa IV.4.8).

71 «Hay dos mentes, la de todo, que es Dios, y la del individuo» (Filén 1.93). De aqui la posibilidad de un
«arrepentimiento», 0 mas bien, «cambio de mente» (:y8¢<=4V). Cf. mi «On Being in One’s Right Mind».

372 «El Deseo es la primera semilla e hijo de la Mente» ( /y ¢edar Sa-niz//X.129.4). «Tener en la mente» es
desear, y cuando «tenemos en la mente» cosas, entonces hay «pensamiento deseoso».

313 «Por cuél (xeva) escala asciende el sacrificador al cielo?... por la Mente» (B¢ nad palyaxa
Yraviead 111.1.6). «He nacido (como) un nuevo ser de Dios, y ahora no veo con el ojo sino por el acto de la
Mente» (Hermes Trismegistus, A¢8. X111.11a).

Se comprendera que la Mente Primera es (vreldsyrvo wel ompiruo, y que la otra es sélo una mentalidad
volitiva y constructiva; la Mente Primera, o tedrica (o especulativa) «no se ocupa de nada sino de la VVerdad», la
otra es pragmatica, y se contenta con los hechos.
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ATENEA Y HEFESTOS"

En la produccion de algo hecho por arte, o en el ejercicio de cualquier arte, estan
implicadas simultaneamente dos facultades, respectivamente imaginativa y operativa, libre y
servil; la primera consiste en la concepcion de una idea en una forma imitable, la segunda en
la imitacion (uiusoio) de este modelo invisible (rapadeiyuc)®™ en algin material, que es
asi in-formado. Por consiguiente, la imitacion, que es el caracter distintivo de todas las artes,
es doble: por una parte, tenemos el trabajo del intelecto (vovo) y, por otra, el de las manos
(ynep )*™. Estos dos aspectos de la actividad creativa corresponden a los «dos en nosotros»,
a saber, nuestro Si mismo espiritual o intelectual y nuestro Ego sensitivo y psicofisico, que
trabajan juntos (ocwvepyor ). La integracion de la obra de arte dependera de la medida en que
el Ego pueda y quiera servir al Si mismo, o, si el patron y el trabajador son dos personas
diferentes, del grado de su comprension mutua.

La naturaleza de las dos facultades, que son respectivamente las causas formal y eficiente
en la produccion de obras de arte, se define claramente en la relacion que hace Filén de la
construccién del Tabernaculo, «cuya construccion le fue expuesta claramente a Moisés en el
Monte por pronunciamientos divinos. Moisés vio con el ojo del alma las formas inmateriales
(0ear) de las cosas materiales que habian de hacerse, y estas formas tenian que ser
reproducidas como imitaciones sensibles, por asi decir, del grafico arquetipico y de los
modelos inteligibles... Asi, el tipo del modelo se imprimié secretamente en la mente del
Profeta como algo pintado y moldeado secretamente en formas invisibles sin material; y
entonces la obra acabada se trabajdé segin aquel tipo por la imposicion de aquellas

“ Publicado por primera vez en el Sovpvald op tne Ivdiav Zoyisty od Opievrai Apr, (Calcuta), XV,
1947,

¥4 Una imitacién —«pues si no efectuara eso, [la pintura] se consideraria un juego ocioso con colores»
(Filostrato, giz. Az 2.22). De un modelo invisible— cf. Platén, Tiuso 51E, 92, Pex/jBAliya 484C, 510D, E,
596B, Asweo 931A; Plotino, Eviiadao 5.9.11 «Es a imitacion (avuxe i) de las formas divinas como se
inventa aqui cualquier forma humana... [por ejemplo] este arpa divina, de la que el arpa humana es una imitacién
(Atzapsya Bp/ mua o 6.27, [/ vin/ iyave: lpa lyaxa 8.9). El pintor ha de «poner en el muro lo que se ha
visto en contemplacion» («zad Sny/ iroy», Somesvara, ABnid et/ jprnoyive jua )i 1.3.158).

Por supuesto, Platén entiende por «imitacién» una iconografia de las cosas invisibles, y desaprueba la
realizacion de «copias de copias», o el realismo en el sentido moderno de la palabra. De la misma manera
Apolonio, en Filostrato, ¢iz. Az 6.19, llama a «la imaginacion (znavraoia) un artista (dsutovpyoo) mas sabio
que la imitacion», porque la obra del artista creativo depende de «la imaginacion, incluso de lo que no se ha
visto» —cuando no es mejor ain «no hacer ninguna imagen en absoluto de los dioses... puesto que la mente
intuitiva (yvoue) puede dibujar y representar (avayparnet... kot avaryrovrar) mejor que cualquier artista.
Esto Gltimo es lo que en la India se llamaria un culto puramente «mental» (uavao() o «sutil» (o(keua).

