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ESTUDIO PRELIMINAR



RENE GUENON, EL ULTIMO METAFISICO DE OCCIDENTE

Descubri a Guénon hace mas de veinte anos cuando llegd a mis manos la version
castellana de su Introduccion general al estudio de las doctrinas hindues. Superados el
asombro inicial y cierta indignacion ante el tratamiento que merecia el pensamiento oc-
cidental en la obra del —para mi— desconocido autor, fui penetrando con creciente ad-
miracion en el nuevo continente espiritual que sus libros extendian ante mis o0jos. Fue
un deslumbramiento, como el “thaumézein” en el que Platon y Aristoteles (y ahora tam-
bién Heidegger) vieron el origen del filosofar'.

Muchos afios después, comprobaba que una impresion analoga habia experimentado
Luc Benoist: “abri por azar un libro firmado por el nombre desconocido de René Gué-
non. Desde las primeras paginas, senti que me aportaria lo que yo buscaba. Fue el men-
sajero de la felicidad; yo habia comprendido y, para algunos, comprender es la felici-
dad™.

Subitamente, al solo influjo de los libros de Guénon, se ordenaban y jerarquizaban
intelectualmente en mi mente las innumeras lecturas que habia devorado sobre temas
hieroloégicos y de filosofia oriental desde la adolescencia. Intenté, con escaso eco, trans-
mitir a otros los motivos intelectuales de mi deslumbramiento en un estudio analitico
sobre ese libro que aun hoy —después de haberse publicado su opera omnia., incluyen-
do sus libros péstumos— es una obra clave para penetrar en el pensamiento guenonia-
no’.

Desde ese momento, dediqué mis mayores afanes a la busqueda de sus libros prime-
ro y de los numeros no agotados de la revista que dirigié hasta su muerte, Etudes Tradi-
tionnelles. Desaparecido Guénon en 1950, después de haber leido todas sus obras, ad-
quiri sucesivamente los cinco libros pdstumos, el ultimo de los cuales aparecié en 1966;
en total, 23 tomos y mas de trescientos articulos, muchos de ellos recogidos en la obra
poOstuma.

Al aparecer en 1952 Initiation et réalisation spirituelle, el primero de sus libros pu-
blicados después de su muerte, escribi en la revista Logos de la Facultad de Filosofia y
Letras de Buenos Aires, un nuevo articulo titulado Teoria y practica de la realizacion
metafisica, que me dejé un sentimiento de frustracion, no solo por la indiferencia de los

' M. Heidegger: Qu’est-ce que la philosophie (Traduccion del aleman por Kostas Axelos y Jean Be-
aufret), Paris, Gailimard, 3% edicion, 1957, p. 42 y siguientes.

2 Lue Benoist: Art du monde, la spiritualité du métier; Paris, Gallimard, 1941; citado por Paul Sérant
en su libro René Guénon, Paris, La Colombe, 1953, p. 17.

V. Episteme, 0’ 2, abril de 1948, pp. 59-61.
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supuestos lectores sino por experimentar la intima conviccion del cardcter inacabado de
mi tentativa de hacer conocer a Guénon en la Argentina. No s€ si mi siempre postergado
proposito de escribir un estudio completo sobre Guénon obedeci6 a las circunstancias
de la vida académica argentina que a menudo nos lleva por caminos intelectuales distin-
tos de los que intimamente deseamos recorrer, o si —como reiteradamente ha advertido
Guénon— es imposible sistematizar la metafisica sin desnaturalizarla fundamentalmen-
te.

Dos afios después (en 1954), aparecio la version castellana de El teosofismo. Histo-
ria de una pseudorreligion y, hace un par de afos, La crisis del mundo moderno. Ningu-
no de los tres libros de Guénon publicados en la Argentina (los tnicos traducidos a
nuestra lengua) incluia la menor noticia acerca del autor y su obra. Esta omision es tanto
mas grave desde que cada una de estas obras corresponde a un aspecto distinto de la
produccion guenoniana.

Esta ignorancia generalizada de la obra de Guénon en los medios cultos argentinos
se extiende también a los niveles académicos y, lo que es mas asombroso, incluso a
nuestras facultades de filosofia®. Esta insolita situacion no es excepcional, sino, a lo
sumo, un caso particular de un fendbmeno muy general que se verifica en el mundo ente-
ro.

LA CONSPIRACION DEL SILENCIO

Mucho menos peligroso y comprometedor que enfrentar en el campo de la polémica
a un adversario de la erudicion y la penetrante inteligencia de Guénon, es correr sobre
su nombre y su obra un velo de silencio. La consigna parece haber sido no discutirlo vy,
por supuesto, tampoco citarlo. Esta ha sido la actitud mas corriente de quienes tenian la
obligacion de expedirse acerca de una obra intelectual cumplida a lo largo de treinta
anos.

* Por excepcion, la revista de filosofia Arké (Tomo I, n’2-3), editada por la Facultad de Filosofia de la
Universidad Nacional de Cordoba, publico hace 15 afios un ensayo de Rodolfo Martinez Espinosa —un
desconocido en los medios universitarios— titulado René Guénon, senial de los tiempos.

Un profesor de filosofia antigua dijo a uno de sus alumnos que “Guénon era un orientalista de se-
gundo orden”. ;Puede haber motivado esta boutade el ego del “especialista” herido por las criticas gueno-
nianas al “milagro griego™? Quizas la explicacion sea mucho mas simple: su ignorancia. Recordemos que
Guénon explico reiteradamente por qué no era un “filosofo , ni un “historiador de las religiones”, ni mu-
cho menos un “orientalista”.
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Multiples son las razones de esta permanente hostilidad hacia el hombre y su obra y
entre esas razones las hay de orden personal y general. Las primeras no pueden haber
sido numerosas ni importantes, porque quienes le conocieron elogiaron sin reservas su
natural bonhomia y su generosidad y, ademads, los veinte Gltimos afios de su existencia
transcurrieron en su voluntario exilio de El Cairo. Veamos algunas de las razones de or-
den general:

1) Su implacable critica a la civilizacion occidental y, en particular, al mundo mo-
derno, intolerable para los representantes del “modernismo”. A pesar de la resistencia
pasiva de los orientalistas oficiales, las obras que consagro al analisis del mundo moder-
no influyeron en dos autores: Daniel Rops y Ananda Coomaraswamy; el primero escri-
bid un libro cuyo titulo revela el influjo guenoniano, Un mundo sin alma, y el segundo
un ensayo titulado Sabiduria oriental y conocimiento occidental, publicado originaria-
mente en Isis XXIV, Part 4, 1943 y recogido después en el volumen titulado 7he Bugbe-
ar of Literacy (London, Dennis Dobson Ltd., 1947). En un trabajo inédito titulado La
crisis del mundo moderno: Heidegger y Guénon, lanzamos la hipotesis de una influen-
cia de Guénon sobre Heidegger, basandonos en las sorprendentes coincidencias® entre
las ideas enunciadas por el primero en sus libros ya mencionados y los conceptos del se-
gundo formulados en La época de la imagen del mundo, trabajo incluido en la obra
Holzwege.

2) Su denuncia del cientificismo de nuestro tiempo —al que llam¢é “el reino de la
cantidad”— como resultante del cardcter anormal (por “no decir monstruoso” —agrega-
ba— ) de la civilizacion occidental®.

3) Sus estudios sobre el neoespiritualismo contemporaneo, sobre todo sobre el teoso-
fismo y el espiritismo’.

4) Su aristocracia espiritual reflejada en la tesis de que la salvacién de Occidente re-
quiere la formacion de una élite intelectual, que provocaria la reaccion de quienes han

> No se nos escapa que nuestra hipotesis es dificil de probar porque, como es sabido, Heidegger no
suele mencionar sus fuentes, salvo cuando las usa para reinterpretarlas, como ocurre con sus referencias a
los presocraticos o Platon, por ejemplo.

6 V., especialmente, sus libros Le régne de la quantité et les signes des temps, Paris, Gallimard, 1945
y La crise du monde moderne, Paris, Gallimard, 1946.

7 V. sus libros L’erreur spirite, Deuxiéme édition, Les Editions Traditionnelles, 1952, y Le théo-
sophisme. Histoire d une pseudo-religion, Paris, Editions Traditionnelles, 1965.
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sido fascinados por la industria, la tecnologia y la divulgacion cientifica con sus medios
masivos de comunicacion®.

5) Su critica al orientalismo oficial y a sus métodos (la erudicion, el método histori-
co y la filologia), considerados como deformadores del auténtico pensamiento de Orien-
te.

6) Sus estudios sobre la masoneria tradicional (que perdio6 a partir del siglo XVIII su
carcter operativo para convertirse en masoneria especulativa) en los que critico dura-
mente el progresismo y el culto de la razén que priva en las modernas organizaciones

masonicas’.

7) Sus estudios sobre los aspectos esotéricos del cristianismo'® y su tesis de que la
Iglesia catdlica podia constituirse en el medio adecuado para realizar en su seno el reen-
cuentro de Occidente con los principios trascendentes tradicionales. Su prédica para que
el catolicismo recupere su perdida dimension metafisica (esotérica) suscitd reacciones
en el modernismo catolico hasta el punto de obligarle a interrumpir su labor en la revista
catolica Regnabit".

8) Sus estudios sobre el simbolismo tradicional de Oriente y Occidente —reunidos
posteriormente en sus libros El simbolismo de la cruz y Simbolos fundamentales de la
ciencia sagrada, incomprensibles para los hombres de una época que ha perdido la
“mentalidad simbdlica”.

8 V. Orient et Occident, Paris, Les Editions Véga, 1948.

V. Etudes sur la Franc-Magonnerie et le compagnonnage (2 tomos), Paris, Editions Traditionnelles,
1964.

V. Apercgus sur ['ésotérisme chretien, Paris, Les Editions Traditionnelles, 1954.

'" Cornelis y Léonard (La Gnose éternelle, Librairie Arthéme Fayard, Paris, 1959, p. 85) afirman que
el “tradicionalismo” de Guénon es un “vago racionalismo”, heredero de “los sistemas filosoficos” de los
siglos XVIII y XIX. Nadie como ¢l fustigd mas acerbamente al racionalismo y a los “sistemas
filosoficos” occidentales. Ademas, el capitulo XXXI de Le régne de la quantité et les signes des temps
esta dedicado a distinguir entre “tradicionalismo” y “tradicion”. Los autores mencionados no solo no han
entendido a Guénon sino parece que ni lo han leido.
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VIDA'Y MUERTE DE UN GURU

En un texto inédito de 1927, el surrealista René Daumal escribia: “René Guénon,
nada sé de vuestra vida propiamente humana”. Era “uno de esos seres infinitamente ra-
ros que jamas dicen ‘yo’” —confes6 su amigo Gonzalez Truc—".

Creo que solo en 1951 —a través del articulo de Paul Chacornac La vie simple de
René Guénon”® se conocieron algunas circunstancias de su vida que, hasta entonces, no
habian trascendido el circulo de sus amigos. Solo dos articulos se publicaron en “oscu-
ras revistas”'* durante su existencia.

(Quién fue René Guénon? No fue un orientalista, a pesar de que nadie como €l co-
noci6 el pensamiento de Oriente, ni un historiador de las religiones, no obstante haber
realizado un profundo analisis de la religion desde su primer libro y revelado en toda su
obra un dominio inusitado de los temas hieroldgicos; tampoco fue un sociologo ni un fi-
lésofo de la historia, como podria inferirse de los libros que dedico al anélisis del mun-
do moderno, ni siquiera un ocultista, como pretenden quienes lo han leido oblicuamen-
te. Podriamos Ilamarlo metafisico, siempre que —como dice Chacornac y aclar6 varias
veces ¢l mismo— no se asigne a esta denominacion el sentido que tiene en los manuales
de filosofia occidental. Mejor atn, puede afirmarse que fue un “gur’” —como dijo Coo-
maraswamy"’— o “un gran jiianin” como propuso llamarlo Marco Palis'®.

Servidor de la verdad, Guénon afirmé una y otra vez que, desde el punto de vista
metafisico, las individualidades no cuentan y ¢l fue fiel a este principio toda su vida: el
hombre se retiraba para dejar paso a la obra, porque “sélo interesa el conocimiento”. G.
Remond lo describe asi: “Me encontré frente a un hombre fragil, muy delgado —magro
como un arpa, hubiera dicho Saadi—, muy blanco, de ojos muy azules, vestido sencilla-
mente con una tinica y calzado con babuchas, extremadamente refinado pero muy si-

lencioso™"’.

12 Gonzalez Truc: Souvenirs et perspectives sur René Guénon, en la revista Etudes Traditionnelles,
numero triple (293-294-295), p. 332.

'3 Este trabajo, publicado en Etudes Traditionnelles, op. cit., fue desarrollado posteriormente dando
origen al libro La vie simple de René Guénon, Paris, Les Editions Traditionelles, 1958. Hasta ahora es el
mejor estudio sobre la vida de Guénon.

' Luc Benoist: Perspectives générales, en Etudes Traditionnelles, op. cit., p. 262.

1> Ananda Coomaraswamy: The Bugbear of Literacy, op. cit., p. 64.

' Marco Pallis: René Guénon et le Bouddhisme, Etudes Traditionnelles, op. cit., p. 308.

7 G. Remond, en L’Egypte Nouvelle, 1° de febrero de 1952 (citado por Chacornac, en La vie simple
de René Guénon, p. 115.
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La existencia de quien tomaria el nombre drabe de Abdel Wahed Yahia (que significa
“el servidor del Unico”) comenzoé un 15 de noviembre de 1886. Sus padres, muy catoli-
cos, lo hicieron bautizar en la Iglesia de San Saturnino; el 7 de junio de 1897 tom¢ la
primera comunion. Desde nifio tuvo una salud delicada y, quizas por eso, su tia —maes-
tra en una escuela de Blois— le ensefi6 las primeras letras. A los doce afios ingres6 a
una escuela secundaria dirigida por sacerdotes, donde estudié durante tres afios. En
1902 entr6 al Colegio Augustin-Thiéry como alumno de retdrica. Varias veces premiado
como el mejor estudiante de su curso, siendo alumno de filosofia —en 1903— la Socie-
dad de Ciencias y Letras de Blois le discerni6é un nuevo premio. Luchando siempre con
su precaria salud, ese mismo afio se gradu6 de bachiller. Al afo siguiente, se inscribid
en el curso de Matemadticas Especiales, mereciendo la més alta recompensa: la medalla
otorgada por la Asociacion de Ex Alumnos de la institucion'®. Aconsejado por sus profe-
sores se dirigio a Paris con la intencion de obtener el titulo de Licenciado en Matemati-
cas, pero la fragilidad de su salud le impidi6 cursar regularmente los estudios universita-
rios, los que abandond definitivamente en 1906.

Desde su llegada a Paris, y durante veinticinco afios, Guénon vivid en un pequefio
departamento, lejos del ruido y la multitud, en el 51 de la calle Saint-Louis-en-L’Ile.
Conducido por un amigo, ingreso en la Escuela Hermética, dirigida por el doctor Gérard
Encausse, més conocido por el seudonimo de Papus. Desde ese afio (1906) hasta 1909,
recorrid las vias muertas de las diversas organizaciones neoespiritualistas. Al término de
su experiencia, publico un articulo en la revista La Gnose titulado La gnosis y las escue-
las neoespiritualistas, cuyas conclusiones pueden sintetizarse en este lapidario juicio: el
error del neoespiritualismo consiste en no trascender el nivel fenoménico y en trasladar
a un plano pseudoespiritual los métodos y los principios materialistas de la ciencia ordi-
naria.

En su libro ya citado La vie simple de René Guénon (p. 36) refiere Chacornac que,
después de su ruptura con el ocultismo, fue admitido en una logia masoénica en la que
permaneci6 hasta 1914. En 1909, habia entrado a la Iglesia Gnéstica donde fue consa-
grado obispo con el nombre de “Palingenius” y, aproximadamente ese mismo afo, co-
nocio a dos hombres que habrian de desempenar un papel importante en su formacion
intelectual: Léon Champrenaud y Albert de Pourvourville. El primero, conferenciante
en la escuela de Papus, se alejo tempranamente de la Escuela Hermética y el segundo
habia recibido la iniciacion taoista con el nombre de Matgioi.

En esa época, Guénon fundo la revista La Gnose que, a partir del nimero 4, recibiria
el apoyo de Champrenaud y Matgioi. En esta revista se publicé el que parece haber sido

'8 La capacidad matematica de Guénon no s6lo se refleja en sus libros —especialmente en el que con-
sagro al estudio de Los principios del calculo infinitesimal— sino en el rigor y la precision de su estilo.
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el primer trabajo de Guénon, E! Demiurgo (muy posteriormente reeditado por la revista
Etudes Traditionnelles, en su nimero de junio de 1951). Gran parte de sus libros E/ sim-
bolismo de la cruz, El hombre y su devenir segun el Vedanta y Los principios del calcu-
lo infinitesimal fueron publicados previamente en forma de articulos en La Gnose, re-
vista que dejo de aparecer en 1912.

(Doénde habia adquirido Guénon esos conocimientos que lo convirtieron a los veinti-
trés afios en un gran metafisico? André Préau atribuy6 su precoz formacion metafisica a
una ensefianza oral recibida directamente de maestros orientales', lo que confirmé Cha-
cornac en su libro ya citado.

En 1912 se producen en su vida dos hechos fundamentales: contrae matrimonio y re-
cibe la iniciacion islamica. El testimonio de esta conversion ha quedado impreso en la
dedicatoria de su libro El simbolismo de la cruz®: “A la memoria venerada de ESH-SH-
EIKH ABD-ER-RAHMAN ELISH EL-KEBIR El-Alim El-Malki El-Maghribi, a quien
debo la primera idea de este libro” (el libro fue publicado en 1931, pero, por una carta,
se conoce la fecha de su iniciacion).

De familia tradicionalmente catélica, ¢l mismo integrado en esa religion y habiendo
manifestado que la Iglesia catolica es la inica institucion religiosa de Occidente que po-
dria servir de base para una recuperacion espiritual del Occidente, cabe preguntarse por
qué se convirtid al islamismo. Por otra parte, su obra se basa en la Tradicion unanime e
intemporal, pero cuando tuvo que recurrir a datos tradicionales especificos abrevd con
mayor frecuencia en la tradicion hindu que en las otras. ;Por qué, entonces, no eligio el
hinduismo?

Las motivaciones de su decision —como las de tantas otras actitudes de su vida —
han permanecido en la sombra. Chacornac y Sérant han pensado que el islamismo esta-
ba mas proximo a Guénon que el taoismo o el hinduismo y que significo para €l una es-
pecie de término medio entre la blandura occidental y el rigor del Oriente. Por lo de-
mas, un insalvable escollo para su conversion al hinduismo puede haber sido la institu-
cion de las castas.

Obligado a ganarse la vida, durante los afios 1914 y 1919 ejerciod la docencia en di-
versas instituciones, desempefiandose principalmente como profesor de filosofia. En
1922 —ya habia publicado dos libros, la Introduccion general al estudio de las doctri-
nas hindues y El Teosofismo— conoce a Paul Chacornac, quien relaté asi sus impresio-
nes: “Ufia mafiana vimos entrar a nuestro negocio de Quai-Saint Michel®' a un hombre

' En un articulo consagrado a Guénon que publico en la revista india Sayakarnataka, en abril de
1934, titulado Conocimiento oriental e investigacion occidental.

2 René Guénon: Le symbolisme de la croix, Paris, Les Editions Véga. 1950 (2° edicion).

! Frente a los bougquinistes, la libreria de Chacornac esta todavia en ese pintoresco barrio parisiense.
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muy alto, delgado, moreno, que aparentaba unos 30 afios, vestido de negro, con el clasi-
co aspecto del universitario francés Su rostro alargado, subrayado por un fino mostacho,
era aclarado por los ojos singularmente azules y penetrantes, que daban la impresion de
ver mas alla de las apariencias.” (Obra citada, pag. 63-64).

Cuando Chacornac acudi6 a la casa de Guénon para adquirir libros y folletos neoes-
piritualistas de los que Guénon queria deshacerse, lo describi6 asi: “El interior era de
una simplicidad extrema, que concordaba perfectamente con la sencillez del hombre
mismo.” En una de las paredes habia un cuadro de una mujer hindd y, sobre la chime-
nea, un extrano reloj masonico; completaban la decoracién un piano y una gran bibliote-
ca colmada de libros.

De la misma época es la imagen que ha conservado Gonzalez Truc: “sentado en un
puf frente a la chimenea, su alta talla y su largo rostro le daban un aire oriental perfecta-
mente apropiado a su filosofia”. Su conversacion era seria, sin ser nunca aburrida, antes
al contrario, resultaba apasionante; Guénon la matizaba con una grave ironia o un entu-
siasmo contenido. Estando en su compaiiia, “insensiblemente se abandonaba este mun-
do para entrar en el mundo verdadero, pasando de la representacion al principio ™.

Desde 1924 hasta 1929, Guénon vivid de sus lecciones de filosofia. En 1925, el ar-
quedlogo y simbolista cristiano Louis Charbonneau-Lassay lo introdujo en la revista
Regnabit que dirigia el R. P. Anizan. Ese mismo afio, pronuncié su primera y Gnica con-
ferencia en la Sorbona sobre La metafisica oriental, cuyo texto se publicaria so6lo en
1939%.

Desde 1928 data su colaboracion regular en la revista Voile d’Isis, editada por Cha-
cornac, la que, a partir de 1933, cambiaria su nombre por el de Etudes Traditionnelles
que ha conservado hasta hoy, publicandose sin interrupcion. Voile d’Isis se definia a si
misma como “revista mensual de alta ciencia” cuya finalidad era “el estudio de la Tradi-
cion y de los movimientos espiritualistas antiguos y modernos”; Etudes Traditionnelles
definio6 su objetivo como “el estudio de la Tradicion Perpetua y Undnime revelado tanto
por los dogmas y los ritos de las religiones ortodoxas como por la lengua universal de
los simbolos iniciaticos”.

En 1930 parte hacia Egipto con la mision de buscar textos sufies; habiéndose adap-
tado a los usos y costumbres de su nueva patria y hablando el arabe a la perfeccion, to-
dos lo conocian por su nuevo nombre Sheik Abdel Wahed Yahia*. En El Cairo publico

22 Souvenirs et perspectives de René Guénon, articulo publicado por Gonzalez Truc en el numero es-
pecial, ya citado, de la revista Etudes Traditionnelles, p. 342.

3 René Guénon: La métaphysique drientale, Paris, Les Editions Traditionnelles, 1939. Proximamente
aparecera mi traduccion anotada de esta obra, en la editorial EUDEBA.

* Guénon era un poligloto; ademads del arabe y el francés, dominaba el sanscrito, el latin, el griego, el
hebreo, el inglés, el aleman, el espaiiol, el ruso y el polaco.

13



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

articulos en la revista El Marifah (El Conocimiento), redactados por €l en lengua arabe.
En 1928 habia enviudado; en 1934 volvi6 a contraer matrimonio, esta vez con la hija
mayor del Sheikh Mohdmmed Ibrahim. Desde la blanca casa donde vivia —cuenta Cha-
cornac— se divisaban las grandes pirdmides; en su gabinete de trabajo se leia esta frase
en arabe “Allah es Allah y Mohammed es su Profeta”. La pequeia pieza que le servia de
oratorio estaba orientada hacia La Meca.

El doctor Abdel Halim Mahmoud relata en su libro, escrito en arabe, El filosofo mu-
sulman René Guénon o Abdel Wahed Yahia, su encuentro con Guénon en una mezquita:
“Comenz6 a murmurar como para si y a sacudirse; poco a poco, sus palabras se hicieron
audibles y sus movimientos se intensificaron. Finalmente, se fue hundiendo, hasta abis-
marse, en el ‘dhikr . Tuve que despertarlo; entonces, lo sacudi6 violentamente un esca-
lofrio. Pensé que regresaba de lejanas e ignotas regiones.” (y. Chacornac, op. cit., p.
108.)

En 1948 obtuvo, a su pedido, la nacionalidad egipcia y un afo después tuvo la ale-
gria de ver nacer a su primer hijo varon (tenia ya dos hijas mujeres). En diciembre de
1950 el doctor Katz, su médico y amigo, lo asistié de unas ulceraciones en la pierna de-
recha. Superado ese problema se presentaron sintomas de afasia y apraxia y, a los pocos
dias, graves trastornos cardiacos. El 7 de enero de 1951, a la hora 23, después de haber
repetido varias veces “En-nafs jalas” (;E1 alma se va!), muri6 Guénon; sus ultimas pa-
labras fueron: jAllah, Allah!

El doctor Katz no supo explicar de qué habia muerto pues ninglin 6rgano estaba es-
pecialmente enfermo. “El alma partié misteriosamente” —dijo—. Lejos de su Francia
natal, de sus amigos de Paris, en un medio intelectual que no parece haberlo comprendi-
do mucho, muere este cristiano convertido al islamismo, en El Cairo, donde transcurrie-
ron los veinte ultimos afos de su existencia. En el cementerio de Darassa (en la boveda
de su suegro) yace el cuerpo de Guénon sobre la arena, “con el rostro vuelto hacia La

Meca™?*

Los SIGNOS DE LOS TIEMPOS

Guénon acostumbraba decir que ¢l no existia; tan grande era su deseo de desvane-
cerse detrds de su obra, que no consideraba propia mas que en la medida en que vehicu-

2 El dihkr es la rememoracion incesante de Dios; junto con el fikr (meditacién), constituyen las dos
fases de la plegaria interior de los sufies.
% Lucien Méroz: René Guénon ou La sagesse initiatique, Paris, Plon, 1962, p. 225.

14



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

lizaba ideas metafisicas universales. En una carta dirigida a Schuon, le decia humilde-
mente: “No tengo otro mérito que el de haber expresado, lo mejor que pude, algunas
ideas tradicionales”.

Si bien la eleccion y el desarrollo de sus temas tuvieron siempre una intencién meta-
fisica, creo que el orden de su publicacion obedecio a las condiciones ciclicas que fue
detectando lucidamente durante su vida. Por eso, si examinamos los temas de sus libros
y sus articulos desde una perspectiva metafisica, advertiremos tras la apariencia circuns-
tancial de los titulos un hilo secreto que los une misteriosa pero firmemente. Desde este
punto de vista, pueden descubrirse en la obra guenoniana tres grandes temas: 1) la criti-
ca del mundo moderno; 2) la doctrina metafisica y 3) los estudios simbolicos.

Comenzaremos por el primero, que hemos titulado “los signos de los tiempos” reco-
giendo una expresion que aparece en el titulo de uno de sus libros. A pesar de que el his-
toriador y critico literario Gonzalez Truc se atribuyo la paternidad de la idea matriz del
libro La crisis del mundo moderno, creo que el germen de las obras en las cuales llevo a
cabo su tremenda critica de la edad contemporanea ya estaba implicito en la Introduc-
cion general al estudio de las doctrinas hindies” . Incluso, en la conclusion de este li-
bro, formula una seria advertencia al Occidente acerca del inminente riesgo de autoani-
quilacién al que estd cada vez mas expuesto, mostrando cuales son los caminos posibles
para su salvacion: 1) que Occidente retorne a las fuentes metafisicas de su propia tradi-
cion; 2) que Oriente, para salvarlo, lo asimile de grado o por fuerza. La tercera posibili-
dad es que Occidente desaparezca sumido en la peor barbarie.