%75 Filostrato, ¢i7. Az 2.22. cf. /arararna Bp/inua)a 3.2.4.11: «Si no fuera por el intelecto, la palabra
peroraria incoherentemente», y Kavexrak: Yraviead 3.6, 7: «Cuando el intelecto es su jinete, todas las cosas
se efectdan con las dos manos... pues, ciertamente, sin la cooperacion del intelecto las dos manos no harian nada
inteligible», es decir, no sabrian qué estan haciendo.
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impresiones del artista sobre las sustancias materiales diferentemente apropiadas»*®; y en
términos mas generales por San Buenaventura, que sefiala que «la obra de arte procede del
artista segin un modelo existente en la mente; modelo que el artista descubre (e£yoyirar =
yivrayart) antes de producir, y que despues produce como ha predeterminado. Ademas, el
artista produce la obra externa en la mayor semejanza posible del modelo interior»*"".

Asi pues, la obra de arte es un producto a la vez de sabiduria y de método, o de razén y de
arte (coznia 0 Aoyoo, y teynve)®’s. Podria observarse aqui que las referencias primarias de
las palabras cornia 'y emiorsue, cf. el hebreo noynu/7y el sanscrito w/ /7%, son a la
«habilidad» o «ciencia» del artista, de las cuales se desarrolla el sentido de «sabiduria»; y que
aunque zgynve puede traducirse a menudo por «arte» en tanto que opuesto a «labor sin arte»
(ateynvoo tpife)*®, esta distincion es la misma que la que existe entre la mera «industria»
(zp1¢) y el «método» (uernodoo)®®. Esto equivale a decir que en cuestiones de artesania o
manufactura (yneporeynvike) hay una parte mas relacionada con la ciencia (exioreus), y
otra menos, y que «sin enumeracion, medida y peso, las artes (zeynvat ) serian relativamente
sin valor... y una cuestion de mera practica y trabajo»**; o a distinguir arte (zeynve) y mera
experiencia (guzepi) de ciencia (erioreue), aunque el artista necesita ambos®®®. Todas estas
férmulas proporcionan un trasfondo para las formulas medievales: Apo oive oyievria vinil

Y ZYIEVTIO PEOOLT OTLT TVAY NPVLU.

Reconocemos que para que algo esté «hecho bien y verdaderamente» es indispensable la
cooperacion de las manos como causa eficiente y del intelecto como causa formal. El
propdsito del presente articulo es Ilamar la atencién a la expresion de esto mitolégicamente en
los términos de la relacion entre Atenea y Hefestos, donde la primera es la diosa de la
sabiduria que surgio de la cabeza de su padre Zeus, y el segundo es el titdn herrero cuyas
maravillosas obras son producidas con la ayuda de Atenea como co-laboradora
(owvreynvoo)®®. Atenea y Hefestos «comparten una naturaleza comun, al haber nacido del
mismo padre» y viven juntos en un santuario (77zpgov) comun o, por asi decir, en la misma
casa®®: ella es «la mente de Dios» (e tneov vosoio, o vouvo), y es llamada también

¥ Filon, Moo o, 2.74-76.

3" san Buenaventura, De red. artium ad theologiam, 12.

38 Hiuvoo Houl jpryoo 4.483, en relacion con la masica. Dicho de otro modo, en el caso de la metalurgia,
es por el arte y la razon (ne reynve kot no Loyoo) como se dominan las causas materiales, a saber, el fuego y el
acero, etc. (Plutarco, Mop. 436A. B.). Cf. referencias en las notas 2, p. 1y 1, p.4.

3 Mryr), «@ov w7 = “hombre”, vgl. “usrio”... yoertiyne Kvvor (Grasssmann, Qosprepfoyn Cou
Piyweda); cf. Liddell y Scott, s.vv. uaoy uerio.

%0 pJaton, dedspo 260E, cf. 270B.

%81 Aristoteles, Sozn. Elsvyn. 3.18.

%2 platon, @ilefo 55D-56A.

%83 platon, Penl fliya 422C, 1/v532C. 536C.

%4 platon, EA Eoradiora 27T4C. Para un ejemplo de su cooperacion, cf. Homero, Xyzpua 5.