La voz de Guénon no fue la tnica que se dejé oir para anatematizar la civilizacion
occidental, pero no creo que nadie como €l haya descubierto las raices cosmologicas y
metafisicas de la crisis del mundo moderno. Su analisis tiene en cuenta los dos aspectos
esenciales del problema; 1°) el examen de los caracteres de la modernidad y de las cau-
sas de la decadencia; 2°) el andlisis y la critica del neoespiritualismo contemporaneo. El
primer aspecto es estudiado en La crisis del mundo moderno, Oriente y Occidente y el
Reino de la cantidad y los signos de los tiempos, el segundo en El teosofismo y El error
espirita.

Para descubrir esas causas —dice— hay que remontarse al siglo XIV: con la des-
truccion de la Orden del Temple se perdi6 el nexo que conectaba al Occidente con el
Oriente tradicional. Occidente no es solo un apéndice geogrdfico de Asia sino que lo es

7 René Guénon: Introduction générale a l’étude des doctrines hindoues, Paris. Les Editions Vega, 4
édition revue et corrigée par I’auteur, 1952, pp. 303-317. En su articulo de Etudes Traditionnelles ya cita-
do, Gonzalez Truc afirma: “Yo puedo reivindicar una suerte de paternidad circunstancial del libro La cri-
sis del mundo moderno”.
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ontologica y cosmologicamente. Oriente es el tronco y el Occidente moderno una rama
que se ha ido alejando mas y mas de aquél.

Oriente (se entiende siempre el Oriente tradicional y no el occidentalizado) es uni-
dad doctrinaria, tradicion, intelectualidad; Occidente (el Occidente moderno, no el me-
dieval) es dispersion, racionalismo, sentimentalismo. En su libro Oriente y Occidente
(ya citado) —publicado en 1924— empieza por analizar los métodos caros al Occiden-
te, la erudicion y la filologia, mostrando sus limitaciones y los errores y falacias que im-
plica su aplicacion: la supersticion de la vida y las ideas de evolucion y progreso conti-
nuo. La segunda parte de esta obra estd dedicada a presentar las soluciones que culmi-
nan en la hipdtesis, ya mencionada, de la constitucion de una élite occidental. La 2? edi-
cion incluye un Addendum en el que Guénon advierte que la crisis estd proxima a su
culminacion®.

Tres afios después, retorna el tema de la crisis de la civilizacidon occidental en la obra
ya mencionada La crisis del mundo moderno. Aplica su conocimiento de la teoria de los
ciclos cosmicos, identificando nuestra época como la edad sombria o Kdli- Yuga llamada
también edad de hierro, correspondiente a la cuarta etapa de un ciclo completo de vida
humana o Manvantara (esta expresion estd tomada del Atharva Veda). Tsong-Khaya,
fundador de la orden de los “Bonetes amarillos” (Gélougpa) —a la que pertenece el Da-
lai Lama— distinguia en el seno mismo del Kdli-Yuga una quinta etapa ciclica que de-
nomind “Edad de la creciente corrupcion”, correspondiente a la Gltima fase de la edad
sombria, es decir, a la edad contemporanea, segun la opinion de Guénon®.

El origen historico del Kdli-Yuga coincide con la produccion de grandes cambios en
casi todos los pueblos, los que tienen lugar aproximadamente en el siglo VI a. C.: en
China, se quiebra la unidad metafisica del taoismo —que es la doctrina metafisica pura
— y aparece el confucianismo, que es su expresion exotérica; en Persia, tiene lugar una
readaptacion del mazdeismo; en la India nace el budismo que, en algunas de sus ramas,
es una rebelion contra los principios metafisicos del hinduismo y, en Grecia, empieza la
filosofia que coincide con la muerte del orfismo y la readaptacion de los misterios tradi-
cionales de naturaleza originariamente esotérica y metafisica.

Desde ese momento historico —el siglo VI a. C.—, prosigue el proceso de decaden-
cia continua caracterizado por un alejamiento cada vez mayor de los principios metafisi-

2 Jean Reyor, en su articulo titulado La derniére veille de la nuit, publicado en el niimero de Etudes
Traditionnelles dedicado a Guénon (ya citado) afirma que él poseia ciertos datos tradicionales que le haci-
an pensar que el fin del ciclo actual tendria lugar al término de nuestro siglo “o quizas antes”. Si la pre-
diccion guenoniana se cumpliera, nuestro mundo desapareceria en una disolucion o Pralaya (el fin de un
Manvantara o ciclo humano de existencia).

¥ Marco Pallis: René Guénon et te Bouddhisme, en el niimero especial de Etudes Traditionnelles, ya
citado, p. 312.
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cos y traducido en signos cada vez mas numerosos y elocuentes de la degradacion cos-
moldgica. Sin embargo, si bien no es posible cambiar el signo de los tiempos, cabe re-
tardar la velocidad de la “caida”. Y esto es lo que parece haber ocurrido en la Edad Me-
dia occidental (la que se extiende desde el reinado de Carlomagno hasta el origen del si-
glo XIV), tnico periodo normal —en el sentido cosmologico y metafisico del término
— de Occidente. Esta unidad tradicional se quebrard con el Renacimiento y la Reforma.
El primero exalta el humanismo y en éste ya estd implicito uno de los caracteres mas
notables de nuestro tiempo: el laicismo™.

Una civilizacién normal implica el equilibrio entre el conocimiento y la accion y la
dependencia de ésta con respecto a aquél. El mundo moderno muestra la accion por la
accion misma y un desprecio creciente por el conocimiento, sin comprender que sin éste
ni la accion es posible porque el conocimiento opera como el “motor inmévil” de Aris-
toteles. Estos conceptos serian desarrollados en un libro que publico dos anos mas tarde:
Autoridad espiritual y poder temporal’. En la conclusion de La crisis... retoma una vez
mas su acariciado anhelo de la constitucion de una ¢lite intelectual en Occidente pero,
esta vez, piensa que, sin ser imprescindible, seria conveniente que la élite contara con
un apoyo institucional. Solo hay una institucion tradicional en Occidente, que puede
cumplir esta mision —dice— y ésta es la Iglesia catdlica.

Para que la Iglesia lleve a cabo la mision a la que esta destinada debera restituir a la
doctrina el sentido esotérico y metafisico que ella posee, sin cambiar en absoluto la for-
ma religiosa. En su libro Apercus sur [’Initiation™ llegd a afirmar que es posible que
aun sobrevivan en Occidente algunos grupos del hermetismo medieval.

En El reino de la cantidad y los signos de los tiempos se describen minuciosamente
las categorias cosmologicas del Kali-Yuga, como un reflejo de las leyes ciclicas del tlti-
mo periodo de nuestro Manvatara. De este modo se desarrolla y completa el tema plan-
teado en los libros anteriores.

EL MICO DE DIOS

En un trabajo inédito, que expuse el afio pasado en el Instituto Goethe de Buenos Ai-
res, titulado La crisis del mundo moderno: Heidegger y Guénon, califiqué los estudios
guenonianos sobre el mundo moderno como una metafisica de la historia. En mi libro

3 Laicismo no significa para Guénon solamente antirreligiosidad, sino —lo que es anterior y mas im-
portante— antimetafisica.

31 René Guénon: Autorité spirituelle et pouvoir temporelle, Paris, Les Editions Véga, 2* édition, 1947.

32 Paris, Les Editions Traditionnelles, 2* édition, 1953.
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Fundamentos de la filosofia de la ciencia me he ocupado de los niveles tedricos de la
historia: 1) historiografia; 2) epistemologia de la historia; 3) filosofia de la historia; 4)
teologia de la historia y 5) metafisica de fa historia®. Pero, para tener una vision com-
pleta del “modernismo”, la imagen de un mundo en disolucién debe ser integrada con el
estudio de uno de los signos mas siniestros de nuestro tiempo: la pseudorreligiosidad.
Esa tarea es cumplida por Guénon a través de dos libros: El teosofismo y El error espi-
rita (ya citados).

En la 4% parte de su libro Introduccion general al estudio de las doctrinas hindies —
libro que es como un programa de la produccion bibliografica guenoniana— se ocupd
del teosofismo llamandolo “pseudorreligion”. En la ultima de las notas adicionales re-
dactadas para la segunda edicion de El teosofismo, su autor declara que la idea de publi-
car ese libro le habia sido sugerida por hindues, quienes, ademads, le proporcionaron
gran parte de la documentacion que utiliz6 en la preparacion de la obra.

El germen del libro fue una serie de articulos que aparecieron en la Revue de Philo-
sophie (el propio Guénon aclara que no se trata de la revista académica Revue Philo-
sophique). Chacornac (véase, su obra ya citada, p. 53) opina que, la rica informacion
usada para la redaccion de El teosofismo fue reunida por un enigmatico personaje llama-
do Hiran Singh, que firmaba con el seudonimo de “Swami Narad Mani”. Singh habia
escrito una serie de violentos articulos contra la Sociedad Teosofica.

La intencion de E! teosofismo —una de las pocas obras en la que Guénon usa el mé-
todo historico— es demostrar, con el apoyo de una documentacién irrebatible, que las
doctrinas propagadas por la Sociedad Teoso6fica son invenciones occidentales, expresa-
das en un lenguaje mechado de palabras hindues mal traducidas y peor comprendidas.
Introduce la expresion “teosofismo” para distinguir la pseudorreligion inventada por
Madame Blavatsky de la teosofia tradicional constituida por las doctrinas religiosas,
misticas y esotéricas de base cristiana (Boehme, Gichtel, William Law, Swedenborg,
Claude de Saint-Martin).

Las ideas basicas del teosofismo son nociones corrientes en el mundo moderno: evo-
lucion, progreso, materialismo. El lenguaje teos6fico contiene expresiones extraidas del
hinduismo y deformadas semanticamente. El concepto hindi de karma, por ejemplo, es
llamado por Blavatsky “ley de retribucion” y por el teosofista Sinnet “ley de causalidad
ética” y entendida por ambos como una especie de justicia inmanente, interpretacion
que, por supuesto, nada tiene que ver con la concepcion hindu. Mas aun, los teosofistas
ligan la idea de karma con la reencarnacidon, con lo que tampoco nada tiene que ver:
karma significa, en sanscrito, accion y, por extension, accion ritual.

3 A. Asti Vera: Fundamentos de la filosofia de la ciencia, Buenos Aires Nova, 1967, pp. 67-68.
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Inicialmente espiritista (fue medium en El Cairo durante los anos 1870-72) y aposta-
ta luego del espiritismo, Madame Blavatsky vivié rodeada del fraude y la mentira, em-
pezando por sus viajes a la India y el Tibet, puramente imaginarios, y siguiendo por la
leyenda de los “Mahatmas” tibetanos a quienes atribuia la produccién de inexistentes fe-
ndémenos paranormales. Esta desconcertante mujer, cuya vida estaba signada por la pa-
radoja, se encargd de confesar mas tarde la supercheria, escribiendo a Solovioff (que la
sorprendi6 mas de una vez en fraude): “Diré y publicaré en el Times y en todos los dia-
rios que el Maestro (Morya) y el “Mahatma Koot Hoomi” son tan solo producto de mi
propia imaginacion, que yo los inventé.” Por su parte, el doctor Charles Richet la desen-
mascard en una carta dirigida a Solovioff en la que le decia que no era mas que una
“embaucadora y una habil prestidigitadora”.

El teosofismo mal esconde, tras una apariencia religiosa, una actitud fundamental-
mente anticristiana y antijudia, actitud que era compartida por el orientalista Burnouf,
aliado de los tedsofos y considerado por €stos “una brillante inteligencia”.

En 1893 tuvo lugar en Chicago el Parlamento de las Religiones, en el que, ademas
de los tedsofos, participd Vivekananda, quien desnaturalizé el Vedanta (fue un discipulo
infiel de Ramakrishna) llevado por su intencién de adaptarlo a la mentalidad occidental.
Surgid, asi una nueva forma de pseudorreligion: el vedanta occidentalizado, con tem-
plos, misiones y adeptos en todo el mundo, incluso en nuestro pais. Por otra parte, como
se publicaban y aun se publican libros teosoficos en la India (donde el teosofismo ha
instalado “sucursales”), se produce una extrafia mezcla de orientalismo-teosofismo-ve-
danta occidentalizado.

Mme Besant, continuadora de la Blavatsky, se constituyo en tutora de un joven hin-
da a quien elevo a la categoria de Buda en potencia y rebautizé Alcion o Nizar, cuyo
verdadero nombre era Krishnamurti. Hijo de un teosofista, Krishnamurti escribid a los
diecisiete afios un libro titulado A los pies del maestro, objeto de gran admiracidén por
sus adeptos pero que —a juicio de Guénon, que nosotros compartimos plenamente— es
una simple coleccion de preceptos morales sin gran originalidad. Presentado como “el
segundo Cristo” (sic), finalmente su padre, harto de tanto fraude y escandalo, reclamé
ante la justicia su devolucion.

Hay dos maneras de negar la religion, una pasiva y otra activa; la primera consiste
en la decadencia de la religiosidad y la segunda en su perversion. La decadencia de la
religion es un debilitamiento; por ejemplo, una reduccién del nimero de fieles y una
disminucién de la influencia de aquélla sobre el mundo y los hombres. La perversion es
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la inversion total de la intencion y el sentido. Lord Northbourne* concluye que la deca-
dencia implica pérdida de poder y la perversion abuso de poder.

Las pseudorreligiones son caricaturas siniestras de las religiones; el teosofismo y el
espiritismo son perversiones de la religion, favorecidas por la decadencia religiosa que
les ha- preparado el camino. Se parecen a sus modelos, como un simio se asemeja al
hombre o como el Diablo a Dios: son su imagen invertida. Por eso son dificiles de de-
senmascarar, por su caricaturesca semejanza con el original.

En su libro El reino de la cantidad y los signos de los tiempos (op. cit.), Guénon dice
que las pseudorreligiones ofrecen la ilusién de una “espiritualidad al revés”. A ellas se
llega insensiblemente, porque la desviacion es una cuestion de grado: del humanismo y
el racionalismo al mecanicismo y de éste al materialismo. Una degradacion continua
cuyo término es la subversion. Por eso, Guénon destaca que las pseudorreligiones son
tragicas parodias de la espiritualidad en la que se descubre la huella indeleble de Satan,
el mico de Dios, es decir el espiritu de negacion y de mentira.

Dos importantes motivos impulsaron a Guénon a escribir El error espirita®. 1°) la
gran difusion del espiritismo y 2°) el peligro de las practicas a las que se entregan sus
adeptos™®. El espiritismo naci6 en 1848, en Hydesville, Estado de Nueva York, en una
casa donde acababa de instalarse la familia Fox y en la que comenzaron a producirse ex-
trafios fendmenos: misteriosos ruidos e inexplicables desplazamientos de objetos, como
los que ocurren en las “casas encantadas”. Atribuyendo la produccion de estos fenome-
nos a un “espiritu”, construyeron un codigo convencional —llamado “telégrafo espiri-
tual”— mediante golpes que simbolizaban palabras. Estas practicas, consistentes en
“dialogos” con los “espiritus”, fueron denominadas “Modern Spiritualism”, primero, y
“Spiritualism”, después; la denominacion “espiritismo” fue inventada en Francia.

El espiritualismo, espiritismo o doctrina espiritista, nacio, en cierto modo, como una
reaccion ante el materialismo del siglo XIX, pero, ademds de “combatir un error con
otro error” —como dice Guénon— es, en su esencia, un materialismo transpuesto. Una
de las ideas basicas del espiritismo —cuya doctrina fue codificada por Allan Kardec—
es la de reencarnacion. La hipdtesis reencarnacionista fue formulada por primera vez
por Lessing en el siglo XVIII. La reencarnacion, que no fue ensefiada jamas en la India
tradicional ni en ningin pais del Oriente, es una invencion occidental. Nada tiene que

V. Lord Northbourne: Religion in the Modern World, London, J. M. Dent & Sons Ltd., 1963, capi-
tulos VIII y IX.

3 Las expresiones “espirita”, “espiritualista” y “espiritista” son sindnimos en el lenguaje del espiritis-
mo.

3% En nuestro pais, el espiritismo cuenta con miltiples organizaciones, una abundante bibliografia y
editoriales y librerias especializadas.
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ver ni con la teoria oriental de la transmigracion ni con la nocioén érfico-pitagorica de
metempsicosis.

Los postulados del espiritismo son: la posibilidad de comunicarse con los “espiritus”
de los muertos por medios naturales y la aceptacion de una accion de los “espiritus” so-
bre la materia produciendo fenémenos fisicos, como golpes, ruidos variados y desplaza-
mientos de objetos. La accidn se produce por intermedio de una persona viviente, pose-
edora de facultades especiales para oficiar de intermediario; por eso, se la llama “mé-
dium”. En la jerga espiritista de nuestro pais, se los denomina “maquinas”.

Los mediums son, con harta frecuencia, simuladores (que a veces llegan a conven-
cerse de la realidad de esos poderes que empezaron simulando), cuando no se trata de
neurdticos, histéricos, psicoticos y epilépticos. Casi todos son enfermos, anormales y
desequilibrados. Las practicas espiritas, lejos de curar sus males, los agravan y los di-
funden favoreciendo por contagio psiquico el desequilibrio de otras personas proclives a
trastornos de la personalidad. La mayoria de los mediums termina, con la salud que-
brantada, en asilos de enfermos mentales. (Hace algunos afios, mientras realizabamos un
estudio sobre las afasias en el viejo Hospicio de las Mercedes, comprobamos que varios
alienados habian concurrido a centros espiritistas y realizado las consabidas practicas.)

En El error espirita son esclarecidos cuatro aspectos fundamentales del espiritismo:
1°) el problema de la comunicacion con los muertos; 2°) la doctrina de la reencarnacion;
3°) la cuestion del satanismo y 4°) la explicacion de los fendmenos. El primer problema
es inexistente porque los espiritus carecen de cuerpo y, en consecuencia, de 0rganos
apropiados para la comunicacion, como los sentidos, por ejemplo; el segundo es una de-
formacion de los conceptos de metempsicosis y transmigracion; el tercero es un proble-
ma que ocupo varias veces a Guénon (verbigracia en El reino de la cantidad y los sig-
nos de los tiempos) y en el que hay que distinguir a) un satanismo consciente y b) un sa-
tanismo inconsciente. Este ultimo es el mas frecuente, tanto entre los adeptos cuanto en-
tre los dirigentes de los centros espiritistas. El diablo —dice— no solo es terrible, tam-
bién es grotesco y pueril; y pueril y grotesco es el espiritismo. Por algo Baudelaire decia
que la mayor habilidad del diablo consiste en hacernos creer que no existe. Finalmente,
la explicacion de los fendmenos —cuando no obedecen al fraude o a la patologia mental
— debe hacerse teniendo en cuenta el plano correspondiente: psicologico, psicopatold-
gico, parasicoldgico o magico.

PHILOSOPHIA PERENNIS ET UNIVERSALIS
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No es facil exponer sistematicamente el contenido de una produccion como la de
Guénon porque, a pesar del rigor de su método y de la precision casi matematica de su
expresion, ha sido elaborada al margen de todo espiritu de sistema. Y ello obedece al
convencimiento de su autor de que sistematizar la metafisica equivale a desnaturalizarla.
Schuon ha afirmado’’ que se pueden estudiar cuatro grandes temas en su obra: la doctri-
na metafisica, los principios tradicionales, el simbolismo y la critica del mundo moder-
no. Esta clasificacion es aceptable siempre que se destaque que en la produccioén gueno-
niana hay un solo “protagonista”: la metafisica.

A pesar de los equivocos semanticos que ha suscitado un uso no siempre riguroso de
la palabra “metafisica”, Guénon se decide a aceptarla restituyéndole su significacion
primitiva y etimoldgica: mas all4 de la fisica, y entendiendo la “fisica” tal como la inter-
pretaban los antiguos, es decir, “ciencia de la naturaleza”. Desecha la palabra “Conoci-
miento”, de uso corriente en la India en lugar de “metafisica”, porque su empleo en Oc-
cidente induciria facilmente a error.

Adoptado el término, se presenta un segundo problema, el de su definicion. La difi-
cultad se origina, ante todo, en que solo por analogia se puede hablar de un “objeto”
metafisico. La metafisica —en el sentido guenoniano, que es el tradicional— se ocupa
de lo universal, del conocimiento de los principios eternos y universales. Solo se puede
definir lo que es limitado, ;como definir, pues, lo esencialmente ilimitado? Una defini-
cion de la metafisica seria cada vez mas inexacta a medida que nos esforzaramos por
hacerla més precisa.

Por eso, la infinitud de su objeto analdgico aconseja recurrir a términos de forma ne-
gativa, pues solo una doble negacion puede sugerir la infinitud primordial, pues negar la
finitud equivale a negar la negacion de la infinitud.

Con respecto al origen de la metafisica, Guénon dira lo que se afirma de los libros
metafisicos del Vedanta: es de origen no-humano (apaurusheya). E1 modo de conoci-
miento es distinto del cientifico; éste es racional, discursivo, y siempre indirecto; aquél,
en cambio es suprarracional, intuitivo e inmediato. Ahora bien, hay diversas formas de
intuicion, por ejemplo, hay una intuicidn sensible y una intuicion intelectual. El 6rgano
de conocimiento metafisico es la intuicion intelectual pura.

La comunicacion del conocimiento metafisico puede solo hacerse por medio de sim-
bolos que sirven de apoyo a la intuicion de los que meditan sobre ellos. No es por la ra-
zOn (ratio), 6rgano limitado de conocimiento, sino por el intelecto puro (andlogo al in-
telecto agente de Aristoteles) como se puede alcanzar lo universal.

El conocimiento metafisico es inexperimentable por estar “mas alld del mundo fisi-
co”, pero tampoco es demostrable porque la universalidad de su “objeto” escapa a la ra-

7 F. Schuon: L’ Oeuvre, en el nimero especial de Etudes Traditionnelles, p. 257.
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z6n individual. Hay un medio de prueba excepcional, unico e intransferible: la realiza-
cion metafisica, y un solo modo necesario para prepararse para ella: el conocimiento
teodrico y la concentracion.

Pero la teoria es simbolica y virtual: solo la realizacion efectiva del conocimiento
proporciona la certidumbre final. Esta es la realizacion metafisica cuyo principio es la
identificacion por el conocimiento; como dice Guénon, un ser es todo lo que el ser co-
noce: “consiste en la toma de conciencia de lo que es de una manera permanente e in-
mutable, fuera de toda sucesion temporal o de cualquier otra naturaleza™®,

La primera etapa de la realizacion metafisica consiste en la transmutacion del indivi-
duo en el hombre verdadero, es decir en alcanzar, mediante el desarrollo de la indivi-
dualidad integral, la restauracion del estado primordial. El hombre verdadero adquiere
el sentido de la eternidad; para él, la sucesion (aparente) de las cosas se ha transmutado
en simultaneidad (real).

El estado primordial corresponde todavia al individuo humano; la segunda etapa de
la realizacion se refiere a los estados suprahumanos (supra-individuales). El ser humano
abandona el mundo de las formas, después de haber pasado por varios estados interme-
dios; el ultimo de ellos es el ser puro o principio de la manifestacion.

No se ha cumplido atn el objetivo final que es trascender el ser hasta alcanzar el es-
tado absolutamente incondicionado, que implica la negacién de la existencia relativa.
Puede decirse que el ser estd mas alla de todos los estados, o también que los contiene a
todos, o que ha alcanzado la liberacion de todo condicionamiento: la union con el Prin-
cipio supremo™.

En la Introduccion general al estudio de las doctrinas hindues decia Guénon que el
ser no es el mas universal de todos los principios®, por eso la metafisica aristotélica en
la medida que estudia el ser en cuanto ser, no trasciende el plano onfolégico”. El ser,
aun entendido como principio de la manifestacion, no es infinito porque no coincide con
la posibilidad total: fuera del ser, mejor dicho, mas alla del ser, todavia hay las posibili-
dades de no-manifestacion; el ser es, pues, la primera determinacion. En El simbolismo

3% René Guénon: La métaphysique orientale obra citada, p. 15.

3 V. Initiation et réalisation spirituelle, Paris, Les Editions Traditionnelles, 1952, cap. VIIL y L hom-
me et son devenir selon le Védanta (4* édition, Paris, Les Editions Traditionnelles, 1952, cap. XXII.

4 Op. cit., p. 131.

*I Notese que Guénon usa los términos “ontologia” y “metafisica” en sentido inverso al de Heidegger
en Ser y tiempo. Ambos coinciden en la critica de la metafisica occidental, pero parten de principios dis-
tintos. El ultimo Heidegger ha vuelto a usar la palabra “metafisica” aunque con un significado distinto del
criticado por €l en sus primeros libros.
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de la cruz, en El hombre y su devenir segun el Vedanta y principalmente en Los estados
multiples del ser””, Guénon expone la teoria de los estados multiples del ser.

Mas alla del ser —en la no-manifestacion— esta el no-ser. El ser mismo, en la medi-
da en que es el principio de la manifestacion, no puede pertenecer a la manifestacion, es
decir, esta en la no-manifestacion. Ademas, hay en la no-manifestacion lo manifestable
antes de su manifestacion y, por supuesto, lo no-manifestable, es decir, el no-ser, que es
como el Supra-Ser, porque contiene al principio mismo del ser.

Aun cuando, usando una analogia, podriamos afirmar que el no-ser esta mds cerca
del infinito que el ser, el infinito es el conjunto del ser y el no-ser. Ser y no-ser, conside-
rados independientemente, no pueden ser infinitos porque se /imitan mutuamente, es de-
cir, se “finitizan” entre si**. La Posibilidad Universal, ilimitada, absolutamente incondi-
cionada, es el infinito mismo.

En Los estados multiples del ser se establece una analogia entre las relaciones no-
ser-ser y silencio-palabra: asi como el no-ser (lo no-manifestado) es el principio del ser
(lo manifestado), el silencio es el principio de la palabra. Dicho de otro modo, el ser o la
unidad no es sino el no-ser, o cero metafisico, afirmado, la palabra es el silencio expre-
sado. Pero asi como el no-ser es algo mas —infinitamente mas— que la unidad no-afir-
mada, andlogamente, el silencio es algo mas —infinitamente més— que la palabra no-
expresada: es lo inexpresable.

Esta concepcion de la metafisica como el conocimiento supremo, como una sabidu-
ria no humana, eterna, inmutable e infinita (ilimitada) ha sido denominada por Ananda
Coomaraswamy philosophia perennis et universalis porque es la herencia comuin de
toda la humanidad sin excepcion*. Schuon® prefiere la expresion religio perennis para
evitar toda confusion posible con un sistema filosofico entendido como una mera “ela-
boracion mental”.

2 René Guénon: Les états multiples de I’étre, Paris, Les Editions Véga, 1947 (2* edicion).

# Usando una analogia teoldgica, dirfamos que solo Dios existe y es infinito porque si el Diablo exis-
tiera, limitaria (finitizaria) necesariamente la infinitud divina. Si hay mas de un infinito, no hay infinitud.
Por eso —como hemos explicado en nuestro trabajo Caracteres antimetafisicos del pensamiento con con-
temporaneo— los transfinitos de Cantor son, en realidad, finitos.

* V. Ananda Coomaraswamy: Sagesse orientale et savoir occidental, en el nimero especial de Efu-
des Traditionnelles ya citado, y, especialmente, Eastern Wisdom and Western Knowledge, cap. 1V, de su
libro, ya citado, Th.e Bugbear of literacy, p. 64.

V. el capitulo IX del libro de F. Schuon Light on the Ancient Worlds, London, Perennial Books,
1965, p. 143, nota 2. La expresion “religio perennis” es usada por Schuon con un sentido distinto del que
le asigna W. Urban, por ejemplo, en Humanity and Deity, London, George Allen & Unwin Ltd., 1951, p.
15 y siguientes. Urban entiende philosophia perennis como “la filosofia greco-cristiana” y “religio peren-
nis” como “universalidad de la religiéon”; en cambio, para Schuon religio perennis es otro nombre de la
metafisica tradicional en el sentido guenoniano del término.
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LA CLAVE SIMBOLICA

Si la metafisica tiene por “objeto” el no-ser y, por eso, es el conocimiento de lo inex-
presable, ;como eludir la aporia de “expresar lo inexpresable”? No hay mas que dos po-
sibilidades, el uso de términos de forma negativa o el recurso al lenguaje de los simbo-
los*. Encontramos al simbolismo como expresion del conocimiento metafisico —aun-
que esporadicamente— en la filosofia occidental; Platon, en los Didlogos, recurre con
frecuencia a simbolos y mitos cuando intenta expresar ideas metafisicas y en dos de sus
epistolas (la segunda y la séptima, sobre todo en esta iltima) alude directamente a la ne-
cesidad del lenguaje simbdlico. Lo mismo hace Clemente en Stromata 1.

En el capitulo VII de la 2* parte de la Introduccion general al estudio de las doctri-
nas hindues, se echan las bases de una teoria del simbolismo metafisico, que se presenta
profundizada y desarrollada en E/ simbolismo de la cruz y en Aper¢us sur [ ‘initiation. El
simbolo es la representacion sensible de una idea; las palabras son también simbolos,
por eso el lenguaje es un caso particular del simbolismo. El principio del simbolismo es
la existencia de una relacion de analogia entre la idea y la imagen que la representa. El
simbolo sugiere, no expresa, por ello es el lenguaje electivo de la metafisica tradicional.

Su origen es no-humano y se basa en la correspondencia entre dos ordenes de reali-
dades; tiene su fundamento en la naturaleza misma de los seres y las cosas, por eso —
dice Guénon— la naturaleza toda es un simbolo. Simbolos y mitos no son simples re-
cursos estilisticos sino, al contrario, formas indirectas, pero absolutamente auténticas,
de traduccion de la realidad ultima. La expresion griega paramythia designa etimologi-
camente a una prueba superior por medio de un mito, es decir, que el lenguaje mitico,
como el simbolico, no es solo designativo sino también probatorio” .

El simbolo no expresa ni explica, solo sirve de soporte para elevarse, mediante la
meditacion, al conocimiento de las verdades metafisicas. Su ambigiiedad vela y revela
la realidad y su caracter polisémico posibilita su interpretacion en diversos 6rdenes o
planos de la realidad. Por eso, cada ser humano penetra segun sus aptitudes (calificacion

V. el trabajo de Georges Vallin: Essence et formes de la théologie négative, en Revue de Méthaphy-
sique et Morale. Avril-Septembre 1958, n° 2-3, pp. 161-201. Este ensayo se publicara en EUDEBA tradu-
cido y anotado por mi.

7 En su obra Apercus sur [’initiation, dice que “el mundo es como un lenguaje divino para aquellos
que saben comprenderlo; seglin la expresion biblica Caeli enarrant gloriam Dei” (Salmo XIX, 2), nota 1
de lap. 133.
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intelectual) en la intimidad del simbolo. La polisemia es el reflejo sensible universal de
la unidad esencial del simbolo.

La pluralidad de sentidos incluida en cada simbolo se basa en la ley de correspon-
dencia (analogia): una imagen sirve para representar realidades de diversos 6rdenes o
niveles, desde las verdades metafisicas hasta las que son como “causas segundas” con
respecto a aquéllas. Los diversos sentidos del simbolo no se excluyen, cada uno es vali-
do en su orden y todos se completan y corroboran, integrandose en la armonia de la sin-
tesis total.

Se suele sostener que la admision del sentido simbolico de un texto equivale al re-
chazo de su significacion historica o literal. Este erroneo criterio obedece a ignorar el
principio del simbolismo: la ley de correspondencia o analogia. Como se ha visto, cada
cosa traduce, en su orden de existencia y segiin su modo propio, el principio metafisico
que es su profunda razon de ser. Por ejemplo, la interpretacion metafisica de un simbolo
no excluye su significacion histdrica, mas aln, ésta es una consecuencia de aquélla, pero
esa relacion de dependencia no la priva de su grado de realidad (el que corresponde a su
orden)®.

Si —como se ha dicho— el lenguaje es un caso particular del simbolismo, ;por qué
usar simbolos especiales como expresion del conocimiento metafisico y no recurrir sen-
cillamente al lenguaje filos6fico? En primer lugar, el simbolo es la forma mas adecuada
para transmitir significados no conceptuales y, en segundo término, es sintético, en cam-
bio el lenguaje es analitico. El simbolismo es intelectual (espiritual), el lenguaje es ra-
cional. Los simbolos no deben ser explicados sino comprendidos, hay que meditar sobre
ellos para intuir espiritualmente el orden de realidad a la que aluden indirectamente: su-
gieren antes que expresan.

El oscurecimiento de los simbolos que caracteriza a nuestra época es el resultado de
la pérdida de la mentalidad simbdlica®, que se refleja en dos tipos de incomprension,
denominados por Guénon incomprension de primero y segundo grado. El primer grado
de incomprension corresponde a la degradacion del sentido de los simbolos (everismo,
naturalismo, materialismo); el segundo grado consiste en el estudio exterior de los sim-
bolos.

La filosofia profana emplea un lenguaje analitico y racional, la metafisica, ciencia
sagrada, usa un lenguaje sintético y espiritual: el simbolismo.

* Bn El simbolismo de la cruz se ilustra este principio mostrando el doble sentido, metafisico e histo-
rico, de la muerte de Cristo en la cruz.

V. mi trabajo Mito y semdntica, Ediciones de SAPSE, en prensa, y también, el libro de M. D. Ché-
nu: La théologie au douzieme siécle, Paris, Vrin, 1957, capitulos VII y VIIL
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SI LA SEMILLA NO MUERE...

Hay motivos para suponer que Guénon fue elegido por una organizacion inicidtica
oriental como representante occidental més calificado para recibir y transmitir el acervo
metafisico tradicional del Oriente. El1 mismo confes6 a Chacornac que su conocimiento
de las doctrinas y las lenguas orientales no era de origen libresco, y P. Sérant (véase su
obra citada, p. 10) afirma que es casi seguro que a la edad de 21 afios Guénon haya reci-
bido directamente de representantes de las doctrinas isldmicas, hindu y china “los ele-
mentos necesarios para la elaboracion de su sintesis tradicional”. Préau, en el articulo ya
citado, sostuvo que Guénon conocié directamente las doctrinas orientales a través de
una ensefanza oral, que admite también Chacornac aunque sin poder determinar la
identidad de sus maestros hindues. Lo Unico que se atreve a asegurar es que pertenecian
a la escuela del Vedanta adwaita (no-dualista) y que este contacto fue posterior a los
afios 1908-1909.

Su relacion con el islamismo es mejor conocida: tuvo lugar en 1909 a través de Ab-
dul-Hadi, cuyo nombre profano era John Gustaf Agelii (pp. 43-46 del libro de Chacor-
nac). Como es sabido, la incorporacion definitiva de Guénon a la tradicion islamica se
realizd en 1912, dato que figura en una de las cartas que le escribié a Chacornac (obra
citada, p. 47).

El Sheik egipcio El-Kebir pertenecia a una rama shadhili y, al mismo tiempo, era
también una autoridad en el orden exotérico. La expresion “rama shadhili” indica una
organizacion inicidtica (esotérica). Segun estas informaciones —que hemos tomado de
M. Valsan® —el maestro de Guénon reunia en si las dos autoridades requeridas en los
dominios exotérico y esotérico de la tradicion.

En la revista arabe-italiana An-Nadi = Il Convito, que se publicaba en El Cairo en la
primera década de este siglo, Abdul Hadi, que mantenia relaciones personales con el Sh-
eik Elish, publico un trabajo con preciosas informaciones sobre este maestro espiritual:
sabio profundo, respetado por todos —uno de los hombres mas célebres del Islam—,
autoridad indiscutida tanto en el aspecto exotérico como en el esotérico’’.

Segun Valsan la obra de Guénon “se inscribe en una perspectiva ciclica que habia
enunciado explicitamente su maestro”. Su doctrina no es el producto de un pensamiento
original, sino el desarrollo de algunas ideas fundamentales “cuyos érganos de expresion

M. Valsan: L’Islam et la fonction de René Guénon, Paris, Etudes Traditionnelles. n° 305, p. 36.
31 M. Valsan, op. cit., pp. 40-47.
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y de aplicacion fueron multiples y lo seran ain ciertamente hasta que la finalidad pre-
vista sea alcanzada en la medida en que debe serlo” (obra citada, pp. 45-46).

Poseemos importantes testimonios acerca de la ortodoxia metafisica de las doctrinas
hindues expuestas en la produccion guenoniana. Uno de ellos es el de Ananda Cooma-
raswamy que, cuando conocio su obra, se convirtié en su discipulo. A su vez, Marco Pa-
llis ha afirmado que la expresion guenoniana de la metafisica tradicional ha sido recono-
cida por eminentes lamas como una formulacién fiel de los principios metafisicos del
Tibet. El mismo Pallis ha publicado en lengua tibetana una traduccidon-adaptacion de
dos libros de Guénon (La crisis del mundo moderno y El reino de la cantidad y los sig-
nos de los tiempos) bajo el titulo EIl Kali-Yuga y sus peligros, los tibetanos que han leido
esta obra la consideran estrictamente ortodoxa y escrita por “un gran lama”.

En un articulo publicado en uno de los altimos nimeros de Etudes Traditionnelles™,
Michel Valsan se ocupa de la repercusion de la obra de Guénon en Oriente. Hace 10
afios —dice— el doctor Abdel-Halim Mahmud, profesor de la Universidad de Al-Azhar,
de El Cairo, public6 un trabajo sobre Guénon en lengua arabe, con una seleccion de tex-
tos de sus obras; un estudiante de El Cairo prepara una tesis sobre René Guénon y el Is-
lam, que debera defender proximamente en la Sorbona.

Entre los eminentes pensadores que hoy lo citan, recordamos los siguientes: E. Der-
menghem, Jean Hebert, Henri Corbin, Georges Vallin, R. C. Zaehner, Mircea Eliade,
Leopoldo Ziegler, René Grousset, Jean Danielou, Ananda Coomaraswamy y Luc Be-
noist.

Después de haber leido a Guénon, mas de un catolico decepcionado del catolicismo
retorno a él. P. Sérant (obra citada) menciona en su libro una declaracion de Henri Bos-
co, quien encontrd en los libros de Guénon “nuevas razones para creer catolicamente”.
André Gide tuvo el valor de confesar: “Si Guénon tiene razén, toda mi obra cae” y algu-
nas lineas mas abajo, agrego6: “Nada puedo objetar a lo que ha escrito Guénon. Es irre-
batible™™.

Es dificil saber qué grado de desarrollo espiritual habia alcanzado Guénon, y aunque
existen razones para sospechar que formo parte de una cadena iniciatica, nada podemos
asegurar. El mismo siempre se negd a hacer la menor alusion a su vida espiritual intima.
No es posible, pues, hablar de una escuela inicidtica guenoniana si ni siquiera sabemos
si ¢l mismo perteneci6 a alguna organizacion esotérica tradicional.

El 30 de agosto de 1950, ante la eventualidad nada improbable de su proxima muer-
te, escribid a Jean Reyor: “En lo que se refiere a la revista (Etudes Traditionnelles), creo
que seria bueno continuar con ella, si fuera posible”. El n° 289 de Etudes Traditionne-

32 Michel Valsan: L’Oeuvre de Guénon en Orient, Etudes Traditionnelles, n°411, pp. 32-37.
3 André Gide: Journal 1942-1949, Paris, Gallimard, 1950, p. 195.
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lles, publicado en enero de 1951, incluia una noticia firmada por Chacornac y Reyor en
la que anunciaban a los lectores que, conforme a los deseos de Guénon, proseguirian la
obra a la que ¢l habia consagrado toda su vida. Ese mismo afio apareci6 el namero triple
(293-294-295), consagrado a Guénon, que hemos citado varias veces en este trabajo.

La revista ha seguido publicandose regularmente hasta hoy (1969) y en ella han apa-
recido traducciones de textos tradicionales y articulos de viejos y nuevos colaboradores,
conservando la estructura y la orientacion que le imprimié Guénon desde su iniciacion.
Algunos de los nombres que figuran como colaboradores de Etudes Traditionnelles es-
criben también en una revista inglesa cuyo espiritu es similar al de la publicacion fran-
cesa de referencia, titulada Studies in Cornparative Religions (antes llamada To Mo-
rrow. Studies in the Sacred Traditions of East and West).

Estamos convencidos de la significacion providencial de la obra de Guénon, pero, al
pensar en la incomprension que aun persiste en torno de sus libros, no podemos evitar
recordar con tristeza las palabras de Platon (7 Epistola): “todos aquellos que han escrito
—o escribirdn— pretendiendo saber cual es el objeto de mis afanes, nada han entendi-
do”. Si, como sospechamos, Guénon no tuvo rea/mente discipulos, fue el ultimo metafi-
sico de Occidente.

ARMANDO ASTI VERA
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OBRAS DE RENE GUENON

Introduction générale a 1’étude des doctrines hindoues (1921; 2% edicion, 1932; 3*
edicion, 1939; 4% edicion revisada y corregida por el autor, 1952).

Le Théosophisme, histoire d’une pseudo-religion (1921; 2* edicion revisada y au-
mentada, 1928; reedicién aumentada con textos ulteriores, 1965).

L’Erreur spirite (1923; 2* edicion, 1952).

Orient et Occident (1924; 2% edicidn, 1948).

L’homme et son devenir selon le Védanta (1925; 2% edicion, 1941; 3% edicion, 1947,
4* edicion, 1952).

L’ésoterisme de Dante (1925; 2* edicion, 1939; 3% edicion, 1949).

Le Roi du Monde (1927, 2* edicion, 1939; 3? edicion, 1950).

La crise du monde moderne (1927; 2* edicion, 1946).

Autorité spirituelle et pouvoir temporel (1929; 2* edicion, 1947).

Saint Bernard (1929; 2%, edicion, 1951).

Le symbolisme de la Croix (1931; 2% edicion, 1950).

Les états muitiples de [’étre (1932; 2% edicion, 1947).

La métaphysique orientale (1939; 2% edicion, 1945; 3* edicion, 1951).

Le regne de la quantité et les signes des temps (1945, 2* edicion, 1946).

Les principes du calcul infinitesimal (1946).

Apercgus sur [initiation (1946, 2% edicion, 1953).

La grande triade (1946).

Initiation et réalisation spirituelle (1952).

Apergus sur [’ésoterisme chrétien (1954).

Symboles fondamentaux de la science sacrée (1962).

Etudes sur la franc-magonnerie et le compagnonnage (1964, 2 tomos).

Etudes sur ’hindouisme (1966)

Nota: Los cinco ultimos libros han sido editados por sus discipulos.
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TRADUCCIONES
EN ESPANOL

Introduccion general al estudio de las doctrinas hindues (1945).
El teosofismo (1954).
La crisis del mundo moderno (1967).

EN ITALIANO

1l re del mondo (traduccion de Arturo Reghini; 1927).

La crisis del mondo moderno (1937).

L’uomo e il suo devenire secondo il Vedanta (traduccién de Corrado Rocco, 1937).

Considerazioni sulla via iniziatica (traduccién de Corrado Rocco, 1949).

L’esoterismo di Dante (traduccion de Corrado Rocco, 1951).

La metafisica orientale (traduccidhn de Giovanni Frigieri).

Introduzzione generale allo studio delle dottrine indu (traduccidon de Giovanni Fri-
gieri).

La grande triade (traduccion de Corrado Rocco).

EN ALEMAN

Krisis der Neuzeit (traduccion de Martin Otto, 1950).

EN PORTUGUES

A crise do mundo moderno (traduccion de F. G. Galvao, 1948).
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NOTA DEL TRADUCTOR

En la traduccion se ha procurado respetar estrictamente el estilo del autor, caracteri-
zado por el parrafo largo, donde el hilo del pensamiento se desarrolla de modo compli-
cado pero lucido, con numerosas incidentales, y articulado por frecuentes anaforas y ne-
xos. Se han agregado algunas notas, diferenciadas por la abreviatura (N. del T.), para
aclarar expresiones que el autor da por conocidas, y a veces algiin punto de detalle. Sin
indicacion especial., en los articulos o las notas, se ha dado ocasionalmente entre cor-
chetes la traduccion o la explicacion de un término o la indicacion precisa del pasaje de
una cita; esos corchetes se diferencian de los del compilador, que encierran otra clase de
notas. A veces ha sido necesario, para traducir ciertos conceptos, emplear neologismos
de significacion o de forma (por ejemplo reversion, explicado en su lugar; o indefinitud,
como sustantivo abstracto de indefinido, o principial, como adjetivo de Principio).

Las citas biblicas se han tomado generalmente de la traduccion de Bover-Cantera o
de la de Nacar-Colunga (ambas de la B. A. C.).

En cuanto a las voces griegas y orientales, solo parcialmente se ha seguido al autor
(por ejemplo, en los valores dados al vocalismo 4arabe, o en la forma de las palabras
sanscritas, citadas por el autor en nominativo y no por sus temas, como es lo usual); a
este respecto, se tendra presente en particular que, sobre el tema brahman, el neutro
Brahma es el nombre del “Principio” absoluto e incondicionado, y el masculino Brah-
mda, el “dios”, una de las primeras “determinaciones” de aquél con respecto a la “mani-
festacion”.

Para las transcripciones, se ha preferido en general el criterio utilizado en otras pu-
blicaciones de la Editorial. Sin embargo, en la mayoria de los casos se ha empleado una
transcripcion semiestricta (parecida a la del autor); y una transcripcion estricta se ha
usado solo en las citas de frases (no de titulos) y en los casos en que la argumentacion
etimoldgica del texto lo hacia aconsejable. Las vocales largas se sefialan con circunflejo
(excepto o, e en sanscrito, siempre largas cerradas); pero se ha indicado la acentuacion
segun las normas del castellano, por medio de acento grave sobre vocal larga y acento
agudo en otro caso (Vedanta, Brahmana, Mashiah, kshatriya, mishnah). Para el chino se
ha usado el casi internacional sistema Wade, con diferencias no importantes. Para el he-
breo se ha prescindido de diferenciar los valores breves, abiertos y cerrados de las voca-
les y los valores “aspirados™ de b, g, d, t (la “aspirada” de k es j, y la de p es f), pero, por
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importar para ciertas consideraciones del autor, se ha indicado la presencia de un yod
quiescente tras e, i, y la de un vav quiescente tras o, u, por medio de circunflejo o grave,
segun el caso (asi, shit corresponde en grafia hebrea no vocalizada a shyt, beni a bny,
liz a lvz, Yesod a ysvd, pero mishnah, kéter, a mshnh, ktr); 1o mismo vale para las voca-
les arabes, donde ademas 4 indica presencia generalmente de un d/if. Por la misma ra-
z6n, tanto en hebreo como en arabe, se ha representado la letra ‘ayn con el signo °, y el
alif o el dlef con el signo ’ (este signo, cuando no figura a comienzo de palabra de esas
lenguas iniciada en vocal, debe ser sobreentendido: alif = ’dlif). El hecho de que una
misma palabra pueda aparecer en dos formas levemente distintas (por ejemplo, dlif'y
‘alif, pinda y pinda) se debe a la distincion entre transcripcion semiestricta y transcrip-
cion estricta indicada antes.

La tabla siguiente resume las convenciones de transcripcion. Se tendrd en cuenta que
el “ataque glotal” es una brusca y breve constriccion de las cuerdas vocales; las “velari-
zadas” son consonantes acompafiadas de elevacion de la parte posterior de la lengua,
apretada contra los molares superiores; y las “retroflexas” se emiten con la punta de la
lengua vuelta hacia el paladar. Las indicaciones hasta la raya son las unicas que necesita
el lector no interesado en los aspectos lingliisticos; las que las siguen son, en su mayor
parte, las convenciones empleadas en las transcripciones estrictas, para las cuales razo-
nes técnicas han impedido utilizar los signos internacionales acostumbrados.

Valores Ejemplos
C, HS, SH: como sh inglesa en show (las dos primeras, Sanscr.: Civa, ch; hsing, ar.:
estrictamente, como c/ alemana en ich). sheij.
GE, GI: siempre como en espaiiol gua, gui. Sanscr.: Gita.
H:1) muda en los finales arabe -ah, hebreo -dh, excep- Ar.: Allah, logah; hebr.: mish-
to en Ruah y Mashiah; nah;
2)aspirada, como en inglés, en otro caso. Sanscr.: dharma, hamsa.
DH, TH: 1) respectivamente, como d y ¢ seguidas de & Sanscr.: dharma, tatha;
aspirada, en sanscrito (y lo mismo 4 en griego); gr.: aithér;
2) respectivamente (en arabe y germanico), como d en Ar.:  dhikr, hadith; germ.:
nada o. th inglesa en they, y como z en caza. _ Thor.
DJ y J: en arabe la primera, en otras lenguas la segun- Ar.: djinn; ch:: jen;. sanscr.:
da, como j inglesa en John o y rioplat en yo. ~ Arjuna.
J: en arabe y hebreo, como j espariola. Ar.: sheij, hebr.: Héjal.
LL: doble ele, como en esp. al lado o italiano cello. Ar.: Allah.
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R: no seguida ni precedida de vocal: en sanscrito, » vo-

cal, casi ri, y puede llevar el acento.
U: como i alemana (Fiihrer) o u francesa (mur).

Y: 1) en griego, como ii;

2) en otro caso, como i de cielo, ionizar, hoy.
Z: s sonora o “zumbante”, como francés o inglés zone.

’: 1) en chino, como 4 aspirada;

2) en las semiticas, ataque glotal.
‘: faringea fricativa sonora (como una gargara suave).

G: en arabe, uvular (como una gargara aspera).

Q: en las semiticas, uvular (una &£ muy posterior.

Sanscr.: pitr, Vrtra, Rshi =
[rishi].

Ch.: Mii.

Gr.: lykos, sanscr.: kshatriya,

yoga.
Hebr.: liiz, Zohar:

Ch.: t’ao;

ar. ‘alif, Mika'il.
Ar. y hebr.: ‘ayn.
Ar.: logah, segir.
Ar.: gaf, magam.

Letras en redonda dentro de la bastardilla:

D, T, N: en sanscrito, retroflexas.

D, T, S, Z: en las semiticas, velarizadas (Z es, estricta-

mente, la velarizada de DH)
H: en las semiticas, fricativa faringea sorda (como al

expulsar aire con fuerte friccion).

Sanscr.: pinda, hatha.

Ar.: fayd, zahir, saffat,

hebr.: Metatron.

Ar.: Rith, hadith;, hebr.: Ruah.

En la transcripcion del griego, cuando en la palabra no hay otro acento sefialado, una

y que aparezca es la portadora de acento agudo en la grafia original; p. ej.: [ykos.
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INTRODUCCION

El presente volumen reune todos los articulos de René Guénon que tratan especial-
mente sobre simbolos tradicionales y que no han sido retomados —o por lo menos no
exhaustivamente— con ulterioridad en sus propias obras. Estos textos, asi como la ma-
yoria de los que aun falta agrupar en torno de algunas otras ideas de conjunto, fueron
publicados en periddicos entre 1925 y 1950° principalmente en Regnabit y en Le Voile
d’Isis, titulado desde 1936 Etudes Traditionnelles.

La forma un tanto particular de los articulos aparecidos en la primera de las publi-
caciones mencionadas exige algunas explicaciones, que seran utiles ademds para la
biografia de René Guénon. Regnabit era una revista mensual catolica fundada en 1921
por el R. P. Félix Anizan, de los Oblatos de Maria Inmaculada, inicialmente, llevaba en
subtitulo la mencion: “Revue universelle du Sacré-Coeur”, y habia dado origen a una
“Sociedad de la Irradiacion intelectual del Sagrado Corazon”, que estaba “patrocinada
por quince cardenales, arzobispos u obispos” y cuyo secretario general era el padre
Anizan mismo. Entre sus colaboradores regulares figuraban Louis Charbonneau-Las-
say, grabador y heraldista, cuyos trabajos sobre la iconografia y la emblematica cris-
tianas aparecerian pronto como una de las mas importantes contribuciones a la revivi-
ficacion contempordnea de la intelectualidad tradicional en Occidente™ Por mediacion
de Charbonneau-Lassay, René Guénon entro a colaborar en la revista en 1925, es de-
cir, en una fecha en que ya habia publicado la Introduction générale a 1’étude des doc-
trines hindoues, Le Théosophisme, L’Erreur Spirite, Orient et Occident, L’Homme et
son devenir selon le Védanta y L’Esoterisme de Dante, trabajos que habian desarrolla-
do los temas fundamentales de su obra, inspirada en las ensefianzas orientales, y en
que habia situado netamente su posicion intelectual de cardcter abiertamente univer-
sal. Empero, en el cuadro harto particular de Regnabit, Guénon debia colocarse, como
lo diria él mismo mas tarde, “mas especialmente en la ‘perspectiva’ de la tradicion
cristiana, con la intencion de mostrar su perfecto acuerdo con las demds formas de la
tradicion universa’® Comenzo, en el niimero de abril-septiembre de 1925, con un articu-
lo intitulado “Le Sacré-Coeur et la légende du Saint Graal”, y luego, desde el numero

> Recordemos que René Guénon naci6 en Blois el 15 de noviembre de 1886 y muri6 en El Cairo, €l 7
de enero de 1951.