%5 Platon, Xpiziao109C, 112B.
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Theonoe, y él es «el noble vastago de la luz»**®. De ellos derivan todos los hombres su
conocimiento de las artes, ya sea directa o indirectamente; «Hefestos, famoso por su arte
(kAyroustio)®™ | ayudado por Atenea, la de los ojos brillantes, ensefié obras gloriosas a los
hombres de la tierra»®®®; o fue Prometeo quien les robd «la sabiduria artistica inmanente

(evreynvov conniav) y el fuego», y los dio a los hombres «como una porcién divina»

(uopa)™.

Aqui las palabras svreynvooy uoipa significan que el «artista humano en posesion de su
arte» (svrgynvoo Seuiovpyoo)™® es tal por participacion (uerneéio, ueraienocio) en el
poder creativo del Maestro Arquitecto. De hecho, Atenea y Hefestos, «concordando en su
amor de la sabiduria y de la artesania (znitocornia v rnilorteynvia), eligieron juntos esta
tierra nuestra como naturalmente adecuada para ser el hogar de la virtud y la sabiduria, y en
ella establecieron como nativos del terreno a hombres buenos, y pusieron en sus mentes la
estructura del arte del gobierno»***. Todo esto significa que el artista humano —digamos, el

%6 platon, Xp//riAo 407B. Para Theonoe como tipo cf. Euripides, Hedevea, maoouu, e.g. 530, donde ella
«conoce todas las cosas verdaderamente». Hefestos ha de ser relacionado mas correctamente con Az, encender;
el fuego es nnioé Hernaiororo, I/ jada 17.88. Epitetos caracteristicos de Hefestos son xAwroustio,
«afamado por su arte», kiwroreynveo, «afamado por su oficio», y klyro—gpyoo, «afamado por su trabajo».
Atenea es ynapispyoo, «aquella que —por su sabiduria, o ciencia— da a la obra su gracia o belleza» (Avzn.
Tlad, 6.205); suya es la «causa formal» o «causa ejemplar», o «el arte en el artista», por el que éste trabaja.
«Noble» (yevvaioo), como caracteristica de Hefestos, puede referirse a la paternidad comin de Hefestos y
Atenea (Xpiriao 109C), pero puede significar mas bien «fiel», lo que no implica en absoluto que su funcion no
sea servil, cf. Euripides, Heleva 729, 1641, donde ysvvaioo va con SovAoo, e implica una libertad sélo de la
mente (vouvo), en el sentido del Gvos ouvic rpofvo Lifsp oir de Fildn; cf. Esquilo, Ipouerso 45, donde
Hefestos trabaja para Zeus en una tarea que «detesta.

%7 Para ustio = ul iyl véase nota 4, p. 2. Cf. Il ada 10.19 owv ustiv... tekteyairo y Pindaro, Osac
OAl jumiyao 9.78, donde reynvaio = /iyl Bni [ Metis como persona es la primera mujer de Zeus, que renace
de su cabeza como Atenea (Hesiodo, 77. 886); la historia implica que «el dios principal siempre tiene a la
Sabiduria dentro de él» (H.J. Rose, I psex Mytnoloyy, p. 50); uerista (por ustisteo), COMo epiteto épico de
Zeus, corresponde al sanscrito /v, de manera que «si quieres crear una imagen de Zeus debes intuir, 0
concebir (evvoetv = e&yoyitape, sans. Snyat) campos, arte (ustiv), y las habilidades artisticas (zgynvao), y
cémo ella florecio de Zeus mismo» (Filostrato, ciz. Az 6.19). Atenea es una «trabajadora» (goyave, Séfocles,
fr. 724), como en latin la ozrepoca Mivepwa con Vulcano; y puede observarse que svepysia = ovoia, y que se
contrasta con npwie (Aristoteles, Mez. 7.2.1 y 6), como se contrastan Aoyoo y reynve con el material que
controlan (Plutarco, Mop. 436 A. B). De la misma manera que, también para Santo Tomas de Aquino, el artista
trabaja per wepfou 1v ivieAleyrv yovyenrou, Zouua Tneoloyiya 1.45.6.

%8 Hiuvoo Houl jpryoo 20; Platon, Xpiziac 109C, D.

%9 platon, IIpor/ vopaoc 321D-322A.

30 platon, Aeweo 903C; cf. @edpo 277B, donde 7o evrsynvov ko ue se distinguen segiin que un autor
conozca o ignore aquello de lo que trata, y EA BavOveste 209A, donde se distingue al artista «inventivo»
(nevpiorixor) de los otros. Para Aristoteles, Prer. 1.1.11. y 1.2.2., la distincion es la que hay entre aquél cuyo
trabajo esta hecho segun «las leyes del arte» (svzeynvoo usrnodoo) y el que no es tal experto (azeynvoo).
Con gvreynvoo cf. evineoo, evepyeia, svvora, «ingenio», etc.