3 L. Charbonneau-Lassay, nacido en 1871 en Loudun (Viena francesa), donde muri6 el 26 de diciem-
bre de 1946, pudo en vida reunir y publicar en volumen, en 1940, una parte de sus trabajos, con el titulo
de Le Bestiaire du Christ (Desclée de Brouwer); esta primera obra debia ser seguida por un Vulnerario,
un Florario y un Lapidario de Cristo. Quién sabe cuando, ni por cura de quién, todos esos tesoros acumu-
lados por una labor inmensa y la mas pura de las pasiones saldran a luz.
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de noviembre, entrego regularmente estudios concernientes sobre todo al simbolismo
del Corazon y del Centro del Mundo, es decir, en suma, a los dos aspectos, microcosmi-
co y macrocosmico, del centro del ser. Las ideas, tan poco habituales, de la ensefianza
de Guénon hallaron empero un favor indudable en el R. P. Anizan® y preciosos puntos
de apoyo documentales en las investigaciones de Charbonneau-Lassay: estos dos auto-
res gustaban remitirse, en ocasiones dadas, a la autoridad intelectual y el saber de
René Guénon®. Asi, a poco de estos comienzos en Regnabit, se advierte que la revista
trata de orientarse en un sentido deliberadamente mas intelectual, y manifiesta incluso,
cierta apertura a la idea de universalidad tradicional, todo ello, naturalmente, rodeado
de gran numero de precauciones doctrinales y terminologicas. A comienzos de 1926, la
“Sociedad de la Irradiacion intelectual del Sagrado Corazon” sigue ella misma esa
orientacion nueva y se reorganiza para mejor corresponder a su objetivo, que se preci-
saba como un trabajo de orden doctrinal, “en el orden del pensamiento”. Un Llamado
dirigido a los escritores y artistas, redactado, por el padre Anizan pero firmado, entre
otros, por L. Charbonneau-Lassay y el mismo Guénon, declaraba (el subrayado es el
del autor del texto):

% Ver mas abajo, la nota inicial del cap. LXXIIIL, “El grano de mostaza”. Por lo demas, en uno de sus

primeros articulos de Regnabit (“A propos de quelques symboles hermético-religieux”, diciembre de
1925, pag. 27), Guénon concluia asi, con motivo de ciertas vinculaciones que acababa de establecer entre
simbolos cristianos y simbolos de otras formas tradicionales: “Esperamos, al sefialar todas esas relacio-
nes, haber logrado por lo menos hacer sentir en cierta medida la identidad profunda de todas las tradicio-
nes, prueba manifiesta de su unidad original, y la perfecta conformidad del cristianismo con la tradicion
primordial, de la cual se hallan asi, por doquiera, vestigios dispersos”.

37 Al introducir el primer articulo de Guénon, el R. P. Anizan lo presentaba ya en los siguientes térmi-
nos:

“Es también una floraciéon —tan encantadora como densa— la de los viejos mitos que han reali-
zado la primera educacién de la humanidad. Bellos temas de la tradicion primitiva, o bellos retofos del
espiritu humano, esas leyendas ;jno han de expresar a su manera los rasgos de Cristo, que el primer hom-
bre hubo de anunciar a sus hijos y que todas las almas aguardan por instinto? M. Guénon ve en el Graal
—Ila copa misteriosa de una de nuestras novelas miticas— una figura del Corazén amante que ‘el Sefior
dio un dia a Santa Matilde bajo el simbolo de una copa de oro en la cual todos los santos debian beber el
elixir de la vida’ (Le livre de la grdce spéciale, 1* parte, cap. XXII, n° 41). Ojalé todos los viejos mitos
nos hagan beber de la doctrina tradicional, donde los amigos de Regnabit encontraran complacidos una
premanifestacion del Corazon de Jesus.”

38 Al sefialar ciertas insuficiencias en los trabajos de los historiadores contemporaneos que se ocupan
de la devocion del Sagrado Corazon, Charbonneau-Lassay decia por su parte: “En el ultimo fasciculo de
Regnabit, René Guénon nos ha hablado, con su incontestable autoridad, de esa hermética cristiana cuya
existencia e importante papel en la Edad Media seria pueril negar” (“A propos de deux livres récents” ni-
mero de noviembre de 1925).
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“Mientras que en el mundo catdlico, por una aberracion inverosimil pero harto
real, todo cuanto es Sagrado Corazon se cataloga ipso facto como simple devocion, no-
sotros, por nuestra parte, estamos persuadidos de que el Sagrado Corazon aporta al
pensamiento humano la palabra salvifica, la palabra que deseamos repetir infatigable-
mente, la ultima palabra del Evangelio... De la Revelacion del Sagrado Corazon —que
no datamos en modo alguno en el siglo XVII— tenemos una idea muy vasta, que consi-
deramos muy exacta. Siguiendo a Bossuet, quien veia en el Corazon de Cristo «el resu-
men de todos los misterios del cristianismo, misterio de caridad cuyo origen estd en el
corazony, pensamos que la Revelacion del Sagrado Corazon es la totalidad de la idea
cristiana manifestada en su punto esencial y en el aspecto que el pensamiento humano
es mas capaz de captar. Lejos de nosotros la opinion, tan erronea como difundida, de
que la Revelacion del Sagrado Corazon es unicamente el principio de una devocion.
Por cierto, la devocion al Sagrado Corazon es bella entre todas y, bien comprendida,
debe irradiar en toda la vida cristiana. Pero la Revelacion del Sagrado Corazon des-
borda con mucho el marco de una devocion, por bella e irradiante que se la suponga.
Directamente y por su naturaleza misma, esa Revelacion se dirige al espiritu, para ubi-
carlo o reubicarlo en el sentido del Evangelio. Puesto que el simbolo es esencialmente
una ayuda del pensamiento —ya que lo fija y lo conduce Cristo, al mostrarse en un
simbolo real que, aun a los pueblos antiguos, ha aparecido como una fuente de inspira-
cion y un foco de luz, se dirige al pensamiento. Llamado de su amor y llamado de su
amor bajo el simbolo de su Corazon: he aqui algo que pertenece al orden del espiritu,
he ahi algo que nos reconduce directamente «por la pista del Evangelio». Y por esta
causa, estimamos que la Revelacion del Sagrado Corazon serd siempre de una impor-
tancia capital... No creemos que el Sagrado Corazon sea la salvacion del mundo unica-
mente por la devocion de que es objeto. El mal es de otra esencia. Es el pensamiento
mismo el que se descristianiza. Llevando nuestra afirmacion a la zona del pensamiento,
tenemos conciencia de situarla en el punto vital...” (numero de enero de 1926).

Entre tanto, Regnabit se habia convertido en el organo de la Sociedad a la que ha-
bia dado origen, y con el numero de marzo de 1926 la publicacion adoptaba, efectiva-
mente, este subtitulo: “Revue universelle du Sacré-Coeur et organe de la Société du Ra-
yonnement intellectuel du Sacré-Coeur”. Pero, por otra parte, comenzaban a manifes-
tarse ciertas reacciones, que, por lo demads, se referian, curiosamente, al objeto mismo
de la revista y de la Sociedad, y mds precisamente contra la idea de una Revelacion del
Sagrado Corazon. Los diversos colaboradores hubieron asi de justificar, de diferentes
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maneras, pero infatigablemente, su objetivo y su programa™. En cuanto a René Gué-
non, que, en sus estudios, citaba a menudo los datos de otras formas tradicionales de
Occidente y de Oriente, y en particular del hinduismo, su situacion aparecia, segun es
facil comprenderlo en tales condiciones, como la mas critica. Esto explica, por lo de-
mas, el hecho, sin embargo sorprendente, de que no hiciera jamas referencia a sus pro-
pias obras dedicadas a las doctrinas hindiies”, mientras que de modo general su ense-
fianza se apoyaba principalmente en esas doctrinas®. Llevado entonces a explicar él
mismo su método, lo hizo en los siguientes términos, en un post scriptum a su articulo
de febrero de 1927 (“A propos du Poisson” [*Acerca del Pez’]), texto que citamos aqui
integramente en vista de su interés, inclusive en otros respectos, y tanto mas por cuanto
dificilmente encontraria en otro lugar un sitio apropiado®:

“Algunos se asombraran quizd, sea con motivo de las consideraciones que acaba-
mos de exponer, sea con motivo de las que hemos dado en otros articulos o que dare-
mos ulteriormente, del lugar preponderante (aunque, por supuesto, de ningun modo ex-
clusivo) que entre las diferentes tradiciones antiguas adjudicamos a la de la India; y tal
asombro, en suma, seria harto comprensible, dada la ignorancia completa en que se
esta generalmente, en el mundo occidental, acerca de la verdadera significacion de las
doctrinas de que se trata. Podriamos limitarnos a hacer notar que, habiendo tenido
ocasion de estudiar mas particularmente las doctrinas hindues, podemos legitimamente
tomarlas como término de comparacion; pero creemos preferible declarar netamente
que hay para ello, otras razones, mas profundas y de alcance enteramente general. A

» No es aqui nuestro proposito historiar todo el debate ni juzgar las diferentes posiciones, sino solo
evocar las circunstancias caracteristicas en las cuales René Guénon hubo de formular entonces sus estu-
dios de simbolismo cristiano. Empero, en lo que respecta a la cuestion planteada por la idea misma de la
Revelacion del Sagrado Corazoén, que era el tema de Regnabit y que no podria encontrar ninguna seria di-
ficultad ni desde el punto de vista de la ortodoxia tradicional en general ni desde el de la ortodoxia catdli-
ca romana en particular, puede sefialarse, a titulo ilustrativo, que otra publicacion catélica planted enton-
ces dicha cuestion en los términos siguientes, por boca de un eclesidstico tomista: “Seria menester decir-
nos con nitidez. qué se entiende por la Revelacion del Sagrado Corazon. (Es cosa nueva? (Es algo real-
mente distinto de la Revelacion cristiana? Si si, ;qué es entonces, lo que la distingue? Si no, es la supre-
sion misma del objeto y de la razon de ser de la revista Le Sacré-Coeur [es decir, de Regnabit, revue uni-
verselle du Sacré-Coeur].” Esto constituia ya un mal presagio para el porvenir de la revista.

% De sus libros, solo cité L’Esotérisme de Dante, una vez (en el articulo “La Terre Sainte et le Coeur
du Monde”, septiembre-octubre de 1926), y Le Théosophisme, historie d’une pseudo-religion, también
una vez (en el articulo “Une contrefacon du catholicisme”, abril de 1927).

' En cuanto a la importancia dada por €l al estudio de las doctrinas hindues, cf. sobre todo Orient et
Occident, cap. IV (pags. 204-13 de la edicion de 1948).

52 E] articulo de que se trata recibié una segunda redaccion, publicada con el titulo “Quelques aspects
du symbolisme du Poisson”, en Etudes Traditionnelles de febrero de 1936, donde no figura ese post
scriptum. Dicha articulo ha sido recogido aqui en esta nueva forma (cap. XXII).

40



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

quienes estarian tentados de ponerlo en duda, aconsejaremos vivamente leer el intere-
santisimo libro del R. P. William Wallace, S. J., titulado De 1’Evangélisme au Catholicis-
me par la route des, Indes (traduccion francesa del R. P. Humblet S. J., libreria Albert
Dewit, Bruselas, 1921), el cual constituye a este respecto un testimonio de gran valor.
Es una autobiografia del autor, quien, habiendo ido a la India como misionero anglica-
no, se convirtio al catolicismo por el estudio directo que hizo de las doctrinas hindues,
v en los lineamientos que de ellas ofrece, da pruebas de una comprension que, sin ser
absolutamente completa en todos los puntos, va incomparablemente mas lejos que todo
cuanto hemos encontrado en otras obras occidentales, inclusive las de los ‘especialis-
tas’. Ahora bien: el R. P. Wallace declara. formalmente, entre otras cosas, que «el Séna-
tana Dharma de los sabios hindues (lo que podria traducirse con bastante exactitud por
Lex perennis: es el fondo inmutable de la doctrina) procede exactamente del mismo
principio que la religion cristianay», que «el uno y la otra encaran el mismo objetivo y
ofrecen los mismos medios esenciales de alcanzarloy (pag. 218 de la traduccion france-
sa), que «Jesucristo aparece como el Consumador del Sanatana Dharma de los hindues,
ese sacrificio a los pies del Supremo, tan evidentemente como el Consumador de la reli-
gion tipica y profética de los judios y de la Ley de Moisés» (pag. 217), y que la doctrina
hindu es «el natural pedagogo que conduce a Cristo» (Pag. 142). ;No justifica esto am-
pliamente la importancia que atribuimos aqui a esta tradicion, cuya profunda, armonia
con el cristianismo no podria escapar, a quienquiera la estudie, como lo ha hecho el R.
P. Wallace, sin ideas preconcebidas? Nos consideraremos felices si logramos hacer sen-
tir un poco esa armonia en los puntos que tenemos ocasion de tratar, y hacer compren-
der al mismo tiempo que la razon de ello ha de buscarse en el vinculo directo que une
la doctrina hindu a la gran Tradicion primordial”.

Entre tanto, los trabajos sobre el simbolo del Sagrado Corazon, que era el tema
propio de la revista, ataniian a la cuestion del simbolismo cristiano y universal. El R. P.
Anizan realizaba una investigacion muy a fondo, mas especialmente en los textos del
Doctor de la Iglesia por excelencia, santo Tomds de Aquino, con el fin de mostrar la ra-
zon e importancia de los estudios sobre el simbolismo sagrado y de apuntalar doctri-
nalmente la actividad de Regnabit y de la “Sociedad de la Irradiacion intelectual del
Sagrado Corazon”. Asi, juzgaba oportuno legitimar los trabajos de sus colaboradores
mas amenazados; como conclusion de uno de sus estudios, en marzo de 1927, escribia:

“La naturaleza misma de la Revelacion del Sagrado Corazon y el ejemplo de santo
Tomas de Aquino dan razon a nuestros estudios —de largo alcance— sobre el simbolis-
mo. A la luz de los simbolos primitivos, M. René Guénon nos hace seguir el hilo de las
verdades tradicionales que nos vinculan, por su origen, al Verbo revelador, y, por su
término, al Verbo encarnado consumador. Artifice de la simbolica de Cristo, M. Char-
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bonneau-Lassay da a los diamantes que talla reflejos tales, que nuestros ojos no podran
ya mirar los seres que nos rodean sin percibir en ellos las claridades del Verbo. ;Por
qué los esfuerzos de ellos? ;Simple juego de altas inteligencias? En absoluto. Sino,
ante todo, necesidad de hacer irradiar, en forma bellisima, ensefianzas magnificas (en
sentido exacto, hacer grandeza: magnum facere); y, ademads, deseo de rehabituar un
poco el pensamiento humano a las bienhechoras luces del simbolismo, para mejor
adaptar las almas a esa manifestacion del Sagrado Corazon que es el llamado simboli-
co del Amor vivo sintesis de toda verdad”.

Empero, René Guénon se vio bien pronto obligado a suspender su colaboracion, lo
que explicé mas tarde por “la hostilidad de ciertos medios neoescoldsticos”™®. Su tiltimo
articulo, que trataba sobre “Le Centre du Monde dans les traditions extréme-orienta-
les”, es de mayo de 1927.% Empero, diecinueve articulos suyos habian sido publicados
va en Regnabit, de los cuales damos la lista por orden cronoldgico en el Anexo I del
presente volumen.

Ademas, otros dos articulos redactados para la misma publicacion permanecieron
largo tiempo inéditos y no vieron la luz sino unos veinte arios mas tarde --aunque, en
suma, en su forma inicial, como el autor lo ha indicado—, en Etudes Traditionnelles,
numeros de enero-febrero de 1949: “La grain de sénevé” [‘El grano de mostaza’], y de
marzo-abril del mismo afio: “L’Ether dans le coeur” [‘El Eter en el corazén’], de don-
de los hemos tomado para constituir, respectivamente, los capitulos LXXIII y LXXIV.

De esos articulos, que, en suma, tratan todos de simbolos y de la cuestion del sim-
bolismo tradicional, algunos fueron retomados por el autor sea en cuanto al tema, sea
en cuanto al texto mismo, en una perspectiva desprendida de las primeras contingen-
cias, e incorporados, de diferentes maneras, en obras de temas muy variados, especial-
mente en Le Roi du Monde (1927), Le Symbolisme de la Croix (/937) y Apercus sur
I’Initiation (1/946). Otros fueron reescritos como articulos y publicados, con titulos ge-
neralmente nuevos, en Le Voile d’Isis-Etudes Traditionnelles, de donde los hemos toma-
do aqui en su forma nueva. Asi, pues, a la muerte de René Guénon, solo algunos de sus
estudios escritos para Regnabit conservaban aun interés propio y podian incluirse en
su forma inicial en una compilacion de conjunto sobre el simbolismo, Empero, entre
esos mismos textos, algunos se superponian a veces con reelaboraciones parciales, de
forma e importancia variadas, realizadas en el curso de estudios —libros o articulos—

5 Ver nota 2 del cap. LXXIV: “El grano de mostaza”.

% La revista Regnabi.t dejé de aparecer en 1929 (el ultimo nimero es el de mayo). Poco después,
Charbonneau-Lassay dirigié una nueva revista, Le Rayonnement intellectuel, que aparecio de 1930 a
1939, pero en la cual no colaboré Guénon; empero, daba cuenta. de ella en sus cronicas de Le Voile d’I-
sis-Etudes Traditionnelles, donde, por su parte, continuaba en la época sus trabajos en el dominio del sim-
bolismo.
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referidos a otros temas; y si hemos decidido reproducirlos aqui casi integramente, se
debe a razones que no nos parecen desderiables. En primer lugar, las partes que han
permanecido intactas, si. hubiesen sido arrancadas de su contexto y publicadas separa-
damente, habrian menoscabado su interés, por otro lado, sus temas y referencias estan
a menudo insertos en exposiciones que les confieren cierto valor circunstancial suple-
mentario, en razon de esa misma perspectiva especialmente cristiana que hemos men-
cionado. Por ultimo, en la formacion de una compilacion donde tratamos de organizar
materias de que no podemos disponer con la libertad del autor, nos ha parecido preferi-
ble corroborar la configuracion del conjunto por medio de todos los textos que, no
aprovechados luego de modo integral en cuanto a su sustancia, podian hacer resaltar
mejor aqui mismo a la vez los puntos caracteristicos tratados o encarados en ellos y la
extension de los trabajos de René Guénon en el dominio de los simbolos. Empero, para
ésos como para los demads textos, hemos reorganizado y completado las referencias, te-
niendo en cuenta tanto el lugar asignado a cada uno en este volumen como su situacion
con respecto al resto de la obra. Ademas, de la materia de los articulos practicamente
aprovechados de modo integro en reelaboraciones ulteriores, hemos podido recoger al-
gunos pasajes cuyo interés se mantenia, y los hemos introducido en notas en los lugares
apropiados de los demas capitulos. Se encontrara, por lo demdas, en el Anexo Il de este
volumen, el detalle completo de la reutilizacion, aqui o en otra parte, por el autor o por
nosotros mismos, de toda la serie de textos provenientes de Regnabit. Aqui diremos so-
lamente que del conjunto de esos diecinueve textos, hemos podido retomar finalmente

I°. A este grupo pueden vincularse los dos arti-

seis, de modo aproximadamente integra
culos antes mencionados, originariamente destinados a Regnabit pero no salidos a la
luz sino en Etudes, Traditionnelles.

Los demas estudios reunidos en este volumen —aparte de “Sayfu-1-Islam”, apareci-
do en los Cahiers du Sud— fueron todos publicados en Le Voile d’Isis-Etudes Tradi-
tionnelles, en el curso de una larga colaboracion que, después de algunos comienzos
esporddicos, desde 1929 se hizo regular y de gran amplitud y variedad (exposiciones
doctrinales, estudios de simbolismo y de historia tradicional, ,reseiias de libros y revis-

tas), y se extendio hasta la muerte del autor, lo cual, habida cuenta de la interrupcion

8 El articulo “Le Sacré-Coeur et la légende du Saint Graal” (Regnabit, agosto-septiembre de 1925),
que figura entre estos seis textos aqui recogidos, asi como otros dos articulos sobre simbolismo: “Le Saint
Graal” (Le Voile d’Isis, febrero-marzo de 1934) y “Les Gardiens de la Terre Sainte” (ibid., agosto-sep-
tiembre de 1929), que igualmente figuran en esta compilacion, han sido ya incluidos en una compilacion
postuma de carécter provisional titulada Apercus sur L’ésotérisme chrétien, Les Editions Traditionelles,
Paris, 1954, para la cual se habia autorizado una unica edicion, y cuya materia sera redistribuida ahora en
compilaciones definitivas.

43



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

determinada por los arios de guerra, significa cerca de veinte aiios de aparicion efecti-
va%. Se encontrard la lista de estos estudios en el Anexo Il del presente volumen.

Le Voile d’Isis, gue al comienzo de esta colaboracion se calificaba de “revista men-
sual de Alta Ciencia” y se daba como objetivo “‘el estudio de la Tradicion y de los di-
versos movimientos del espiritualismo antiguo y moderno”, se transformo progresiva-
mente, por influjo de René Guénon, y a partir de 1932 se presento en su programa
como “la unica revista de lengua francesa que tiene por objeto el estudio de las doctri-
nas tradicionales tanto orientales como occidentales, asi como de las ciencias a ellas
vinculadas™; el mismo texto agregaba que “su programa abraza, pues, las diferentes
formas que en el curso del tiempo ha revestido lo que con justeza se ha llamado: LA
TRADICION PERPETUA Y UNANIME, revelada tanto por los dogmas y los ritos de
las religiones ortodoxas como por la lengua universal de los simbolos inicidticos™ .

En el marco de Le Voile d’lIsis, después de cierto tiempo de adaptacion, Guénon
pudo, pues, exponer libremente sus tesis de universalidad tradicional, hacer cada vez
mas referencia a las doctrinas orientales, hacer resaltar durante cierto tiempo, e inclu-
sive con alguna insistencia, los signos de su integracion personal al Islam, y tratar to-
dos los temas de interés tradicional e intelectual con los medios que empleaba para sus
libros. Pero cuando se observa que la simbdlica iniciatica aparece en el programa mis-
mo de dicha revista, puede decirse que el trabajo de Guénon en materia de simbolismo
habia encontrado una tierra de eleccion. Es de creer, por lo demas, que el hecho de te-
ner que publicar regularmente (por mucho tiempo ello debia ser mensual) resefias de
libros y de revistas que contenian algun dato tradicional, y redactar ademas breves tex-
tos de cinco a seis paginas, favorecia particularmente las notaciones sucintas sobre
simbolos, como temas distintos, en el curso del examen de una documentacion periodi-
ca. El aspecto documental, e inclusive de cierto pintoresquismo intelectual, que presen-
taban los temas asi tratados, aseguraba, por lo demas, a los escritos de Guénon en ese
dominio una acogida mucho mas atenta y extensa que la obtenida por sus exposiciones
de pura doctrina o sus consideraciones sobre hechos tradicionales en general. El ca-
rdcter de ciencia exacta que se desprende normalmente de los escritos de Guénon se
afirmaba en ellos de modo mucho mads evidente: apoyadas sobre lo sensible, las defini-
ciones son mas evidentes, las demostraciones mas verificables, las conclusiones mas ri-
gurosas. Y empero el incomparable arte intelectual del estilo guenoniano aseguraba
mds particularmente a esos textos la presencia discreta de ese elemento indefinible de
misterio, de majestad profunda de las realidades, de belleza inefable de las significa-

5 Sobre este punto, pueden encontrarse algunas precisiones biograficas en el libro de Paul Chacornac,
La vie simple de René Guénon, Les Editions Traditionnelles, Paris, 1958.
57 Con su ultimo nombre, Etudes Traditionnelles, esta revista sigue publicandose.
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ciones y de perfeccion indudable de los fines, que es propio de los datos de la verdade-
ra ciencia, aquella que él mismo ha enunciado y designado, precisamente con motivo
de estudios. de simbolismo, como la “ciencia sagrada”®.

Acerca de este grupo de textos, se destacara un punto cuya significacion no es des-
deniable. En las referencias bibliograficas y doctrinales del autor posteriores a 1936,
aparece a menudo un nombre: el del doctor Coomaraswamy, sabio orientalista y a la
vez excelente conocedor de las tradiciones occidentales, sobre el espiritu del cual la
obra doctrinal de Guénon habia ejercido un influjo de los mds felices”. Podria decirse
que, en lo que concierne a los estudios de simbolismo, asunto que aqui nos ocupa, entre
los contempordneos de la generacion de Guénon propiamente dicha, y en un esfuerzo
conjugado con el suyo, Coomaraswamy debia cumplir en el dominio del hinduismo, y
aun, de modo mas general, en el de Oriente, lo que fue por otra parte el trabajo de
Charbonneau-Lassay en el dominio del cristianismo.

La presentacion en volumen de estos textos que tratan temas muy variados y perte-
necen a épocas diferentes exigia una idea organizadora del conjunto, y era deseable,
naturalmente, acercarse lo mds posible a lo que podian ser los proyectos del mismo
Guénon en esta materia. A tal respecto, algunas indicaciones primeras resultan del en-
cadenamiento logico y aun de la continuidad de redaccion existente entre algunos de
esos estudios, que se presentan de hecho a veces en pequerias series cronologicamente
ordenadas. Ademas, puede encontrarse también, de pluma del autor, el enunciado de
algun proyecto de estudio en relacion con los textos ya existentes. Tal, por ejemplo, la
mencion, al comienzo de uno de sus articulos mas antiguos, “Quelques aspects du sym-
bolisme de Janus . [*Algunos aspectos del simbolismo de Jano’] (Le Voile d’Isis, julio
de 1929, aqui cap. XVIII), de su intencion de escribir, “algun dia”, “todo un volumen”
sobre Jano. Y, de hecho, se verifica que un numero considerable de sus articulos se situ-
an en adelante en la perspectiva de un trabajo sobre tal tema general: es notable a este
respecto la serie continua que trata de la Montaria y de la Caverna y de otros simbolos
analogos, y que, transponiéndose regularmente, en el orden macrocosmico, a la Caver-
na cosmica, desemboca en el simbolismo solsticial de Jano y sus correspondencias con
los dos San Juan. Por otra parte, ese mismo grupo de estudios puede ponerse facilmen-
te en relacion con los articulos relativos al Simbolismo constructivo, que se presentan
en varias series bastante homogéneas y se continuan logicamente en el simbolismo

8 Cf Le symbolisme de la Croix, Préface.

% El doctor Ananda Kentish Coomaraswamy, nacido en Colombo el 22 de agosto de 1877, muerto en
Boston el 9 de setiembre de 1947, habia sido curador del Departamento del Islam y del Medio Oriente en
el Museum of Fine Arts de Boston, y es sobre todo autor de numerosos trabajos sobre el arte hindu y sobre
mitos védicos y budicos. Para su biografia, ver en francés el prologo de la traduccion de su libro: Hindo-
uisme et Bouddhisme, coleccion “Tradition”, Gallimard, Paris, 1949 y ediciones sucesivas.
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axial y de pasaje. En esta perspectiva primera, la ordenacion de los estudios vincula
mads o menos directamente la mayoria de los textos existentes, y, por reaccion, determi-
nara la ubicacion correspondiente al material restante en el cuadro de un mismo suma-
rio.

Asi, se situaran necesariamente a la cabeza de la compilacion los articulos que con-
tienen exposiciones sustanciales de doctrina simbolica general, aun cuando se hayan
formulado con motivo del estudio de una simbdlica determinada, por ejemplo la del
Graal o la de la escritura sagrada. Ciertos otros articulos de épocas bastante diversas
pueden entonces organizarse bastante bien en torno a la idea del Centro y de la geo-
grafia sagrada, sobre lo cual, por lo demads, Guénon hubo de tratar a menudo, en algun
aspecto y medida, en sus libros mismos’, pues esas nociones estan simbdlicamente vin-
culadas con los temas del Centro supremo y de la Tradicion primordial, que dominan el
orden tradicional total. El grupo de estos articulos, por el caracter muy general de su
simbdlica, puede seguir adecuadamente al de los articulos iniciales y, por otra parte,
introducir de alguna manera el grupo, menos unitario, de estudios concernientes a la
manifestacion ciclica, el cual a su vez deberd situarse, al igual que el grupo particular
de las armas simbolicas, antes de las series continuas cosmologicas, constructivas y
axiales que hemos ya mencionado como las constituyentes de la armazon del conjunto.
Al contrario, los articulos que tratan especialmente el simbolismo del corazon y que
aparecen como la culminacion logica de una transposicion al orden microcosmico e
inicidtico de todos los estudios de simbolismo geografico, macrocosmico y constructi-
vo, deberan situarse al final del sumario, y para ello suceder, pues, a los articulos de
simbolismo axial y de pasaje.

En el detalle, las referencias cruzadas entre los textos podran a veces trastornar la
sucesion lineal de los textos por materias e imponer alguna intercalacion heterogénea;
pero, de todos modos, la autonomia relativa proporcionada a estos estudios por el he-
cho de estar cada uno dedicado a un tema o a un aspecto determinado de un tema sim-
bolico no perturba nunca el paso de un capitulo a otro. El unico inconveniente de esta
ordenacion puede provenir de que el autor a veces ha anunciado o previsto una serie
que jamds aparecio: en tal caso, hemos sefialado cada vez el estado de cosas.

Tal ha sido, en lineas simplificadas, nuestro método para llegar a ordenar primero y
luego organizar todo ese material, segun un sumario, pese a todo, coherente y conclusi-
vo.

Es seguro que el volumen, constituido segun esta formula o cualquier otra que se
hubiese considerado ventajosa, no puede dejar de hacer sentir que se trata siempre de

" Cf. sobre todo Le Roi du Monde (1927), Le Symbolisme de la Croix (1931) y La Grande Triade
(1946).
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una compilacion improvisada y mas o menos artificial. El autor tenia ciertamente aqui
la materia prima textual para componer por lo menos dos obras de simbolismo, y para
delimitar netamente los contornos y agotar los temas circunscriptos, hubiera debido
empero escribir cierto numero de capitulos nuevos y de pasajes complementarios, con
el fin de llenar las lagunas y vincular de manera normal los diferentes grupos y, en el
interior de los grupos, los textos constitutivos. Igualmente, habria descartado cierto nu-
mero de paginas, que, aun aportando algunos pasajes “inéditos” con respecto a sus li-
bros, recuerdan demasiadamente otros pasajes de ellos. Nosotros mismos, en rigor, hu-
biésemos podido escoger en todo ese material y organizar aparte aquellos estudios que
se refieren a uno o dos temas mds generales, y que no se superponen con los otros tex-
tos incorporados a los libros constituidos por el autor, pero ello hubiera condenado a
una diversidad enteramente inorganica y a una vinculacion harto débil al resto de los
textos, cuya edicion se habria hecho asi sumamente dificultosa. Por lo demas, la venta-
Jja de tal agrupamiento especial no esta tampoco negada al investigador en la presenta-
cion elegida, pues los grupos de caracter mas o menos necesario figuran en ella de ma-
nera claramente distinta. En cambio, la publicacion en una compilacion unica de todos
los articulos sobre simbolismo que Guénon nos ha dejado ofrece en una vision conjunta
la totalidad de un tesoro intelectual de excepcional riqueza, ninguno de cuyos elemen-
tos es indiferente.

Ademas, los temas simbolicos que dominan este conjunto, asi como los temas parti-
culares que abundan en el texto principal o en las notas, asumen dimensiones nuevas
en el orden de las significaciones, pues el cuadro general dentro del cual han encontra-
do sitio atrae, en cierto modo, los simbolos mencionados a nuevas relaciones recipro-
cas, que pueden ser reveladoras de aspectos y funciones no expresados todavia, las re-
misiones, puestas por el autor o agregadas por nosotros, no son sino un debil indicio de
las posibilidades existentes en esta direccion. El interés y la atencion del lector se ve-
ran a menudo recompensados por alguna verificacion inesperada o por alguna capta-
cion nueva, con motivo de mutuas referencias entre datos distintos o de transposiciones
que ¢l mismo efectuarad. Se produciran asi, por parte del lector, cosas comparables a
las que se han producido corrientemente por parte del autor, o sea que un dato simboli-
co cualquiera, secundario al comienzo, se encontrara subitamente iluminado por una
nueva luz, destacado y realzado, de modo que finalmente podra alcanzar las mas eleva-
das significaciones. Por eso el titulo que hemos puesto al conjunto de estos trabajos so-
bre simbolismo se encuentra, podria decirse, doblemente justificado: en primer lugar,
por la importancia doctrinal e institucional de la mayoria de los simbolos estudiados
segun la eleccion tematica del autor, y ademads, a causa de la universalizacion indefini-

da, ofrecida incluso a simbolos de importancia practica menor, de alcanzar, por la téc-
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nica de las analogias y las transposiciones, el grado de significacion de los simbolos
fundamentales.

Debemos ahora proporcionar algunas precisiones mds en cuanto a la forma exacta
en que aparecen aqui los articulos compilados. Para aproximarnos lo mas posible a la
forma de capitulos de un libro, hemos debido proceder a la acomodacion de ciertas fra-
ses, sobre todo al comienzo o al final de los articulos, cuando éstos llevaban, inutilmen-
te ahora, la huella de sus contingencias iniciales. Empero, hemos asegurado al lector
la posibilidad de conocer en cada instante, aun sin remitirse a las indicaciones biblio-
grdficas de los anexos y del sumario, al origen del texto que lee: la primera nota al pie
de pagina, en cada capitulo, indica el nombre de la revista y la fecha de publicacion.

Por otra parte, con el objeto de reforzar la cohesion entre los textos aqui reunidos y
hacerlos ademds en mayor grado solidarios con el conjunto de la obra del autor, hemos
puesto en nuevas notas las referencias que nos han parecido mas utiles. Como las edi-
ciones de las obras de Guénon se han multiplicado y las paginaciones varian con las
ediciones, hemos uniformado en lo posible las remisiones, estableciéndolas con referen-
cia solo a los capitulos de las obras ,citadas, sin mencion de pagina.

Todas las notas o los pasajes de notas agregados por nosotros se encuentran entre
corchetes

MICHEL VALSAN
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EL SIMBOLISMO TRADICIONAL
Y ALGUNAS DE SUS APLICACIONES GENERALES
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LA REFORMA DE LA MENTALIDAD MODERNA"

La civilizacién moderna aparece en la historia como una verdadera anomalia: de to-
das las que conocemos, es la unica que se haya desarrollado en un sentido puramente
material, la inica también que no se apoye en ningun principio de orden superior. Este
desarrollo material, que contintia desde hace ya varios siglos y que va acelerandose de
mas en mas, ha sido acompafiado de una regresion intelectual, que ese desarrollo es har-
to incapaz de compensar. Se trata, entiéndase bien, de la verdadera y pura intelectuali-
dad, que podria igualmente llamarse espiritualidad, y nos negamos a dar tal nombre a
aquello a que los modernos se han aplicado sobre todo: el cultivo de las ciencias experi-
mentales con vistas a las aplicaciones practicas a que ellas pueden dar lugar. Un solo
ejemplo permitiria medir la amplitud de esa regresion: la Suma Teologica de Santo To-
mas de Aquino era, en su tiempo, un manual para uso de estudiantes; ;donde estdn hoy
los estudiantes capaces de profundizarla y asimilarsela?

La decadencia no se ha producido de stbito; podrian seguirse sus etapas a través de
toda la filosofia moderna. Es la pérdida o el olvido de la verdadera intelectualidad lo
que ha hecho posibles esos dos errores que no se oponen sino en apariencia, que son en
realidad correlativos y complementarios: racionalismo y sentimentalismo. Desde que se
negaba o ignoraba todo conocimiento puramente intelectual, como se ha hecho desde
Descartes, debia l6gicamente desembocarse, por una parte, en el positivismo, el agnosti-
cismo y todas las aberraciones “cientificistas”, y, por otra, en todas las teorias contem-
poraneas que, no contentandose con lo que la razon puede dar, buscan otra cosa, pero la
buscan por el lado del sentimiento y del instinto, es decir, por debajo y no por encima de
la razén, y llegan, con William. James por ejemplo, a ver en la subconsciencia el medio
por el cual el hombre puede entrar en comunicacion con lo Divino. La nocion de la ver-
dad, después de haber sido rebajada a mera representacion de la realidad sensible, es fi-
nalmente identificada por el pragmatismo con la utilidad, lo que equivale a suprimirla
pura y simplemente; en efecto, ;qué importa la verdad en un mundo cuyas aspiraciones
son Unicamente materiales y sentimentales?

No es posible desarrollar aqui todas las consecuencias de semejante estado de cosas;
limitémonos a indicar algunas, entre ellas las que se refieren mas particularmente al

! [Publicado en Reg.. junio de 1926. Texto de una comunicacion del autor a la jornada de estudios del
6 de mayo de, 1926 organizada por la Sociedad de la Irradiacion intelectual del Sagrado Corazon. Sobre
esta Sociedad, cf. la Introduccion de este libro. ]
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punto de vista religioso. Ante todo, es de notar que el desprecio y la repulsion experi-
mentados por los demads pueblos, los orientales sobre todo, con respecto a los occidenta-
les, provienen en gran parte de que éstos se les aparecen en general como hombres sin
tradicion, sin religion, lo que es a sus ojos una verdadera monstruosidad. Un oriental no
puede admitir una organizacion social que no descanse sobre principios tradicionales;
para un musulman, por ejemplo, la legislacion integra no es sino una simple dependen-
cia de la religion. Otrora, ha sido lo mismo en Occidente; piénsese en lo que era la Cris-
tiandad en la Edad Media; pero hoy las relaciones se han invertido. En efecto, se encara
ahora la religion como un simple hecho social; en vez de que el orden social integro esté
vinculado a la religion, ésta, al contrario, cuando aun se consiente en otorgarle un sitio,
no se ve ya sino como uno cualquiera de los elementos constituyentes del orden social;
Y jcuéntos catdlicos, ay, admiten sin la menor dificultad este modo de ver! Es tiempo de
reaccionar contra esta tendencia y, a este respecto, la afirmacién del Reino social de
Cristo es una manifestacion particularmente oportuna; pero, para hacer de ella una reali-
dad, es preciso reformar toda la mentalidad moderna.

No hay que disimulérselo: aquellos mismos que se creen sinceramente religiosos, en
su mayor parte no tienen de la religién sino una idea harto disminuida; ella no ejerce
apenas influjo efectivo sobre su pensamiento ni su modo de obrar; estd como separada
de todo el resto de su existencia. Practicamente, creyentes e incrédulos se comportan
aproximadamente de la misma manera; para muchos catolicos, la afirmacion de lo so-
brenatural no tiene sino un valor puramente tedrico, y se sentirian harto incomodos de
haber de verificar un hecho milagroso. Esto es lo que podria llamarse un materialismo
practico, un materialismo de hecho; ;no es mas peligroso ain que el materialismo con-
fesado, precisamente porque aquellos a quienes afecta no tienen siquiera conciencia de
ello?

Por otra parte, para la gran mayoria, la religién no es sino asunto del sentimiento, sin
ningun alcance intelectual; se confunde la religion con una vaga religiosidad, se la redu-
ce a una moral; se disminuye lo mas posible el lugar de la doctrina, que es empero lo
absolutamente esencial, aquello de lo cual todo el resto no debe légicamente ser sino
consecuencia. En este respecto, el protestantismo, que termina siendo un puro y simple
“moralismo”, es muy representativo de las tendencias del espiritu moderno; pero seria
gran error creer que el propio catolicismo no esté afectado por las mismas tendencias,
no en su principio, ciertamente, pero si en la manera en que se presenta de ordinario: so
pretexto de hacerlo aceptable a la mentalidad actual, se entra en las concesiones mas
fastidiosas, y se alienta asi lo que deberia, al contrario, combatirse enérgicamente. No
insistiremos sobre la ceguera de quienes, so pretexto de “tolerancia”, se tornan cémpli-
ces inconscientes de verdaderas falsificaciones de la religion, cuya intencion oculta es-
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tan lejos de suponer. Sefialemos solamente de paso, a este proposito, el abuso deplorable
que harto frecuentemente se hace de la palabra “religion” misma: ;no se emplean a cada
momento expresiones como “religion de la patria”, “religion de la ciencia”, “religion del
deber”? No son simples negligencias de lenguaje: son sintomas de la confusion que rei-
na por doquier en el mundo moderno, pues el lenguaje no hace, en suma, sino represen-
tar fielmente el estado de las mentes; y tales expresiones son incompatibles con el ver-
dadero sentido religioso.

Pero procedamos a lo que hay de mas esencial, queremos referirnos al debilitamien-
to de la ensefanza doctrinal, casi totalmente reemplazada por vagas consideraciones
morales y sentimentales, que quizd complazcan mds a algunos, pero que, al mismo
tiempo, no pueden sino repeler y alejar a quienes tienen aspiraciones de orden intelec-
tual; y, pese a todo, los hay todavia en nuestra época. Lo prueba el que algunos, més nu-
merosos aun de lo que podria creerse, deploran esa falta de doctrina; y vemos un signo
favorable, pese a las apariencias, en el hecho de que, desde diversas direcciones, se
toma mas conciencia de ello hoy que algunos afios atras. Ciertamente, es erroneo pre-
tender, segun lo hemos oido con frecuencia, que nadie comprenderia una exposicion de
pura doctrina; en primer lugar, ;por qué querer siempre atenerse al nivel mas bajo, so
pretexto de que es el de la mayoria, como si hubiese de considerarse la cantidad mas
bien que la calidad? ;No es ello una consecuencia de ese espiritu democratico que cons-
tituye uno de los aspectos caracteristicos de la mentalidad moderna? Y, por otra parte,
€ cree que tanta gente seria realmente incapaz de comprender, si se la hubiera habitua-
do a una ensefianza doctrinal? ;No ha de pensarse, incluso, que quienes no comprendie-
ran todo obtendrian empero cierto beneficio, quiza mayor de lo que se supone?

Pero sin duda el obstdculo mas grave es esa especie de desconfianza de que se da
muestras, en demasiados medios catdlicos, y aun eclesiasticos, con respecto a la intelec-
tualidad en general; decimos el més grave, porque es una sefial de incomprension hasta
entre aquellos mismos a quienes incumbe la tarea de ensefianza. Han sido tocados por el
espiritu moderno hasta el punto de no saber ya, lo mismo que los filosofos a los cuales
antes aludiamos, lo que es la intelectualidad verdadera, hasta el punto de confundir a ve-
ces intelectualismo con racionalismo, facilitando asi involuntariamente el juego a los
adversarios. Nosotros pensamos, precisamente, que lo que importa ante todo es restau-
rar esa verdadera intelectualidad, y con ella el sentido de la doctrina y de la tradicion; es
hora de mostrar que hay en la religion otra cosa que un asunto de devocién sentimental,
otra cosa también que preceptos morales o consolaciones para uso de espiritus debilita-
dos por el sufrimiento; que puede encontrarse en ella el “s6lido alimento” de que habla
san Pablo en la Epistola a los Hebreos.
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Bien sabemos que esto tiene el inconveniente de ir contra ciertos habitos adquiridos
y de que es dificil liberarse; y empero, no se trata de innovar: lejos de ello, se trata al
contrario de retornar a la tradicion de que se han apartado, de recobrar lo que se ha deja-
do perder. ;No valdria esto mas que hacer al espiritu moderno las concesiones mas in-
justificadas, por ejemplo las que se encuentran en tanto tratado de apologética, donde el
autor se esfuerza por conciliar el dogma con todo lo que de mas hipotético y menos fun-
dado hay en la ciencia actual, para volver a poner en cuestion todo, cada vez que esas
teorias sedicentes cientificas vienen a ser reemplazadas por otras? Seria muy facil, em-
pero, mostrar que la religion y la ciencia no pueden entrar realmente en conflicto, por la
sencilla razén de que no se refieren al mismo dominio. ;Cémo no se advierte el peligro
que existe en parecer buscar, para la doctrina que concierne a las verdades inmutables y
eternas, un punto de apoyo en lo que hay de mas cambiante e incierto? ;Y qué pensar de
ciertos tedlogos catolicos afectados por el espiritu “cientificista” hasta el punto de creer-
se obligados a tener en cuenta, en mayor o menor medida, los resultados de la exégesis
moderna y de la “critica textual”, cuando seria tan facil, a condicion de poseer una base
doctrinal un poco segura, poner en evidencia la inanidad de todo ello? ;Cémo no se
echa de ver que la pretendida “ciencia de las religiones”, tal como se la ensefia en los
medios universitarios, no ha sido jamas en realidad otra cosa que una méaquina de guerra
dirigida contra la religion y, mas en general, contra todo lo que pueda subsistir alin de
espiritu tradicional, al cual quieren, naturalmente, destruir aquellos que dirigen al mun-
do moderno en un sentido que no puede sino desembocar en una catastrofe?

Mucho habria que decir sobre todo esto, pero no hemos querido sino indicar muy so-
meramente algunos de los puntos en los cuales una reforma seria necesaria y urgente; y,
para terminar con una cuestion que nos interesa muy especialmente aqui, ;por qué se
encuentra tanta hostilidad, mas o menos confesa, para con el simbolismo? Seguramente,
porque es €se un mundo de expresion que. se ha hecho enteramente ajeno a la mentali-
dad moderna, y porque el hombre se inclina naturalmente a desconfiar de lo que no
comprende. El simbolismo es el medio mejor adaptado a la ensenanza de las verdades
de orden superior, religiosas y metafisicas, es decir, de todo lo que el espiritu moderno
desdefia o rechaza; es todo. lo contrario de lo que conviene al racionalismo, y sus adver-
sarios todos se comportan, algunos sin saberlo, como verdaderos racionalistas. En cuan-
to a nosotros, consideramos que, si el simbolismo, es hoy incomprendido, es ésta una
razén mas para insistir en €l, exponiendo lo mas completamente posible la significacion
real. de los simbolos tradicionales y restituyéndoles todo su alcance intelectual, en vez
de utilizarlo simplemente como tema de exhortaciones sentimentales, para las cuales,
por lo demas, el empleo del simbolismo es bien inttil.
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Esta reforma de la mentalidad moderna, con todo lo que implica: restauracion de la
intelectualidad verdadera y de la tradicion doctrinal, que para nosotros no se separan
una de otra, es, ciertamente, tarea considerable; pero, ;constituye. esto una razén para
no emprenderla? Nos parece, al contrario, que tarea tal constituye una de las finalidades
mas altas e importantes que pueda proponerse a la actividad de una sociedad como la de
la Irradiacion intelectual del Sagrado Corazon, tanto mas cuanto que todos los esfuerzos
realizados en ese sentido estardn necesariamente. orientados hacia el Corazon del Verbo
Encarnado, Sol espiritual y Centro del mundo “en el cual se ocultan todos los tesoros de
la sabiduria y de la ciencia” no de esa vana ciencia profana, Uinica conocida por la ma-
yoria de nuestros contemporaneos, sino de la verdadera ciencia sagrada, que abre, a
quienes la estudian como conviene, horizontes insospechados y verdaderamente ilimita-
dos.
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II
EL VERBO Y EL SIMBOLO”

Hemos tenido ya ocasion de referirnos a la importancia de la forma simbdlica en la
transmision de las ensefianzas doctrinales de orden tradicional”. Volvemos sobre el
tema para aportar algunas precisiones complementarias y mostrar ain mas explicita-
mente los diferentes puntos de vista desde los cuales puede encararselo.

Ante todo, el simbolismo se nos aparece como especialisimamente adaptado a las
exigencias de la naturaleza humana, que no es una naturaleza puramente intelectual,
sino que ha menester de una base sensible para elevarse hacia las esferas superiores. Es
preciso tomar el compuesto humano tal cual es, uno y multiple a la vez en su compleji-
dad real; esto es lo que hay tendencia a olvidar a menudo, desde que Descartes ha pre-
tendido establecer entre el alma y el cuerpo una separacion radical y absoluta. Para una
pura inteligencia, sin duda, ninguna forma exterior, ninguna expresion se necesita para
comprender la verdad, ni siquiera para comunicar a otras inteligencias puras lo que ha
comprendido, en la medida en que ello sea comunicable; pero no ocurre asi en el hom-
bre. En el fondo, toda expresion, toda formulacion, cualquiera fuere, es un simbolo del
pensamiento, al cual traduce exteriormente; en este sentido, el propio lenguaje no es
otra cosa que un simbolismo. No debe, pues, haber oposicion entre el empleo de las pa-
labras y el de los simbolos figurativos; estos dos modos de expresion serian mas bien
mutuamente complementarios (y de hecho, por lo demas, pueden combinarse, ya que la
escritura es primitivamente ideografica y a veces, inclusive, como en la China, ha con-
servado siempre ese caracter). De modo general, la forma del lenguaje es analitica, “dis-
cursiva”, como la razén humana de la cual constituye el instrumento propio y cuyo de-
curso el lenguaje sigue o reproduce lo més exactamente posible; al contrario, el simbo-
lismo propiamente dicho es esencialmente sintético, y por eso mismo “intuitivo” en
cierta manera, lo que lo hace mas apto que el lenguaje para servir de punto de apoyo a la
“intuicion intelectual”, que esta por encima de la razdn, y que ha de cuidarse no confun-
dir con esa intuicion inferior a la cual apelan diversos filésofos contemporaneos. Por
consiguiente, de no contentarse con la comprobacion de la diferencia, y de querer ha-

"2 [Publicado en Reg., enero de 1926; este estudio se referia a un articulo del R. P. Anizan, titulado “Si
nous savions regarder”, aparecido en el nimero de noviembre de 1925 en la misma revista, el cual insistia
mas particularmente sobre la importancia y el valor del simbolo del Sagrado Corazon. ]

B [Cf. Introduction générale a I’ étude des doctrines hindoues, aparecido en 1921, parte II, cap. VII, y
L’Esotérisme de Dante, aparecido en 1925; después del presente articulo, Guénon volvié a menudo en
otros articulos y libros sobre la doctrina que da fundamento al simbolismo, especialmente en Le Symbo-
lisme de la Croix 'y en Apercus sur I Initiation, cap. XVI-XVIII].
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blarse de superioridad, ésta estara, por mucho que algunos pretendan lo contrario, del
lado del simbolismo sintético, que abre posibilidades de concepcidén verdaderamente ili-
mitadas, mientras que el lenguaje, de significaciones mas definidas y fijadas, pone siem-
pre al entendimiento limites mas o menos estrechos.

No se diga, pues, que la forma simbolica es buena para el vulgo; la verdad seria mas
bien lo contrario; o, mejor aun, dicha forma es igualmente buena para todos, porque
ayuda a cada cual, segin la medida de sus propias posibilidades intelectuales, a com-
prender mas o menos completamente, mas o menos profundamente la verdad represen-
tada por ella. Asi, las verdades mas altas, que no serian en modo alguno comunicables o
transmisibles por ningtn otro medio, se hacen tales hasta cierto punto cuando estan, si
puede decirse, incorporadas en simbolos que sin duda las disimulardn para muchos,
pero que las manifestaran en todo su resplandor a los ojos de los que saben ver.

[ Vale decir que el empleo del simbolismo sea una necesidad? Aqui es preciso esta-
blecer una distincioén en si y de manera absoluta, ninguna forma exterior es necesaria;
todas son igualmente contingentes y accidentales con respecto a lo que expresan o re-
presentan. Asi, segin la ensefianza de los hindutes, una figura cualquiera, por ejemplo
una estatua que simbolice tal o cual aspecto de la Divinidad, no debe considerarse sino
como un “soporte”, un punto de apoyo para la meditacion; es, pues, un simple “auxiliar”
y nada mas. Un texto védico da a este respecto una comparacion que aclara perfecta-
mente este papel de los simbolos y de las formas exteriores en general: tales formas son
como el caballo que permite a un hombre realizar un viaje con mas rapidez y mucho
menos esfuerzo que si debiera hacerlo por sus propios medios. Sin duda, si ese hombre
no tuviese caballo a su disposicion, podria pese a todo alcanzar su meta, pero jcon cuan-
ta mayor dificultad! Si puede servirse de un caballo, haria muy mal en negarse a ello so
pretexto de que es mas digno de ¢l no recurrir a ayuda alguna: ;jno es precisamente asi
como actiian los detractores del simbolismo? Y aun, si el viaje es largo y penoso, aun-
que nunca haya una imposibilidad absoluta de realizarlo a pie, puede existir una verda-
dera imposibilidad practica de llevarlo a cabo. Asi ocurre con los ritos y simbolos: no
son necesarios con necesidad absoluta, pero lo son en cierto modo por una necesidad de
conveniencia, en vista de las condiciones de la naturaleza humana’.

Pero no basta considerar el simbolismo del lado humano, como acabamos de hacerlo
hasta ahora; conviene, para penetrar todo su alcance, encararlo igualmente por el lado

™ [Puede citarse un texto paralelo de Santo Tomas de Aquino: “Para un fin cualquiera, se dice que
algo es necesario de dos modos: de uno, como aquello sin lo cual no puede ser, tal el alimento necesario
para la conservacion de la vida humana; de otro, como aquello por lo cual de modo mejor y mas conve-
niente se alcanza ese fin, tal el caballo es necesario para el camino” (Summa Theol., 111, q. 1, a. 2, respon-
deo). Esto hacia escribir al P. Anizan: “‘Sicut equus necessarius est ad iter’, dicen los Veda y la Suma Te-
ologica” (Reg., enero de 1927, pag. 136].
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divino, si es dado expresarse asi. Ya si se comprueba que el simbolismo tiene su funda-
mento en la naturaleza misma de los seres y las cosas, que esta en perfecta conformidad
con las leyes de esa naturaleza, y si se reflexiona en que las leyes naturales no son en
suma sino una expresion y una como expresion de la Voluntad divina, ;/no autoriza esto
a afirmar que tal simbolismo es de origen “no humano”, como dicen los hindues, o, en
otros términos, que su principio se remonta mas lejos y mas alto que la humanidad?

No sin razon han podido recordarse” a proposito del simbolismo las primeras pala-
bras del Evangelio de San Juan: “En el principio era el Verbo”. El Verbo, el Logos, es a
la vez Pensamiento y Palabra: en si, es el Intelecto divino, que es el “lugar de los posi-
bles”; con relacion a nosotros, se manifiesta y se expresa por la Creacion, en la cual se
realizan en existencia actual algunos de esos mismos posibles que, en cuanto esencias,
estan contenidos en El de toda eternidad. La Creacion es obra del Verbo; es también, por
€so mismo, su manifestacion, su afirmacion exterior; y por eso el mundo es como un
lenguaje divino para aquellos que saben comprenderlo: Caeli enarrant gloriam Dei (Ps.
XIX, 2). El filésofo Berkeley no se equivocaba, pues, cuando decia que el mundo es “el
lenguaje que el Espiritu infinito habla a los espiritus finitos”; pero erraba al creer que
ese lenguaje no es sino un conjunto de signos arbitrarios, cuando en realidad nada hay
de arbitrario ni aun en el lenguaje humano, pues toda significacion debe tener en el ori-
gen su fundamento en alguna conveniencia o armonia natural entre el signo y la cosa
significada. Porque Adan habia recibido de Dios el conocimiento de la naturaleza de to-
dos los seres vivientes, pudo darles sus nombres (Génesis, 11, 19-20); y todas las tradi-
ciones antiguas concuerdan en ensefiar que el verdadero nombre de un ser es uno con su
naturaleza o esencia misma.