¥ Xpiriao 109C, D. Para el arte del gobierno (rolizsi) como equivalente a las artes en general, ver
Perl jPArya 342, —pues todo arte (zgynve) es mas fuerte y gobierna a aquello de lo que es un arte y para lo cual
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herrero en su fragua— en posesion de su arte tiene dentro de él a la vez una sabiduria y un
método, una ciencia y una pericia; y que como un hombre integral, responsable de ambas
operaciones, libre y servil, y capaz por igual de imaginacion y de ejecucion, es a la vez de la
naturaleza de Atenea y de Hefestos: es Atenea quien inspira lo que Hefestos efectia. Asi,
tenemos a Fereclo, «cuyas manos sabian (erioraro) hacer todo tipo de obras maravillosas
(Scudada) porque Atenea lo amaba»®®?, y al carpintero de quien se dice que es «un maestro
de la sabiduria en cuanto a la forma, por los dictados de Atenea»*®. En esta relacion, la
funcién de Atenea, en tanto que ella es la fuente de la causa formal o el modelo de la obra que
ha de hacerse, es esencialmente autoritaria y paternal méas bien que receptiva o femenina, y no
nos debe sorprender descubrir que a la «inspiracion» (gurvoia, urvevoio) del artista, o «al
poder divino (dwvauic = #axri) que le mueve», se le llame a menudo «el Dios», el
«Daimon» inmanente, o Eros, es decir, el Espiritu a quien la palabra «inspiracion» misma

sefiala®®.

Por otra parte, cuando el «mecanico meramente productivo» (Savavoixkoo) que, por muy
industrioso que sea, no comprende lo que esta haciendo, y sélo realiza la operacion servil, su
servicio deviene entonces una cuestion de mera «labor imperita» (azeynvoo piBe)*® y él es
reducido a la condicién del simple esclavo que gana dinero para un amo®®, o de simple
«mano de obra» (yneiporeynveo), més bien que del arquitecto o amante de la sabiduria®’.
Esta es precisamente la situacion del moderno obrero del trabajo en cadena, en quien el

sistema industrial, ya sea capitalista o totalitario, ha separado a Atenea de Hefestos**.

opera.

%92 [Allasa 5.61. Apenas distinguible de la Sophia de Hefestos es «la Sophia de Dédalo» (Platén, Evrigp/ v
11E); y lo mismo debe valer para Regin, Wayland y los demés grandes herreros miticos.

8 I/ lada 15.410-411.

%% Sobre la inspiracién, ver mi Figures of Speech or Figures of Thought, 1946, pp. 25-28, y s.v. en The
Dictionary of the Arts.

%% Platén, @sspo 260E, cf. 270B.

%% Jenofonte, Meu. 3.11.4.

%7 Aristoteles, Mer. 1.1.17; Jenofonte, ceyz. 5.4.

% Todo esto es, por supuesto, perfectamente sabido. «La validacion del éxito en funcién de las apariencias
externas ha devenido el objetivo de nuestra civilizacién. En este sistema de valores las relaciones humanas
adoptan los valores del vendedor... Bajo estas condiciones, los hombres devienen por todas partes deshonestos,
brutales y crueles... A menos que consiga librarse de la degradante tirania de su esclavitud a la religion de la
economia, el hombre occidental estd ciertamente condenado a la autodestruccidn, tal como lo indican todos los
presagios» (M. E. Ashley Montagu en Xynool avé Zoyisty, vol. 65, n.° 1696, 1947). «Hoy, bajo el orden
econémico centralizado, parece que estamos descendiendo por debajo del nivel de la bestia, odiandonos,
explotandonos y destruyéndonos unos a otros a una escala mundial, y reduciendo al hombre comin a un
autdbmata uniformizado incapaz de pensar y actuar por si mismo» (Bharatan Kumarappa, Xarwitadiop,
Zoyiaiion, op cillayiou? 1946, p. 194). Hay dos actitudes: la del negociante, segun la cual «por mucho...
que los individuos sufran, hay que dar via libre al progreso en conformidad con la empresa de la civilizacion
industrial» (Sir George Watt, en /viav Apt ar Acini, 1912), y la del humanista, segun la cual «por mucho que
un sistema econdmico consiga crear riqueza, sera inestable y demostrara ser un fracaso si durante este proceso
causa sufrimiento a los hombres, o del modo que sea les impide desarrollar una vida de plenitud» (Bharatan
Kumarappa, ibid., p. 112). Elijamos entre ambas.