Si el Verbo es Pensamiento en lo interior y Palabra en lo exterior, y si el mundo es el
efecto de la Palabra divina proferida en el origen de los tiempos, la naturaleza entera
puede tomarse como un simbolo de la realidad sobrenatural. Todo lo que es, cualquiera
sea su modo de ser, al tener su principio en el Intelecto divino, traduce o representa ese
principio a su manera y segun su orden de existencia; y asi, de un orden en otro, todas
las cosas se encadenan y corresponden para concurrir a la armonia universal y total, que
es como un reflejo de la Unidad divina misma. Esta correspondencia es el verdadero
fundamento del simbolismo, y por eso las leyes de un dominio inferior pueden siempre
tomarse para simbolizar la realidad de orden superior, donde tienen su razoén profunda,
que es a la vez su principio y su fin. Sefialemos, con ocasion de esto, el error de las mo-
dernas interpretaciones “naturalistas” de las antiguas doctrinas tradicionales, interpreta-
ciones que trastruecan pura y simplemente la jerarquia de relaciones entre los diferentes
ordenes de realidades: por ejemplo los simbolos o los mitos nunca han tenido por fun-

5 [Cf. R. P. Anizan, al comienzo del articulo de Reg., noviembre de 1925].
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cion representar el movimiento de los astros, sino que la verdad es que se encuentran a
menudo en ellos figuras inspiradas en ese movimiento y destinadas a expresar analdgi-
camente muy otra cosa, porque las leyes de aquél traducen fisicamente los principios
metafisicos de que dependen. Lo inferior puede simbolizar lo superior, pero la inversa
es imposible; por otra parte, si el simbolo no estuviese méas proximo al orden sensible
que lo representado por él, ;como podria cumplir la funcion a la que esta destinado?’.
En la naturaleza, lo sensible puede simbolizar lo suprasensible; el orden natural integro
puede, a su vez, ser un simbolo del orden divino; y, por lo demas, si se considera mas
particularmente al hombre, jno es legitimo decir que €l también es un simbolo, por el
hecho mismo de que ha sido “creado a imagen de Dios” (Génesis, 1, 26-27) ? Agregue-
mos aun que la naturaleza solo adquiere su plena significacion si se la considera en
cuanto proveedora de un medio para elevarnos al conocimiento de las verdades divinas,
lo que es, precisamente, también el papel esencial que hemos reconocido al simbolis-
mo’’.

Estas consideraciones podrian desarrollarse casi indefinidamente; pero preferimos
dejar a cada cual el cuidado de realizar ese desarrollo por un esfuerzo de reflexion per-
sonal, pues nada podria ser mas provechoso; como los simbolos que son su tema, estas
notas no deben ser sino un punto de partida para la meditacion. Las palabras, por lo de-
mas, no pueden traducir sino muy imperfectamente aquello de que se trata; empero, hay
todavia un aspecto de la cuestion, y no de los menos importantes, que procuraremos ha-
cer comprender, o por lo menos presentir, por una breve indicacion.

El Verbo divino se expresa en la Creacion, deciamos, y ello es comparable, analogi-
camente y salvadas todas las proporciones, al pensamiento que se expresa en formas (no
cabe ya aqui distinguir entre el lenguaje y los simbolos propiamente dichos) que lo ve-
lan y lo manifiestan a la vez. La Revelacion primordial, obra del Verbo como la Crea-
cion, se incorpora también, por asi decirlo, en simbolos que se han transmitido de edad
en edad desde los origenes de 1a humanidad; y este proceso es ademas analogo, en su
orden al de la Creaciéon misma. Por otra parte, ;no puede verse, en esta incorporacion
simbolica de la tradicion “no humana”, una suerte de imagen anticipada, de “prefigura-

6 [Este pasaje ha sido retomado casi textualmente en Autorité spirituelle et pouvoir temporel, cap. |,
pasaje paralelo en el prefacio de Le symbolisme de la Croix (1931).

7 Quiza no sea intil hacer notar que este punto de vista, segin el cual la naturaleza se considera
como un simbolo de lo sobrenatural, no es nuevo en modo alguno, sino que, al contrario, ha sido encarado
corrientemente en la Edad Media; ha sido, especialmente, el de la escuela franciscana, y en particular de
San Buenaventura. Notemos también que la analogia, en el sentido tomista de la palabra, que permite re-
montarse del conocimiento de las criaturas al de Dios, no es otra cosa que un modo de expresion simboli-
ca basado en la correspondencia del orden natural con el sobrenatural.

58



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

cion”, de la Encarnacion del Verbo? ;Y ello no permite también percibir, en cierta medi-
da, la misteriosa relacion existente entre la Creacion y la Encarnacion que la corona?

Concluiremos con una ultima observacion relativa a la importancia del simbolismo
universal del Corazén y mas especialmente de la forma que reviste en la tradicidn cris-
tiana, la del Sagrado Corazon. Si el simbolismo es, en su esencia, estrictamente confor-
me al “plan divino”, y si el Sagrado Corazon es el centro del ser, de modo real y simbo-
lico juntamente, este simbolo del Corazén, por si mismo o por sus equivalentes, debe
ocupar en todas las doctrinas emanadas mas o menos directamente de la tradicion pri-
mordial un lugar propiamente central™; es lo que trataremos de mostrar en algunos de
los estudios que siguen”.

"8 [El autor agregaba aqui una referencia al lugar efectivamente central que ocupa el corazon, en me-
dio de los circulos planetario y zodiacal, en un marmol astronémico de Saint-Denis-d’Orques (Sarthe), es-
culpido por un cartujo hacia fines del siglo XV. La figura habia sido reproducida primeramente por L.
Charbonneau-Lassay en Reg., febrero de 1924, cf., del mismo, Le Béstiaire du Christ, pag. 102. Se tratard
de nuevo este punto en el cap. LXIX].

" [R. Guénon ya habia tratado sobre el corazén como centro del ser, y mas especialmente como “mo-
rada de Brahma” o “residencia de Atma” en L’Homme et son devenir selon le Véddnta (1925); en el mar-
co de Reg., donde nunca hacia referencia a sus obras sobre el hinduismo, debia retomar de modo nuevo
ese tema].
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III

EL SAGRADO CORAZON Y LA LEYENDA
DEL SANTO GRAAL”

81 L. Charbonneau-Lassay

En su articulo “Iconographie ancienne du Coeur de Jésus
sefala con mucha razén como vinculada a lo que podria llamarse la “prehistoria del Co-
razon eucaristico de Jesus” la leyenda del Santo Graal, escrita en el siglo XII, pero muy
anterior por sus origenes puesto que es en realidad una adaptacion cristiana de muy anti-
guas tradiciones célticas. La idea de esta vinculacion ya se nos habia ocurrido con moti-
vo del articulo anterior, extremadamente interesante desde el punto de vista en que nos
colocamos, intitulado “Le Coeur humain et la notion du Coeur de Dieu dans la religion
de I’ancienne Egypte”®, del cual recordaremos el siguiente pasaje: “En los jeroglificos,
escritura sagrada donde a menudo la imagen de la cosa representa la palabra misma que
la designa, el corazon no fue, empero, figurado sino por un emblema: el vaso. El cora-
zon del hombre, ;no es, en efecto, el vaso en que su vida se elabora continuamente con
su sangre?” Este vaso, tomado como simbolo del corazon y sustituto de éste en la ideo-
grafia egipcia, nos habia hecho pensar inmediatamente en el Santo Graal, tanto mas
cuanto que en este ultimo, aparte del sentido general del simbolo (considerado, por lo
demas, a la vez en sus dos aspectos, divino y humano), vemos una relacion especial y
mucho mas directa con el Corazén mismo de Cristo.

En efecto, el Santo Graal es la copa que contiene la preciosa sangre de Cristo, y que
la contiene inclusive dos veces, ya que sirvid primero para la Cena y después José de
Arimatea recogi6 en ¢l la sangre y el agua que manaba de la herida abierta por la lanza
del centurion en el costado del Redentor. Esa copa sustituye, pues, en cierto modo, al
Corazoén de Cristo como receptaculo de Su sangre, toma, por asi decirlo, el lugar de
aquél y se convierte en un como equivalente simbolico: ;y no es mas notable atin, en ta-
les condiciones, que el vaso haya sido ya antiguamente un emblema del corazén? Por
otra parte, la copa, en una u otra forma, desempena, al igual que el corazén mismo, un
papel muy importante en muchas tradiciones antiguas; y sin duda era asi particularmen-
te entre los celtas, puesto que de éstos procede lo que constituyo el fondo mismo o por
lo menos la trama de la leyenda del Santo Graal. Es lamentable que no pueda apenas sa-
berse con precision cudl era la forma de esta tradicion con anterioridad al cristianismo,

% [Publicado en Reg., agosto-septiembre de 1925].
81 [Ver Reg., junio de 1925].
82 [Id., noviembre de 1924. Cf. Charbonneau-Lassay, Le Bestiaire du Christ, cap. X, pag. 95].
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lo que, por lo demas, ocurre con todo lo que concierne a las doctrinas célticas, para las
cuales la ensefianza oral fue siempre el tinico modo de transmision utilizado; pero hay,
por otra parte, concordancia suficiente para poder al menos estar ciertos sobre el sentido
de los principales simbolos que figuraban en ella, y esto es, en suma, lo mas esencial.

Pero volvamos a la leyenda en la forma en que nos ha llegado; lo que dice sobre el
origen mismo del Graal es muy digno de atencion: esa copa habria sido tallada por los
angeles en una esmeralda desprendida de la frente de Lucifer en el momento de su cai-
da®. Esta esmeralda recuerda de modo notable la urnd, perla frontal que, en la iconogra-
fia hind{, ocupa a menudo el lugar del tercer ojo de Civa, representando lo que puede
llamarse el “sentido de la eternidad”. Esta relacion nos parece mas adecuada que cual-
quier otra para esclarecer perfectamente el simbolismo del Graal; y hasta puede captarse
en ello una vinculacion mas con el corazon, que, para la tradicion hindii como para mu-
chas otras, pero quiza todavia mas netamente, es el centro del ser integral, y al cual, por
consiguiente, ese “sentido de la eternidad debe ser directamente vinculado.

Se dice luego que el Graal fue confiado a Adan en el Paraiso terrestre, pero que, a
raiz de su caida, Adan lo perdio a su vez, pues no pudo llevarlo consigo cuando fue ex-
pulsado del Edén; y esto también se hace bien claro con el sentido que acabamos de in-
dicar. El hombre, apartado de su centro original por su propia culpa, se encontraba en
adelante encerrado en la esfera temporal; no podia ya recobrar el punto unico desde el
cual todas las cosas se contemplan bajo el aspecto de la eternidad. El Paraiso terrestre,
en efecto, era verdaderamente el “Centro del Mundo” asimilado simbodlicamente en to-
das partes al Corazon divino; ;y no cabe decir que Adan, en tanto estuvo en el Edén, vi-
via verdaderamente en el Corazén de Dios?

Lo que sigue es mas enigmatico: Set logrd entrar en el Paraiso terrestre y pudo asi
recuperar el precioso vaso; ahora bien: Set es una de las figuras del Redentor, tanto mas
cuanto que su nombre mismo expresa las ideas de fundamento y estabilidad, y anuncia
de algin modo la restauracion del orden primordial destruido por la caida del hombre.
Habia, pues, desde entonces, por lo menos una restauracion parcial, en el sentido de que
Set y los que después de ¢l poseyeron el Graal podian por eso mismo establecer, en al-
gun lugar de la tierra, un centro espiritual que era como una imagen del Paraiso perdido.
La leyenda, por otra parte, no dice donde ni por quién fue conservado el Graal hasta la
época de Cristo, ni como se asegurd su transmision; pero el origen céltico que se le re-
conoce debe probablemente dejar comprender que los druidas tuvieron una parte de ello
y deben contarse entre los conservadores regulares de la tradicion primordial. En todo
caso, la existencia de tal centro espiritual, o inclusive de varios, simultdnea o sucesiva-

8 [El autor ha retomado casi textualmente el pasaje que sigue, pero acompafiandolo de nuevos desa-
rrollos, en Le Roi du Monde (cap. V), aparecido en 1927].
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mente, no parece poder ponerse en duda, como quiera haya de pensarse acerca de la lo-
calizacion; lo que debe notarse es que se adjudico en todas partes y siempre a €sos cen-
tros, entre otras designaciones, la de “Corazén del Mundo”, y que, en todas las tradicio-
nes, las descripciones referidas a ¢l se basan en un simbolismo idéntico, que es posible
seguir hasta en los mas precisos detalles. ;No muestra esto suficientemente que el Gra-
al, o lo que esta asi representado, tenia ya, con anterioridad al cristianismo, y aun de
todo tiempo, un vinculo de los mas estrechos con el Corazon divino y con el Emmanuel,
queremos decir, con la manifestacion, virtual o real segtn las edades, pero siempre pre-
sente, del Verbo eterno en el seno de la humanidad terrestre?

Después de la muerte de Cristo, el Santo Graal, segun la leyenda, fue llevado a Gran
Bretafia por José de Arimatea y. Nicodemo; entonces comienza a desarrollarse la histo-
ria de los Caballeros de la Tabla Redonda y sus hazafias, que no es nuestra intencion se-
guir aqui. La Tabla Redonda estaba destinada a recibir al Graal cuando uno de sus caba-
lleros lograra conquistarlo y transportarlo de Gran Bretafia a Armorica; y esa Tabla (o
Mesa) es también un simbolo verosimilmente muy antiguo, uno de aquellos que. fueron
asociados a la idea de esos centros espirituales a que acabamos de aludir. La forma cir-
cular de la mesa esta, por otra parte, vinculada con el “ciclo zodiacal” (otro simbolo que
mereceria estudiarse mas especialmente) por la presencia en torno de ella de doce perso-
najes principales, particularidad que se encuentra en la constitucion de todos los centros
de que se trata. Siendo asi, /no puede verse en el numero de los doce Apdstoles una se-
fial, entre multitud de otras, de la perfecta conformidad del cristianismo con la tradicién
primordial, a la cual el nombre de “precristianismo” convendria tan exactamente? Y, por
otra parte, a proposito de la Tabla Redonda, hemos destacado una extrafia concordancia
en las revelaciones simbolicas hechas a Marie des Vallées®, donde se menciona “una
mesa redonda de jaspe, que representa el Corazén de Nuestro Sefior”, a la vez que se ha-
bla de “un jardin que es el Santo Sacramento del altar” y que, con sus “cuatro fuentes de
agua viva”, se identifica misteriosamente con el Paraiso terrestre; ;no hay aqui otra con-
firmacion, harto sorprendente e inesperada, de las relaciones que sefialabamos?

Naturalmente, estas notas demasiado rapidas no podrian pretender constituirse en un
estudio completo acerca de cuestion tan poco conocida; debemos limitarnos por el mo-
mento a ofrecer simples indicaciones, y nos damos clara cuenta de que hay en ellas con-
sideraciones que, al principio, son susceptibles de sorprender un tanto a quienes no es-
tan familiarizados con las tradiciones antiguas y sus modos habituales de expresion sim-
bolica; pero nos reservamos el desarrollarlas y justificarlas con mas amplitud posterior-

¥ Ver Reg., noviembre de 1924.
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mente, en articulos en que pensamos poder encarar ademas muchos otros puntos no me-
nos dignos de interés®.

Entre tanto, mencionaremos aun, en lo que concierne a la leyenda del Santo Graal,
una extrafia complicacion, que hasta ahora no hemos tomado en cuenta: por una de esas
asimilaciones verbales que a menudo desempenan en el simbolismo un papel no desde-
nable, y que por otra parte tienen quiza razones mas profundas de lo que se imaginaria a
primera vista, el Graal es a la vez un vaso (grasale) y un libro (gradale o graduale). En
ciertas versiones, ambos sentidos se encuentran incluso estrechamente vinculados, pues
el libro viene a ser entonces una inscripcion trazada por Cristo o por un angel en la copa
misma. No nos proponemos actualmente extraer de ello ninguna conclusion, bien que
sea facil establecer relaciones con el “Libro de Vida” y ciertos elementos del simbolis-
mo apocaliptico.

Agreguemos también que la leyenda asocia al Graal otros objetos, especialmente
una lanza, la cual, en la adaptacion cristiana, no es sino la lanza del centurion Longino;
pero lo mas curioso es la preexistencia de esa lanza o de alguno de sus equivalentes
como simbolo en cierto modo complementario de la copa en las tradiciones antiguas.
Por otra parte, entre los griegos, se consideraba que la lanza de Aquiles curaba las heri-
das por ella causadas; la leyenda medieval atribuye precisamente la misma virtud a la
lanza de la Pasion. Y esto nos recuerda otra similitud del mismo género: en el mito de
Adonis (cuyo nombre, por lo demas, significa ‘el Sefior’), cuando el héroe es mortal-
mente herido por el colmillo de un jabali (colmillo que sustituye aqui a la lanza), su san-
gre, vertiéndose en tierra, da nacimiento a una flor; pues bien: L. Charbonneau ha sefia-

t86 <«

lado en Regnabit™ “un hierro para hostias, del siglo XII, donde se ve la sangre de las
llagas del Crucificado caer en gotitas que se transforman en rosas, y el vitral del. siglo
XIII de la catedral de Angers, donde la sangre divina, fluyendo en arroyuelos, se expan-
de también en forma de rosas”. Volveremos en seguida sobre el simbolismo floral, enca-
rado en un aspecto algo diferente; pero, cualquiera sea la multiplicidad de sentidos que
todos los simbolos presentan, todo ello se completa y armoniza perfectamente, y tal
multiplicidad, lejos de ser un inconveniente o un defecto, es al contrario, para quien
sabe comprenderla, una de, las ventajas principales de un lenguaje mucho menos estre-
chamente limitado que el lenguaje ordinario.

Para terminar estas notas, indicaremos algunos simbolos que. en diversas tradiciones

sustituyen a veces al de la copa y que le son idénticos en el fondo: esto no es salirnos

% [Después de Le Roi du Monde (1927), ya mencionado, el autor volvié mas especialmente sobre esta
cuestion en 1934, en un estudio de V. I titulado “Le Saint Graal”, que forma el capitulo IV de esta compi-
lacion].

% Ver Reg., enero de 1925.
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del tema, pues. el mismo Graal, como puede facilmente advertirse por todo lo que aca-
bamos de decir, no tiene en el origen otra significacion que la que tiene en general el
vaso sagrado donde quiera se lo encuentra, y en particular, en Oriente, la copa sacrificial
que contiene el soma védico (o el haoma mazdeo), esa extraordinaria “prefiguracion”
eucaristica sobre la cual volveremos quiza en otra ocasion®’ Lo que el soma figura pro-
piamente es el “elixir de inmortalidad” (el dmrta de los hindues, la ambrosia de los grie-
gos, palabras ambas etimoldgicamente semejantes), el cual confiere o restituye a quie-
nes lo reciben con las disposiciones requeridas ese “sentido de la eternidad” de que he-
mos hablado anteriormente.

Uno de los simbolos a que queremos referirnos es el tridngulo con el vértice hacia
abajo; es como una suerte de representacion esquematica de la copa sacrificial, y con tal
valor se encuentra en ciertos yantra o simbolos geométricos de la India. Por otra parte,
es particularmente notable desde nuestro punto de vista que la misma figura sea igual-
mente un simbolo del corazon, cuya forma reproduce simplificandola: el “tridngulo del
corazdn” es expresion corriente en las tradiciones orientales. Esto nos conduce a una ob-
servacion tampoco desprovista de interés: que la figuracion del corazén inscripto en un
triangulo asi dispuesto no tiene en si nada de ilegitimo, ya se trate del corazon humano,
o del Corazon divino, y que, inclusive, resulta harto significativa cuando se la refiere a
los emblemas utilizados por cierto hermetismo cristiano medieval, cuyas intenciones
fueron siempre plenamente ortodoxas. Si a veces se ha querido, en los tiempos moder-
nos, atribuir a tal representacion un sentido blasfemo™, es porque, conscientemente o
no, se ha alterado la significacion primera de los simbolos hasta invertir su valor nor-
mal; se trata de un fenomeno del cual podrian citarse muchos ejemplos y que por lo de-
mas encuentra su explicacion en el hecho de que ciertos simbolos son efectivamente
susceptibles de doble interpretacion, y tienen como dos faces opuestas. La serpiente, por
ejemplo, y también el ledn, ;no significan a la vez, segun los casos, Cristo y Satdn? No
podemos entrar a exponer aqui, a ese respecto, una teoria general, que nos llevaria de-
masiado lejos; pero se comprenderd que hay en ello algo que hace muy delicado al ma-
nejo de los simbolos y también que este punto requiere especialisima atenciéon cuando
se trata de descubrir el sentido real de ciertos. emblemas y traducirlo correctamente®.

Otro simbolo que con frecuencia equivale al de la copa es un simbolo floral: la flor,
en efecto, /no evoca por su forma la idea de un “receptaculo”, y no se habla del “caliz”
de una flor? En Oriente, la flor simbdlica por excelencia es el loto; en Occidente, la rosa
desempefia lo méas a menudo ese mismo papel. Por supuesto, no queremos decir que sea

8 [Ver Le Roi du Monde, cap. VI].
88 [Ver Reg., agosto-septiembre de 1924].
% [Cf. Le Régne de la quantité et les signes des temps, cap. XXIX: “Le renversement des symboles™].
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¢sa la tinica significacion de esta ltima, ni tampoco la del loto, puesto que, al contrario,
nosotros mismos habiamos antes indicado otra; pero nos inclinariamos a verla en el di-

t”, donde la rosa esta

sefio bordado sobre ese canon de altar de la abadia de Fontevraul
situada al pie de una lanza a lo largo de la cual llueven gotas de sangre. Esta rosa, apare-
ce alli asociada a la lanza exactamente como la copa lo est4 en otras partes, y parece en
efecto recoger las gotas de sangre mas bien que provenir de la transformacion de una de
ellas; pero, por lo demads, las dos significaciones se complementan mas bien que se opo-
nen, pues esas gotas, al caer sobre la rosa, la vivifican y la hacen abrir. Es la “rosa celes-
te”, seglin la figura tan frecuentemente empleada en relacion con la idea de la Reden-
cidn, o con las ideas conexas de regeneracion y, de resurreccion; pero esto exigiria atin
largas explicaciones, aun cuando nos limitdramos a destacar la concordancia de las di-
versas tradiciones con respecto a este otro simbolo”.

Por otra parte, ya que se ha hablado de la Rosa-Cruz con motivo del sello de Lute-
ro”?, diremos que este emblema hermético fue al comienzo especificamente cristiano,
cualesquiera fueren las falsas interpretaciones mas o menos “naturalistas” que le han
sido dadas desde el siglo XVIII; y ¢no es notable que en ella la rosa ocupe, en el centro
de la cruz, el lugar mismo del Sagrado Corazon? Aparte de las representaciones en que
las cinco llagas del Crucificado se figuran por otras tantas rosas, la rosa central, cuando
esta sola, puede muy bien identificarse con el Corazon mismo, con el vaso que contiene
la sangre, que es el centro de la vida y también el centro del ser total.

Hay aun por lo menos otro equivalente simbolico de la copa: la media luna; pero
¢sta, para ser explicada convenientemente, exigiria desarrollos que estarian enteramente
fuera del tema del presente estudio; no lo mencionamos, pues, sino para no descuidar
enteramente ningun aspecto de la cuestion.

De todas las relaciones que acabamos de sefialar, extraeremos ya una consecuencia
que esperamos poder hacer ain mas manifiesta ulteriormente: cuando por todas partes
se encuentran tales concordancias, ;/no es ello algo més que un simple indicio de la exis-
tencia de una tradicion primordial? Y ;como explicar que, con la mayor frecuencia,
aquellos mismos que se creen obligados a admitir en principio esa tradicion primordial
no piensen mas en ella y razonen de hecho exactamente como si no hubiera jamas exis-
tido, o por lo menos como si nada se hubiese conservado en el curso de los siglos? Si se
detiene uno a reflexionar sobre lo que hay de anormal en tal actitud, estard quiz4 menos
dispuesto a asombrarse de ciertas consideraciones que, en verdad, no parecen extrafias

% [Ver Reg., enero de 1925, figura pag. 106].

9! [Sobre el simbolismo floral véase infia, cap. IX].

2 [Reg., enero de 1925, articulo de Charbonneau-Lassay, “A propos de la rose emblématique de Mar-
tin Luther”].
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sino en virtud de los habitos mentales propios de nuestra época. Por otra parte, basta in-
dagar un poco, a condicioén de hacerlo sin prejuicio, para descubrir por todas partes las
marcas de esa unidad doctrinal esencial, la conciencia de la cual ha podido a veces oscu-
recerse en la humanidad, pero que nunca ha desaparecido enteramente; y, a medida que
se avanza en esa investigacion, los puntos de comparacion se multiplican como de por
si, y a cada instante aparecen mas pruebas; por cierto, el Quaerite et invenietis del Evan-
gelio no es palabra vana.

ADDENDUM”

Queremos decir algunas palabras acerca de una objecion que se nos ha dirigido con
motivo de las relaciones que hemos considerado entre el Santo Graal y el Sagrado Cora-
zon, aunque, a decir verdad, la respuesta que al mismo tiempo se ha dado nos parece
plenamente satisfactoria®™.

Poco importa, en efecto, que Chrestien de Troyes y Robert de Boron no hayan visto,
en la antigua leyenda de que no han sido sino adaptadores, toda la significacién conteni-
da en ella; esta significacion no por ello dejaba de encontrarse realmente contenida, y no

% [Publicado en Reg., diciembre de 1925].

% [Ver Reg., octubre de 1925, pags. 358-59. Un corresponsal habia escrito a la revista: “Muy intere-
sante el estudio de René Guénon sobre el Santo Graal y el Corazon de Jesus. Pero, jno se podria plantear
contra su tesis una objecion que la haria derrumbarse por la base? Chrestien de Troyes probablemente no
ha pensado jamas en el Corazén de Cristo. En todo caso, los celtas de la antigua Galia ciertamente no han
pensado en él. Ver, pues en el Santo Graal un emblema del Corazon de Cristo es una interpretacion ente-
ramente moderna del viejo mito: una interpretacion que puede ser muy ingeniosa, pero que habria asom-
brado a nuestros antepasados”. En el mismo nimero la revista respondia: “R. Guénon podra algin dia de-
cirnos ¢l mismo su pensamiento sobre la objecion que se le ha formulado. Notemos simplemente que la
‘nesciencia’ completa de los celtas o de Chrestien de Troyes con respecto al Corazon de Jests no podria
‘derrumbar’ la interpretacion que de la leyenda del Santo Graal nos da R. Guénon. R. Guénon no afirma
que los celtas hayan visto en el Vaso misterioso un emblema del Corazén de Cristo. Muestra que el Santo
Graal —cuya leyenda los celtas conocian y nos han trasmitido— es objetivamente un emblema del Cora-
z6n viviente que es la verdadera copa de la verdadera vida. Ahora bien; esta segunda afirmacién es inde-
pendiente de la primera. Que, en la leyenda con que nutrian su pensamiento, los celtas no hayan visto tal
o cual sentido, no prueba en modo alguno que ese sentido no estuviera en ella. Ello prueba simplemente
que este sentido permanece velado, aun ante aquellos que tanto debian amar la admirable leyenda. Sabe-
mos todos hoy que el llena de gracia de la salutacion angélica incluye la gracia de la Inmaculada Concep-
cion de Maria. Imaginese que durante largos siglos toda una escuela de teologia no haya visto en esa for-
mula ese sentido que nosotros vemos hoy, y ello no probaria en absoluto que ese sentido no estuviera.
Probaria, simplemente, que esa escuela no habria captado fodo el sentido de la formula. Con mayor razon,
es posible que uno de los verdaderos sentidos de un mito religioso haya permanecido inadvertido por
aquellos mismos que conservaban piadosamente tal leyenda”].
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pretendemos haber hecho otra cosa que explicitarla, sin introducir nada de “moderno”
en nuestra interpretacion. Por lo demas, es muy dificil decir con exactitud lo que los es-
critores del siglo XII veian o no veian en la leyenda; y, dado que no desempefiaban en
suma sino un simple papel de “transmisores”, concedemos de buen grado que no debian
de ver, sin duda, todo lo que veian sus inspiradores; queremos decir, los verdaderos po-
seedores de la doctrina tradicional.

Por otra parte, en lo que a los celtas se refiere, hemos cuidado recordar qué precau-
ciones se imponen cuando quiere hablarse de ellos, en ausencia de toda documentacion
escrita; pero, ;por qué querria suponerse, a despecho de los indicios contrarios que a pe-
sar de todo poseemos, que hayan sido menos favorecidos que los demds pueblos de la
Antigiiedad? En efecto, en todas partes vemos, y no sélo en Egipto, la asimilacién sim-
bolica establecida entre el corazon y la copa o el vaso; en todas partes, el corazon esta
considerado como el centro del ser, centro a la vez divino y humano en las aplicaciones
multiples que permite; en todas partes, también, la copa sacrificial representa el Centro
o el Corazon del Mundo, la “morada de inmortalidad™®’; ;qué mas se ha menester? Sa-
bemos bien que la copa y la lanza, o sus equivalentes, han tenido ademas otras significa-
ciones que las que hemos indicado, pero, sin detenernos en ello, podemos decir que to-
das esas significaciones, por extrafias que algunas puedan parecer a los ojos de los mo-
dernos, son perfectamente concordes entre si, y expresan en realidad las aplicaciones de
un mismo principio a o6rdenes diversos, segiin una ley de correspondencia en la cual se
funda la armoniosa multiplicidad de sentidos que se incluyen en todo simbolismo.

Ahora bien; que no solo el Centro del Mundo se identifica efectivamente con el Co-
razdn de Cristo, sino que esta identidad ha sido netamente indicada en las doctrinas anti-
guas, es cosa que esperamos poder mostrar en otros estudios”. Evidentemente, la expre-
sion “Corazén de Cristo”, en este caso, debe tomarse en un sentido que no es precisa-
mente el que podriamos llamar “historico”; pero debe sefialarse que los hechos histori-
cos mismos, como todo lo demads, traducen en su modo propio las realidades superiores
y se conforman a esa ley de correspondencia a que acabamos de aludir, ley que, solo
ella, permite explicar ciertas “prefiguraciones”. Se trata, si se quiere, de Cristo-princi-

% Habriamos podido recordar también el athanor hermético, el vaso en que se cumple la “Gran
Obra”, cuyo nombre, segun algunos, derivaria del griego athdnatos, “inmortal”; el fuego invisible que se
mantiene perpetuamente en ¢l corresponde al calor vital que reside en el corazén. Hubiéramos podido,
igualmente, establecer vinculaciones con otro simbolo muy difundido, el del huevo, que significa resu-
rreccion e inmortalidad, y sobre el cual tendremos quiza oportunidad de volver. Sefialemos por otra parte,
al menos a titulo de curiosidad, que la copa del Tarot (cuyo origen es, por lo demas, harto misterioso) ha
sido reemplazada por el corazon en los naipes franceses, lo que es otro indice de la equivalencia de am-
bos simbolos.

% [Véase infira, cap. VIII: “La idea del Centro en las tradiciones antiguas™].
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pio, es decir, del Verbo manifestado en el punto central del Universo; pero, ;quién osa-
ria pretender que el Verbo eterno y su manifestacion historica, terrestre y humana, no
son real y sustancialmente un solo y mismo Cristo en dos aspectos diferentes?. Tocarnos
con esto, ademas, a la cuestion de las relaciones entre lo temporal y lo intemporal; quiza
no convenga insistir demasiado, pues esas cosas son justamente de aquellas que solo el
simbolismo permite expresar en la medida en que son expresables. En todo caso, basta
saber leer los simbolos para encontrar en ellos todo lo que nosotros encontramos; pero,
por desgracia, particularmente en nuestra época, no todos saben leerlos.
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1A%

EL SANTO GRAAL”

Arthur Edward Waite ha publicado una obra sobre las leyendas del Santo Graal®,
imponente por sus dimensiones y por la suma de investigaciones que representa, en la
cual todos quienes se interesan en esa cuestion podran encontrar una exposicion muy
completa y metodica del contenido de los multiples textos a ella referidos, asi como di-
versas teorias que se han propuesto pira explicar el origen y la significacion de esas
complejisimas leyendas, a veces incluso contradictorias en algunos de sus elementos.
Debe agregarse que A. E. Waite no se ha propuesto realizar unicamente obra de erudi-
cion, y conviene elogiarle igualmente por eso, pues compartimos enteramente su opi-
nion sobre el escaso valor de todo trabajo que no sobrepase ese punto de vista, cuyo in-
terés no puede ser, en suma, sino “documental”; ¢l ha intentado desentrafiar el sentido
real e “interior” del simbolismo del Graal y de la gueste o “busqueda”. Desgraciada-
mente, debemos decir que este aspecto de su obra nos parece el menos satisfactorio; las
conclusiones a que llega son, inclusive, mas bien decepcionantes, sobre todo si se pien-
sa en la gran labor realizada para alcanzarlas; y sobre esto quisiéramos formular algunas
observaciones, que se referirdn por lo demds, como es natural, a cuestiones que ya he-
mos tratado en otras oportunidades.

No es, creemos, agraviar al sefior Waite si decimos que su obra es un tanto one-sigh-
ted; (deberemos traducirlo a nuestra lengua por “parcial”? Quiza ello no seria rigurosa-
mente exacto y, en todo caso, no queremos decir que lo sea de modo deliberado; mas
bien, habria algo de ese defecto tan frecuente en aquellos que, habiéndose “especializa-
do” en determinado orden de estudios, se ven llevados a reducir todo a ellos, o a desde-
fiar lo que no se deja reducir asi. Que la leyenda del Graal sea cristiana no es ciertamen-
te discutible, y el sefior Waite tiene razén al afirmarlo; pero, ;ello impide necesariamen-
te que sea también otra cosa al mismo tiempo? Quienes tienen conciencia de la unidad
fundamental de todas las tradiciones no verdn en esa ninguna incompatibilidad; pero el
seflor Waite, por su parte, no quiere ver, en cierto modo, sino lo que es especificamente
cristiano, encerrandose asi en una forma tradicional particular, y las relaciones que, pre-
cisamente por su lado “interior”, guarda con las otras parecen entonces escaparsele. No
que niegue la existencia de elementos de otro origen, probablemente anteriores al cris-
tianismo, pues seria ir contra la evidencia; pero no les concede sino muy escasa impor-
tancia, y parece considerarlos como “accidentales”, como si hubiesen venido a agregar-

%7 [Publicado en V. I, febrero y marzo de 1934].
% The Holy Grail, its legends and symbolism, Rider and Co., Londres, 1933.
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se a la leyenda “desde fuera”, y simplemente a causa del medio en que ha sido elabora-
da. Asi, tales elementos son considerados por €l como pertenecientes a lo que se ha con-
venido en llamar el “folklore”, no siempre por desdén, como la palabra inglesa podria
hacerlo suponer, sino mas bien para satisfacer a una especie de “moda” de nuestra épo-
ca, y no ddndose cuenta siempre de las intenciones implicadas en ello; y quiza no sea
inutil insistir algo sobre este punto.

La concepcion misma del “folklore”, tal como se lo entiende habitualmente, reposa
sobre una idea radicalmente falsa, la idea de que haya “creaciones populares”, productos
espontaneos de la masa del pueblo; y se ve en seguida la relacion estrecha de esa mane-
ra de ver con los prejuicios “democraticos”. Como se lo ha dicho con mucha justeza, “el
interés profundo de todas las tradiciones llamadas populares reside sobre todo en el he-
cho de que no son populares por origen™; y agregaremos que, si se trata, como casi
siempre es el caso, de elementos tradicionales en el verdadero sentido de esta palabra,
por deformados, disminuidos o fragmentarios que a veces puedan estar, y de cosas que
tienen valor simbolico real, todo ello, muy lejos de ser de origen popular, no es ni si-
quiera de origen humano. Lo que puede ser popular es unicamente el hecho de la “su-
pervivencia” cuando esos elementos pertenecen a formas tradicionales desaparecidas; y,
en este respecto, el término de “folklore” adquiere un sentido bastante proximo al de
“paganismo”, no tomando en cuenta sino la etimologia de este ultimo término, y elimi-
nando la intencion “polémica” e injuriosa. El pueblo conserva asi, sin comprenderlos,
los residuos de tradiciones antiguas, que se remontan a veces, inclusive, a un pasado tan
remoto que seria imposible de determinar y que es costumbre contentarse con referir,
por tal razén, al dominio oscuro de la “prehistoria”; cumple con ello la funciéon de una
especie de memoria colectiva mas o menos “subconsciente”, cuyo contenido ha venido,

' Lo que puede parecer mas sorprendente es que, cuan-

manifiestamente, de otra parte
do se va al fondo de las cosas, se verifica que lo asi conservado contiene sobre todo, en
forma mas o menos velada, una suma considerable de datos de orden esotérico, es decir,
precisamente lo que hay de menos popular por esencia; y este hecho sugiere de por si
una explicacion que nos limitaremos a indicar en pocas palabras. Cuando una forma tra-
dicional esta a punto de extinguirse, sus ultimos representantes pueden muy bien confiar
voluntariamente a esa memoria colectiva de que acabamos de hablar lo que de otro
modo se perderia sin remedio; es, en suma, el Gnico recurso para salvar lo que puede

salvarse en cierta medida; y, al mismo tiempo, la incomprension natural de la masa es

% Lue Benoist, La Cuisine des Anges, une esthétique de la pensée, pag. 74.

1% Es ésta una funcion esencialmente “lunar”, y es de notar que, segun la astrologia, la masa popular
corresponde efectivamente a la luna, lo cual, a la vez, indica a las claras su caracter puramente pasivo, in-
capaz de iniciativa o de espontaneidad.
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garantia suficiente de que lo que poseia un cardcter esotérico no sera asi despojado de
este caracter, sino que permanecera solamente como una especie de testimonio del pasa-
do para aquellos que, en otros tiempos, sean capaces de comprenderlo.

Dicho esto, no vemos por qué se atribuiria al “folklore”, sin mas examen, todo lo
que pertenece a tradiciones otras que el cristianismo, haciendo de éste la Unica excep-
cion; tal parece ser la intencion del sefior Waite, cuando acepta esa denominacion para
los elementos “precristianos”, y particularmente célticos, que se encuentran en las” le-
yendas del Graal. No hay, a este respecto, formas tradicionales privilegiadas; la nica
distincion que ha de hacerse es la de formas desaparecidas y formas actualmente vivas;
y, por consiguiente, todo el problema se reduciria a saber si la tradicion céltica habia re-
almente cesado de vivir cuando se constituyeron las leyendas de que se trata. Esto es,
por lo menos, discutible: por una parte, esa tradicion pudo haberse mantenido mucho
mas tiempo de lo que ordinariamente se cree, con una organizacién mas o menos oculta;
y, por otra, esas leyendas mismas pueden ser mas antiguas de lo que lo piensan los “cri-
ticos”, no porque haya habido forzosamente textos hoy perdidos, en los que no creemos
mas que el sefior Waite, sino porque pueden haber sido primeramente objeto de una tra-
dicion oral que puede haber durado varios siglos, lo que estéd lejos de ser un hecho ex-
cepcional. Por nuestra parte, vemos en ello la sefial de una “juncién” entre dos formas
tradicionales, una antigua y otra entonces nueva: la tradicion céltica y la tradicion cris-
tiana, juncion por la cual lo que debia ser conservado de la primera fue en cierto modo
incorporado a la segunda, modificaindose sin duda hasta cierto punto en cuanto a la for-
ma exterior, por adaptacion y asimilacion, pero no transponiéndose a otro plano, como
lo pretende el sefior Waite, pues hay equivalencias entre todas las tradiciones regulares;
hay, pues, muy otra cosa que una simple cuestion de “fuentes”, en el sentido en que lo
entienden los eruditos. Seria quiza dificil precisar exactamente el lugar y la fecha en que
se ha operado esa juncion, pero ello no tiene sino un interés secundario y casi exclusiva-
mente historico; es, por lo demas, facil de comprender que esas cosas son las que no de-
jan huellas en “documentos” escritos. Quiza la “Iglesia céltica” o “culdea” merece, a
este respecto, mas atencion de la que el seiior Waite parece dispuesto a concederle; su
denominacién misma podria darlo a entender asi; no hay nada de inverosimil en que
haya tras ella algo de otro orden, no ya religioso, sino iniciatico, pues, como todo lo que
se refiere a los vinculos existentes entre las diversas tradiciones, aquello de que aqui se
trata se refiere necesariamente al dominio iniciatico o esotérico. El exoterismo, sea reli-
g10s0 0 no, no va jamas mas alla de los limites de la forma tradicional a la cual pertene-
ce propiamente; lo que sobrepasa estos limites no puede pertenecer a una “Iglesia”
como tal, sino que ésta puede servirle solamente de “soporte” exterior; y ésta es una ob-
servacion sobre la que tendremos oportunidad de volver mas adelante.
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Otra observacion, que concierne mas en particular al simbolismo, se impone tam-
bién; hay simbolos que son comunes a las formas tradicionales mas diversas y alejadas,
no a consecuencia de “préstamos” que en muchos casos serian totalmente imposibles,
sino porque pertenecen en realidad a la tradicion primordial, de la cual todas esas for-
mas proceden directa o indirectamente. Tal es precisamente el caso del vaso o de la
copa; /por que lo que a estos objetos se refiere no seria sino “folklore” cuando se refiere
a tradiciones “precristianas”, mientras que en solo el cristianismo seria un simbolo esen-
cialmente “eucaristico”?

Lo que ha de rechazarse aqui no son las asimilaciones, propuestas por Burnouf u
otros, sino las interpretaciones “naturalistas” que ellos han querido extender al cristia-
nismo como a todo el resto y que, en realidad, no son validas en parte alguna. Seria pre-
ciso, pues, hacer aqui exactamente lo contrario de lo que el sefior Waite, quien, dete-
niéndose en explicaciones exteriores y superficiales, confiadamente aceptadas en cuanto
no se trata del cristianismo, ve sentidos radicalmente diferentes y sin mutua relacion alli
donde no hay sino aspectos mas o menos multiples de un mismo simbolo o de sus diver-
sas aplicaciones; sin duda, otra cosa hubiese sido de no haberse visto impedido por su
idea preconcebida de una especie de heterogeneidad entre el cristianismo y las demas
tradiciones. Del mismo modo, el sefior Waite rechaza acertadamente, en lo que concier-
ne a la leyenda del Graal, las teorias que apelan a pretendidos “dioses de la vegetacion”
pero es lamentable que sea mucho menos neto con respecto a los misterios antiguos, que
tampoco tuvieran jamas nada de comun con ese “naturalismo” de invencion absoluta-
mente moderna; los “dioses de la vegetacion™ y otras historias del mismo género no han
existido jamads sino en la imaginacion de Frazer y sus andlogos, cuyas intenciones anti-
tradicionales, por lo demas, no son dudosas.

En verdad, bien parece también que el sefior Waite esté mas o menos influido por
cierto “evolucionismo”; esta tendencia se trasluce especialmente cuando declara que lo
importante es mucho menos el origen de la leyenda que el ultimo estado a que llego ul-
teriormente; y parece creer que hubo de haber, del uno al otro, una especie de perfeccio-
namiento progresivo. En realidad, si se trata de algo que tiene caracter verdaderamente
tradicional, todo debe, al contrario, estar dado desde el comienzo, y los desarrollos ulte-
riores no hacen sino tornarlo mas explicito, sin agregado de elementos nuevos y toma-
dos del exterior.

El sefior Waite parece admitir una suerte de “espiritualizacion” por la cual un sentido
superior hubiese podido venir a injertarse en algo que no lo contenia originariamente; de
hecho, lo que ocurre por lo general es mas bien lo inverso; y aquello recuerda un poco
demasiado las concepciones profanas de los “historiadores de las religiones”. Encontra-
mos, acerca de la alquimia, un ejemplo muy llamativo de esta especie de trastrueque: el
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sefor Waite piensa que la alquimia material ha precedido a la espiritual, y que ésta no ha
aparecido sino con Kuhnrath y Jacob Boehme; si conociera ciertos tratados arabes muy
anteriores a éstos, se veria obligado, aun ateniéndose a los documentos escritos, a modi-
ficar tal opinién; y ademads, puesto que reconoce que el lenguaje empleado es el mismo
en ambos casos, podriamos preguntarle como puede estar seguro de que en tal o cual
texto no se trata sino de operaciones materiales. La verdad es que no siempre los autores
han experimentado la necesidad de declarar expresamente que se trataba de otra cosa, la
cual, al contrario, debia inclusive ser velada por el simbolismo utilizado; y, si ha ocurri-
do posteriormente que algunos lo hayan declarado, fue sobre todo frente a degeneracio-
nes debidas a que habia ya gentes quienes, ignorantes del valor de los simbolos, toma-
ban todo a la letra y en un sentido exclusivamente material: eran los “sopladores”, pre-
cursores de la quimica moderna. Pensar que puede darse un sentido nuevo a un simbolo
que ya no lo poseyera de por si es casi negar el simbolismo, pues equivale a hacer de ¢l
algo artificial, si no enteramente arbitrario, y, en todo caso, puramente humano; y, en
este orden de ideas, el sefior Waite llega a decir que cada uno encuentra en un simbolo
lo que ¢l mismo pone, de modo que su significacion cambiaria con la mentalidad de
cada época; reconocemos aqui las teorias “psicoldgicas” caras a buen niumero de nues-
tros contemporaneos; ;y no teniamos razon al hablar de “evolucionismo™?

A menudo lo hemos dicho, y nunca lo repetiremos demasiado: todo verdadero sim-
bolo porta en si sus multiples sentidos, y eso desde el origen, pues no esta constituido
como tal en virtud de una convencion humana, sino en virtud de la “ley de correspon-
dencia” que vincula todos los mundos entre si; bien que, mientras que algunos ven esos
sentidos y otros no los vean o los vean solo en parte, eso no quita que estén realmente
contenidos en ¢él, y el “horizonte intelectual” de cada uno es lo que establece toda la di-
ferencia: el simbolismo es una ciencia exacta, y no una ensofiacion donde las fantasias
individuales puedan darse libre curso.

No creemos, pues, acerca de este orden, en “invenciones de los poetas”, a las cuales
el sefior Waite parece dispuesto a conceder gran intervencion; tales invenciones, lejos de
recaer en lo esencial, no hacen sino disimularlo, deliberadamente o no, envolviéndolo
en las apariencias engafosas de una “ficcion” cualquiera; y a veces éstas lo disimulan
demasiado bien, pues, cuando se tornan demasiado invasoras, acaba por resultar casi
imposible descubrir el sentido profundo y original; ;no fue asi como, entre los griegos,
el simbolismo degener6 en “mitologia”? Este peligro es de temer sobre todo cuando el
poeta mismo no tiene conciencia del valor real de los simbolos, pues es evidente que
puede darse este caso; el apologo del “asno portador de reliquias” se aplica aqui como
en muchas otras cosas; y el poeta, entonces, desempefiard, en suma, un papel analogo al
del pueblo profano que conserva y transmite sin saberlo datos iniciaticos, segiin decia-
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mos mas arriba. La cuestion se plantea muy particularmente aqui: los autores de las no-
velas del Graal ;estuvieron en este ultimo caso, o, al contrario, eran conscientes, en ma-
yor o menor grado, del sentido profundo de lo que expresaban? Por cierto, no es facil
responder con certeza, pues, también aqui, las apariencias pueden engafiar: frente a una
mezcla de elementos insignificantes e incoherentes, uno esta tentado de pensar que el
autor no sabia de qué hablaba; empero, no es forzosamente asi, pues ha ocurrido a me-
nudo que las oscuridades y aun las contradicciones sean enteramente deliberadas y que
los detalles inutiles tengan expresamente por finalidad extraviar la atencion de los pro-
fanos, de la misma manera que un simbolo puede estar intencionalmente disimulado en
un motivo mas o menos complicado de ornamentacion; en la Edad Media sobre todo,
los ejemplos de este género abundan, aunque més no fuera en Dante y los “Fieles de
Amor”. El hecho de que el sentido superior se hace menos transparente en Chrestien de
Troyes, por ejemplo, que en Robert de Borron, no prueba, pues, necesariamente que el
primero haya sido menos consciente del sentido simbdlico que el segundo; atin menos
deberia concluirse que ese sentido esté ausente de sus escritos, lo cual representaria un
error comparable al que consiste en atribuir a los antiguos alquimistas preocupaciones
de orden unicamente material por la sola razén de que no hayan juzgado propio escribir

""" Ademas, el asunto

literalmente que su ciencia era en realidad de naturaleza espiritua
de la “iniciacion” de los autores de esas novelas quizd tenga menos importancia de lo
que podria creerse a primera vista, pues de todas maneras eso no hace cambiar nada a
las apariencias bajo las cuales se presenta el tema; desde que se trata de una “exteriori-
zacion” de datos esotéricos, pero no en modo alguno de una “vulgarizacion”, es facil de
comprender que deba ser asi. Iremos mas lejos: inclusive un profano puede, para tal
“exteriorizacion”, haber servido de “portavoz” a una organizacidn iniciatica, que lo
haya escogido a tal efecto simplemente por sus cualidades de poeta o escritor, o por
cualquier otra razon contingente. Dante escribia con perfecto conocimiento de causa;
Chrestien de Troyes, Robert de Boron y muchos otros fueron probablemente mucho me-
nos conscientes de lo que expresaban, y quiza, incluso, algunos de ellos no lo fueron en
absoluto; pero poco importa en el fondo, pues, si habia tras ellos una organizacion ini-
ciatica, cualquiera que ésta fuera, el peligro de una deformacién debida a la incompren-
sion de ellos quedaba por eso mismo descartado, ya que tal organizacion podia dirigirlos
constantemente sin que ellos lo supieran, sea por medio de algunos de sus miembros
que les proveian de los elementos que elaborar, sea por sugerencias o influjos de otro
género, mas sutiles y menos “tangibles” pero no por eso menos reales ni eficaces. Se

1%1'Si el sefior Waite cree, segin parece, que ciertas cosas son demasiado “materiales” para resultar
compatibles con la existencia de un sentido superior en los textos donde se encuentran, podriamos pre-
guntarle qué piensa. por ejemplo, de Rabelais o de Boccaccio.
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comprenderd sin dificultad que esto nada tiene que ver con la llamada “inspiracion”
poética tal como la entienden los modernos, y que no es sino pura y simple imaginacion,
ni con la “literatura” en el sentido profano del término, y agregaremos en seguida que
no se trata tampoco de “misticismo”’; pero este ultimo punto toca directamente a otras
cuestiones, que debemos encarar ahora de modo mas especial.

No nos parece. dudoso que los origenes de la leyenda del Graal deban remitirse a la
transmision de elementos tradicionales, de orden iniciatico, del druidismo al cristianis-
mo; habiendo sido esta transmision operada con regularidad, y cualesquiera hayan sido
por lo demas sus modalidades, esos elementos formaron desde entonces parte integrante
del esoterismo cristiano; estamos muy de acuerdo con el sefior Waite sobre este segundo
punto, pero debemos decir que el primero parece habérsele escapado. La existencia del
esoterismo cristiano en el Medioevo es cosa absolutamente segura; abundan las pruebas
de toda clase, y las negaciones debidas a la incomprensién moderna, ya provengan, por
otra parte, de partidarios, ya de adversarios del cristianismo, no pueden nada contra ese
hecho; hemos tenido bastante a menudo oportunidad de referirnos a esta cuestion para
que sea innecesario insistir aqui. Pero, entre aquellos mismos que admiten la existencia
del esoterismo cristiano, hay muchos que se forman de ¢l una idea mas menos inexacta,
y tal nos parece también el caso del sefior Waite, a juzgar por sus conclusiones; en ellas
hay también confusiones y desinteligencias que importa disipar.

En primer lugar, nétese bien que decimos “esoterismo cristiano” y no “cristianismo
esotérico”; no se trata de modo alguno, en efecto, de una forma especial de cristianismo,
sino del lado “interior” de la tradicion cristiana; y es facil comprender que hay en ello
mas que un simple matiz. Ademas, cuando cabe distinguir asi en una forma tradicional
dos faces, una exotérica y otra esotérica, debe tenerse bien presente que no se refieren
ambas al mismo dominio, de manera que no puede existir entre ellas conflicto ni oposi-
cion de ninguna clase; en particular, cuando el exoterismo reviste el caracter especifica-
mente religioso, como es el caso aqui, el esoterismo correspondiente, aunque tomando
en aquél su base y soporte, no tiene en si mismo nada que ver con el dominio religioso,
y se situa en un orden enteramente diverso. Resulta de ello, inmediatamente, que este
esoterismo no puede en caso alguno estar representado por “Iglesias” o por “sectas”
cualesquiera, que, por definicion misma, son siempre religiosas y por ende exotéricas;
éste es también un punto que hemos tratado ya en otras circunstancias, y que por lo tan-
to nos basta recordar someramente. Algunas “sectas” han podido surgir de una confu-
sion entre ambos dominios y de una “exteriorizacion” erronea de datos esotéricos mal
comprendidos y aplicados; pero las organizaciones inicidticas verdaderas, manteniéndo-
se estrictamente en su terreno propio, permanecen forzosamente ajenas a tales desvia-
ciones, y su “regularidad” misma las obliga a no reconocer sino lo que presenta caracter
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de ortodoxia, inclusive en el orden exotérico. Es, pues, seguro que quienes quieren refe-
rir a “sectas” lo que concierne al esoterismo o la iniciacion yerran el camino y no pue-
den sino extraviarse; no hay necesidad alguna de mayor examen para descartar toda hi-
poétesis de esa especie; y, si se encuentran en algunas “sectas” elementos que parecen ser
de naturaleza esotérica, ha de concluirse, no que tengan en ella su origen, sino muy al
contrario, que han sido desviados de su verdadera significacion.

Siendo asi, ciertas dificultades aparentes quedan inmediatamente resueltas, o, por
mejor decir, se advierte que son inexistentes: asi, no cabe preguntarse cual puede ser la
situacion, con respecto a la ortodoxia cristiana entendida en sentido ordinario de una li-
nea de transmision fuera de la “sucesion apostédlica” como aquella de que se habla en
ciertas versiones de la leyenda del Graal; si se trata de una jerarquia iniciatica, la je-
rarquia religiosa no podria en modo alguno ser afectada por su existencia, de la cual, por
lo demas, no tiene por qué tener conocimiento “oficialmente”, si asi puede decirse, ya
que ella misma no ejerce jurisdiccion legitima sino en el dominio exotérico. Andloga-
mente, cuando se trata de una formula secreta en relacion con ciertos ritos, hay, diga-
moslo francamente, una singular ingenuidad en quienes se preguntan si la pérdida o la
omision de esa formula no arriesga impedir que la celebracion de la misa pueda ser con-
siderada valida: la misa, tal cual es, es un rito religioso, y aquello es un rito iniciatico:
cada uno vale en su orden, y, aun si ambos tienen en comin un caracter “eucaristico”,
ello en nada altera esa distincion esencial, asi como el hecho de que un mismo simbolo
pueda ser interpretado a la vez desde ambos puntos de vista, exotérico y esotérico, no
impide a ambos ser enteramente distintos y pertenecientes a dominios totalmente diver-
sos; cualesquiera que puedan ser a veces las semejanzas exteriores, que por lo demas se
explican en virtud de ciertas correspondencias, el alcance y el objetivo de los ritos ini-
ciaticos son enteramente diferentes de los de los ritos religiosos. Con mayor razon, no
cabe indagar si la formula misteriosa de que se trata podria identificarse con una formu-
la en uso en tal o cual Iglesia dotada de un ritual mas o menos especial; en primer lugar,
en tanto que se trate de Iglesias ortodoxas, las variantes de ritual son por completo se-
cundarias y no pueden en modo alguno recaer sobre nada esencial; ademas, esos diver-
sos rituales jamas pueden ser sino religiosos, y, como tales, son perfectamente equiva-
lentes, sin que la consideracién de uno u otro nos acerque mas al punto de vista iniciati-
co. jCudantas investigaciones y discusiones inutiles se ahorrarian si se estuviera, antes
que nada, bien informado sobre los principios!

Ahora bien; que los escritos concernientes a la leyenda del Graal sean emanados, di-
recta o indirectamente,. de una organizacion iniciatica, no quiere decir que constituyan
un ritual de iniciacién, como algunos, con bastante extravagancia, lo han supuesto; y es
curioso que nunca se haya emitido semejante hipotesis —por lo menos hasta donde sa-
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bemos— acerca de obras que empero describen mas manifiestamente un proceso inicid-
tico, como la Divina Comedia o el Roman de la Rose; es bien evidente que no todos los
escritos que presentan cardcter esotérico son por eso rituales. El sefior Waite, que recha-
za con justa razon este supuesto, destaca las inverosimilitudes que implica: tal es, en es-
pecial, el hecho de que el pretendido recipiendario hubiere de formular una pregunta, en
vez de tener que responder a las preguntas del iniciador, como es el caso generalmente;
y podriamos agregar que las divergencias existentes entre las diferentes versiones son
incompatibles con el caracter de un ritual, que tiene necesariamente una forma fija y
bien definida; pero, ;en qué obsta todo ello a que la leyenda se vincule, en algiin otro
caracter, a lo que el sefior Waite denomina Instituted Mysteries, y que nosotros llama-
mos mas sencillamente las organizaciones inicidticas? Ocurre que el autor se forma de
éstas una idea demasiado estrecha, e inexacta en mas de un sentido: por una parte, pare-
ce concebirlas como algo exclusivamente “ceremonial”, lo que, sefialémoslo de paso, es
un modo de ver muy tipicamente anglosajon; por otra parte, segiin un error muy difun-
dido y sobre el cual hemos insistido ya harto a menudo, se las representa aproximada-
mente como “sociedades”, mientras que, si bien algunas de ellas han llegado a cobrar tal
forma, ello no es sino efecto de una especie de degradacion por entero moderna. El au-
tor ha conocido sin duda, por experiencia directa, un buen nimero de esas asociaciones
seudoiniciaticas que pululan en Occidente en nuestros dias, y, si bien parece haber que-
dado mas bien decepcionado, no ha dejado tampoco, en cierto modo, de ser influido por
lo que ha visto en ellas: queremos decir que, por no haber percibido netamente la dife-
rencia entre iniciacion auténtica y seudoiniciacion, atribuye erroneamente a las verdade-
ras organizaciones iniciaticas caracteres comparables a los de las falsificaciones con las
cuales ha entrado en contacto; y este error entrafia todavia otras consecuencias, que
afectan directamente, como vamos a verlo, a las conclusiones positivas de su estudio.

Es evidente, en efecto, que todo cuanto es de orden iniciatico no podria de ninguna
manera entrar en un marco tan estrecho como lo seria el de “sociedades” constituidas al
modo moderno; pero, precisamente, alli donde el sefior Waite no encuentra ya nada que
se asemeje de cerca o de lejos a sus “sociedades”, se pierde y llega a admitir la suposi-
cion fantastica de una iniciacion capaz de existir fuera de toda organizacion y de toda
transmision regular; nada mejor podemos hacer aqui que remitir a nuestros estudios an-
teriores sobre este asunto'”. Pues, fuera de dichas “sociedades” no ve al parecer otra po-
sibilidad que la de una cosa vaga e indefinida a la cual denomina “Iglesia secreta” o
“Iglesia interior”, segiin expresiones tomadas de misticos como Eckharts-hausen y Lo-
pukin, en las cuales la misma palabra “Iglesia” indica que nos encontramos, en realidad,
reconducidos pura y simplemente al punto de vista religioso, asi sea por medio de algu-

102 [

Ver Apergus sur I Initiation, caps. X1 y XII].
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na de esas variedades mas o menos aberrantes en las cuales el misticismo tiende espon-
taneamente a convertirse desde que escapa al control de una estricta ortodoxia. En efec-
to, el sefior Waite es uno mas de aquellos, por desgracia tan abundantes, en nuestros
dias, que, por razones diversas, confunden misticismo ¢ iniciacion; y llega a hablar en
cierto modo indiferentemente de una u otra de ambas cosas, incompatibles entre si,
como si fuesen mas o menos sinénimas. Lo que ¢él cree ser la iniciacion se resuelve, en
definitiva, en una simple “experiencia mistica”; y nos preguntamos, incluso, si en el
fondo no concibe esa “experiencia” como algo “psicologico” lo que nos reduciria a un
nivel aun inferior al del misticismo entendido en un sentido propio, pues los verdaderos
estados misticos escapan ya enteramente al dominio de la psicologia, pese a todas las te-
orias modernas del género de aquella cuyo mas conocido representante es William Ja-
mes. En cuanto a los estados interiores cuya realizacion pertenece al orden iniciatico, no
son ni estados psicologicos ni aun estados misticos; son algo de mucho mas profundo y,
a la vez, no son cosas de las que no pueda decirse ni de donde vienen ni qué son exacta-
mente, sino que, al contrario, implican un conocimiento exacto y una técnica precisa; la
sentimentalidad y la imaginacion no tienen en ellas parte alguna. Transponer las verda-
des del orden religioso al orden iniciatico no es disolverlas en las nubes de un “ideal”
cualquiera; es, al contrario, penetrar su sentido mas profundo y mas “positivo” a la vez,
disipando todas las nubes que detienen y limitan la vision intelectual de la humanidad
ordinaria. A decir verdad, en una concepcion como la del sefior Waite, no se trata de esa
transposicion, sino, cuando mucho, si se quiere, de una suerte de prolongacion o de ex-
tension en el sentido “horizontal”, pues todo cuanto es misticismo se incluye en el do-
minio religioso y no va mas alla; y, para ir efectivamente mas all4, hace falta otra cosa
que la afiliacion a una “Iglesia” calificada de “interior” sobre todo, a lo que parece, por-
que no tiene una existencia sino simplemente “ideal” lo que, traducido a términos mas
netos, equivale a decir que no es de hecho sino una organizacion de ensuefio.

No podria ser ése verdaderamente el “secreto del Santo Graal”, asi como tampoco
ningun otro real secreto inicidtico; si se quiere saber donde se encuentra ese secreto, es
menester referirse a la constitucion, muy “positiva”, de los centros espirituales, tal como
lo hemos indicado de modo bastante explicito en nuestro estudié sobre Le Roi du Mon-
de'”. A este respecto, nos limitaremos a destacar que el sefior Waite toca a veces cosas
cuyo alcance parece escaparsele: asi, ocurre que hable, en diversas oportunidades, de
cosas “sustituidas” que pueden ser palabras u objetos simbolicos; pero esto puede refe-
rirse sea a los diversos centros secundarios en tanto que imagenes o reflejos del Centro
supremo, sea a las fases sucesivas del “oscurecimiento” que se produce gradualmente,
en conformidad con las leyes ciclicas, en la manifestacion de esos mismos centros con

1% [Véase también Apergus sur I’ Initiation, cap. X].
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relacién al mundo exterior. Por otra parte, el primero de estos dos casos entra en cierta
manera en el segundo, pues la constitucion misma de los centros secundarios, corres-
pondientes a las formas tradicionales particulares, cualesquiera fueren, sefala ya un pri-
mer grado de oscurecimiento con respecto a la tradicion primordial; en efecto, el Centro
supremo, desde entonces, ya no estd en contacto directo con el exterior, y el vinculo no
se mantiene sino por intermedio de centros secundarios. Por otra parte, si uno de éstos
llega a desaparecer, puede decirse que en cierto modo se ha reabsorbido en el Centro su-
premo, del cual no era sino, una emanacion; también aqui, por lo demas, cabe observar
grados: puede ocurrir que un centro tal se haga solamente mas oculto y mas cerrado, y
esto puede ser representado por el mismo simbolismo que su desaparicion completa, ya
que todo alejamiento del exterior es simultdneamente, y en equivalente medida, un re-
torno hacia el Principio. Queremos aludir aqui al simbolismo de la desaparicion definiti-
va del Graal: que éste haya sido arrebatado al Cielo, segun ciertas versiones, o que haya
sido transportado al “Reino del Preste Juan”, seglin otras, significa exactamente la mis-
ma cosa, lo cual el sefior Waite parece no sospechar'™.

Se trata siempre de esa misma retirada de lo exterior hacia lo interior, en razén del
estado del mundo en determinada época; o, para hablar con mas exactitud, de esa por-
cion del mundo que se encuentra en relacion con la forma tradicional considerada; tal
retirada no se aplica aqui, por lo demas, sino al lado esotérico de la tradicion, ya que en
el caso del cristianismo el lado exotérico ha permanecido sin cambio aparente; pero pre-
cisamente por el lado esotérico se establecen y mantienen los vinculos efectivos y cons-
cientes con el Centro supremo. Que algo de ¢l subsista empero, aun en cierto modo invi-
siblemente, es forzosamente necesario en tanto que la forma tradicional de que se trata
permanezca viva; de no ser asi, equivaldria a decir que el “espiritu” se ha retirado ente-
ramente de ella y que no queda sino un cuerpo. muerto. Se dice que el Graal no fue. ya
visto como antes, pero no se dice que nadie le haya visto mas; seguramente, en principio
por lo menos, se halla siempre presente para aquellos que estan “cualificados”; pero, de
hecho estos se han hecho cada vez mas raros, hasta el punto de no constituir ya sino una
infima excepcioén; y, desde la época en que se dice que los Rosacruces se retiraron al
Asia, se entienda esto literal o simbolicamente, ;qué posibilidades de alcanzar la inicia-
cion efectiva pueden aquéllos encontrar atin abiertas en el mundo occidental?

% De que una carta atribuida al Preste Juan es manifiestamente apdcrifa, sefior Waite pretende con-
cluir la inexistencia de aquél, lo cual constituye una argumentacion por lo menos singular; la cuestion de
las relaciones de la leyenda del Graal con la orden del Temple es tratada por el autor de una manera ape-
nas menos sumaria; parece tener, inconscientemente sin duda, cierta prisa por descartar cosas demasiado
significativas e inconciliables con su “misticismo”; y, de modo general, las versiones alemanas de la le-
yenda nos parecen merecer mas consideracion de la que les otorga.
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v
TRADICION E “INCONSCIENTE!%

Hemos expuesto ya en otra parte el papel del psicoandlisis en la obra de subversion
que, sucediendo a la “solidificacion” materialista del mundo, constituye la segunda fase
de la accion antitradicional caracteristica de la época moderna en su totalidad'®. Es pre-
ciso que volvamos aun sobre este asunto, pues desde hace algun tiempo notamos que la
ofensiva psicoanalista va cada vez mas lejos, en el sentido de que, dirigiéndose directa-
mente a la tradicion so pretexto de explicarla, tiende ahora a deformar su nocién misma
del modo mas peligroso. A este respecto, cabe hacer una distincion entre variedades de-
sigualmente “avanzadas” del psicoanalisis: éste, que habia sido concebido primeramente
por Freud, se encontraba todavia limitado hasta cierto punto por la actitud materialista
que €l se proponia siempre mantener; por supuesto, el psicoandlisis no por eso dejaba de
tener ya un caracter netamente “satanico”, pero por lo menos ello le vedaba todo intento
de penetrar en ciertos dominios, o, aun si a pesar de todo lo pretendia, no lograba de he-
cho sino falsificaciones harto groseras, de donde confusiones que era aun relativamente
facil disipar. Asi, cuando Freud hablaba de “simbolismo”, lo que ¢l designaba abusiva-
mente asi no era en realidad sino un simple producto de la imaginacion humana, varia-
ble de un individuo a otro, y sin nada de comun verdaderamente con el auténtico simbo-
lismo tradicional. No era sino una primera etapa, y estaba reservado a otros psicoanalis-
tas modificar las teorias de su “maestro” en el sentido de una falsa espiritualidad, con el
fin de poder, por una confusion mucho mas sutil, aplicarlas a una interpretacion del sim-
bolismo tradicional mismo. Fue sobre todo el caso de C. G. Jung cuyas primeras tentati-
vas en este dominio datan ya de hace bastante tiempo'”’; es de notar, pues resulta muy
significativo, que para esa interpretacion partido de una comparacion que creyo poder es-
tablecer entre ciertos simbolos y algunos dibujos realizados por enfermos; y ha de reco-
nocerse que, en efecto, estos dibujos presentan a veces, con respecto a los simbolos ver-
daderos, una suerte de semejanza “parddica” que no deja de ser mds bien inquietante en
cuanto a la naturaleza de lo que los inspira.

Lo que agravé mucho las cosas es que Jung, para explicar algo de lo cual los facto-
res puramente individuales no parecian poder dar cuenta, se vio llevado a formular la hi-
poétesis de un supuesto “inconsciente colectivo”, existente de alguna manera en lo bajo
el psiquismo de todos los individuos humanos, al cual crey6 poder referir indistintamen-

195 [Publicado en E. T, julio-agosto de 1949].
1% Ver Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXXIV.
97 Ver a este respecto A. Préau, La Fleur d’or ou le Taoisme sans Tao.
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te tanto el origen de los simbolos mismos como el de sus caricaturas patologicas. Va de
suyo que el término de “inconsciente” es por completo impropio, y que lo designado por
¢l, en la medida en que pueda tener algo de realidad, pertenece a lo que los psicologos
denominan de modo mas habitual el “subconsciente”, es decir, el conjunto de las pro-
longaciones inferiores de la consciencia. Hemos sefialado ya en otro lugar la confusion
que se ha cometido de continuo entre el “subconsciente” y el “supraconsciente”; como
¢éste escapa completamente, por su naturaleza misma, al dominio sobre el cual recaen las
investigaciones de los psicologos, éstos no dejan jamas, cuando tienen oportunidad de
tomar conocimiento de algunas de sus manifestaciones, de atribuirlas al
“subconsciente”. Precisamente esta confusion es la que encontramos también aqui: que
las producciones de los enfermos observados por los psiquiatras proceden del “subcons-
ciente”, ciertamente no es dudoso; pero, en cambio, todo lo que es de orden tradicional,
y especialmente el simbolismo, no puede ser referido sino al “supraconsciente”, es de-
cir, a aquello por lo cual se establece una comunicaciéon con lo suprahumano, mientras
que el “subconsciente” tiende, inversamente, hacia lo infrahumano. Hay pues, en ello,
una verdadera inversion que es enteramente caracteristica del género de explicacion de
que se trata; y lo que le da una apariencia de justificacion es el hecho de que, en casos
como el que hemos citado, ocurre que el “subconsciente”, gracias a su contacto con in-
flujos psiquicos del orden mas inferior, imita efectivamente al “supraconsciente”; esto,
para quienes se dejan engafar por tales falsificaciones y son incapaces de discernir su
verdadera naturaleza, da lugar a la ilusion que desemboca en lo que hemos llamado una
“espiritualidad al revés”.

Por medio de la teoria del. “inconsciente colectivo”, se cree poder explicar que el
simbolo sea “anterior al pensamiento individual” y lo trascienda; el verdadero proble-
ma, que ni siquiera parece plantearse, seria el de saber en qué direccion ocurre ese tras-
cender: si es por lo bajo, como pareceria indicarlo esa referencia al pretendido “incons-
ciente”, o por lo alto, como lo afirman expresamente, al contrario, todas las doctrinas
tradicionales. Hemos encontrado en un articulo reciente una frase donde esa confusion
aparece con la mayor claridad posible: “La interpretacion de los simbolos..., es la puer-
ta abierta al Gran Todo, es decir, el camino que conduce hacia la luz total a través del
dédalo de los oscuros bajos fondos de nuestra individualidad.” Desgraciadamente, hay
muchas probabilidades de que, perdiéndose en esos “oscuros bajos fondos”, se llegue a
muy otra cosa que a la “luz total”; notemos también el peligroso equivoco del “Gran
Todo”, que, como la “consciencia cdsmica” en la cual algunos aspiran a fundirse, no
puede ser aqui ni mas ni menos que el psiquismo difuso de las regiones mas inferiores
del mundo sutil; y asi, la interpretacién psicoanalitica de los simbolos y su interpreta-
cion tradicional conducen en realidad a fines diametralmente opuestos.
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Cabe realizar todavia otra observacion importante: entre las muy diversas cosas que
se supone explicables por el “inconsciente colectivo”, hay que contar, naturalmente, el
“folklore”, y éste es uno de los casos en que la teoria puede presentar alguna apariencia
de verdad. Para ser mas exacto, deberia hablarse de una suerte de “memoria colectiva”,
que es como una imagen o un reflejo, en el dominio humano, de esa “memoria c6smica”
correspondiente a uno de los aspectos del simbolismo de la luna. Solo que pretender
concluir de la naturaleza del “folklore” al origen mismo de la tradicion, es cometer un
error en todo semejante a aquel, tan difundido en nuestros dias, que hace considerar
como “primitivo” lo que no es sino el producto de una degradacion. Es evidente, en
efecto, que el “folklore”, constituido esencialmente por elementos pertenecientes a tra-
diciones extintas, representa inevitablemente un estado de degradacion con respecto a
ellas; pero, por otra parte, es el inico medio por el cual algo de ellas puede salvarse. Se-
ria menester preguntarse también en qué condiciones la conservacion de tales elementos
ha sido confiada a la “memoria colectiva”; como hemos tenido ya oportunidad de decir-

10108

, no podemos ver en ello sino el resultado de una accidén plenamente consciente de
los ultimos representantes de antiguas formas tradicionales a punto de desaparecer. Lo
seguro es que la mentalidad colectiva, en la medida en que exista algo que asi pueda lla-
marse, se reduce propiamente a una memoria, lo que se expresa en términos de simbo-
lismo astrologico diciendo que es de naturaleza lunar; dicho de otro modo, puede de-
sempefar cierta funcion conservadora, en la cual consiste precisamente, el “folklore”,
pero es totalmente incapaz de producir o de elaborar nada, ni sobre todo cosas de orden
trascendente como todo dato tradicional lo es por definicion misma.

La interpretacion psicoanalitica apunta en. realidad a negar esta trascendencia de la
tradicion, pero de un modo nuevo, podria decirse, y diferente de los que estaban en cur-
so hasta ahora: no se trata ya, como con el racionalismo en todas sus formas, sea de una
negacion radical, sea de una pura y simple ignorancia de la existencia de todo elemento
“no humano”. Al contrario, parece admitirse que la tradicion tenga efectivamente un ca-
racter “no humano”, pero desviando completamente la significacion de este término;
asi, al final del articulo antes citado, leemos lo siguiente: “Volveremos tal vez sobre es-
tas interpretaciones psicoanaliticas de nuestro tesoro espiritual, cuya ‘constante’ a través
de tiempos y civilizaciones diversos demuestra a las claras el caracter tradicional, no hu-
mano, si se toma la palabra ‘humano’ en el sentido de separativo, de individual”. Aqui
se muestra quiza de la mejor manera posible cudl es, en el fondo, la verdadera intencién
de todo eso, intencion que, por lo deméas —queremos creerlo— no es siempre conscien-
te en quienes escriben cosas de ese género, pues debe quedar bien claro que lo que se
pone en cuestion a este respecto no es tal o cual individualidad, asi sea la de un “jefe de

1% ['Véase cap. IV: “El Santo Graal”].
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escuela” como Jung, sino la “inspiracion”, de lo més sospechosa, de la cual esas inter-
pretaciones proceden. No es necesario haber ido muy lejos en el estudi6 de las doctrinas
tradicionales para saber que, cuando se trata de un elemento “no humano” lo que se en-
tiende por ello, y que pertenece esencialmente a los estados supraindividuales del ser, no
tiene nada que ver absolutamente con un factor “colectivo”, el cual, en si mismo, no
pertenece en realidad sino al dominio individual humano, al igual que lo que se califica
de “separativo”, y que, ademads, por su caracter “subconsciente”, no puede en todo caso
abrir una comunicacién con otros estados sino en la direccion de lo infrahumano.. Se
capta, pues, de manera inmediata, el procedimiento de subversién que consiste, apode-
randose de ciertas nociones tradicionales, en invertirlas en cierto modo sustituyendo el
“supraconsciente” por el “subconsciente”, lo suprahumano por lo infrahumano. ;No es
estd subversion mucho mas peligrosa aiin que una simple negacidon, y se creerd que exa-
geramos al decir que contribuye a preparar las vias a una verdadera “contratradicion”,
destinada a servir de vehiculo a esa “espiritualidad al revés” de la cual, hacia el fin del
actual ciclo, el “reino del Anticristo” ha de sefalar el triunfo aparente y pasajero?
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VI
LA CIENCIA DE LAS LETRAS
(‘ILMU-L-HURUF)"”

En los preliminares de un estudio sobre “La Théodicée de la Kabbale”'"* F. Warrain,
después de haber dicho que “la hipotesis cabalistica es que la lengua hebraica es la len-
gua perfecta ensefiada por Dios al primer hombre”, cree necesario formular reservas so-
bre “la pretension ilusoria de conservar los elementos puros de la lengua natural, cuando
de ella no se poseen sino residuos y deformaciones”. No por eso deja de admitir que “si-
gue siendo probable que las lenguas antiguas dimanen de una lengua hieratica, com-
puesta por inspirados”, que “debe haber en ellas, por la tanto, palabras que expresan la
esencia de las cosas y sus relaciones numéricas” y que “otro tanto puede decirse sobre
las artes adivinatorias”. Creemos que sera bueno aportar algunas precisiones sobre este
asunto; pero queremos hacer notar ante todo que F. Warrain se ha situado en una pers-
pectiva que puede llamarse sobre todo filoséfica, mientras que nosotros nos propone-
mos atenernos estrictamente aqui, como lo hacemos siempre, al terreno iniciativo y tra-
dicional.

Un primer punto sobre el que importa llamar la atencion es el siguiente: la afirma-
cion segun la cual la lengua hebrea seria la lengua misma de la revelacion primitiva bien
parece no tener sino caracter exotérico y no pertenecer al fondo mismo de la doctrina
cabalistica, sino, en realidad, recubrir simplemente algo mucho mas profundo. La prue-
ba estd en que lo mismo se encuentra igualmente dicho de otras lenguas, y que esta afir-
macion de “primordialidad”, si asi puede llamarse, no podria ser tomada literalmente, ni
justificarse en todos los casos, puesto que implicaria una contradiccion evidente. Asi es,
en particular, para la lengua 4rabe, e inclusive es opinidn muy comunmente difundida en
el pais donde se la usa que habria sido la lengua original de la humanidad; pero lo nota-
ble, y lo que nos ha hecho pensar que debe ser el mismo el caso en lo que concierne al
hebreo, es que esa opinidn vulgar esta tan poco fundada y tan desprovista de autoridad,
que se halla en formal contradiccidon con la verdadera ensefianza tradicional del Islam,
segun la cual la lengua “addmica” era la “lengua siriaca” (logah suryaniyah), que, por
otra parte, nada tiene que ver con el pais actualmente designado con el nombre de Siria,
asi como tampoco con ninguna de las lenguas méas o menos antiguas cuyo recuerdo se
ha conservado entre los hombres hasta hoy. Esa logah siiryaniyah es propiamente, segiin

19 [Publicado en V. I, febrero de 1931].
9 [1bid., octubre de 1930; cf. F. Warrain, La Théodicée de la Kabbale, ed. Vega, Paris].
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la interpretacion que se da de su nombre, la lengua de la “iluminacién solar” (shems-
ish-raqyah), en efecto, Stirya es el nombre sanscrito del Sol, y esto pareceria indicar
que su raiz sur, una de las que designan la luz, pertenecia si a la lengua original. Se tra-
ta, pues, de esa Siria primitiva de la cual Homero habla como de una isla situada “mas
alla de Ogigia”, lo que la identifica con la 7ula hiperborea, “donde estan las revolucio-
nes del Sol”. Seglin Josefo, la capital de ese pais se llamaba Helidpolis, “ciudad del
Sol”""', nombre dado después a la ciudad de Egipto también llamada On, asi como Te-
bas habria sido originariamente uno de los nombres de la capital de Ogigia. Las sucesi-
vas transferencias de estos nombres, y de muchos otros, serian particularmente intere-
santes de estudiar en lo que concierne a la constitucion de los centros espirituales secun-
darios de los diversos periodos, constitucion que se halla en relacion estrecha con la de
las lenguas destinadas a servir de “vehiculos” a las formas tradicionales correspondien-
tes. Esas lenguas son aquellas a las que se puede dar propiamente el nombre de “lenguas
sagradas”; y precisamente sobre la distincion que debe hacerse entre esas lenguas sagra-
das y las lenguas vulgares o profanas reposa esencialmente la justificacion de los méto-
dos cabalisticos, asi como procedimientos similares que se encuentran en otras tradicio-
nes.

Podemos decir esto: asi como todo centro espiritual secundario es como una imagen
del Centro supremo y primordial, segiin lo hemos explicado en nuestro estudio sobre Le
Roi du Monde, toda lengua sagrada, o “hieratica” si se, quiere, puede considerarse como
una imagen o reflejo de la lengua original, que es la lengua sagrada por excelencia; ésta
es la “Palabra perdida”, o mas bien escondida a los hombres de la “edad oscura”, asi
como el Centro supremo se ha vuelto para ellos invisible e inaccesible. Pero no se trata
de “residuos y deformaciones”; se trata, al contrario, de adaptaciones regulares exigidas
por las circunstancias de tiempos y lugares, es decir, en suma, por el hecho de que, se-
gun lo que ensefia Seyidi Mohyddin ibn Arabia al comienzo de la segunda parte de El-
Futihdtu-l1-Mekkiyah [‘Las revelaciones de la Meca’], cada profeta o revelador debia
forzosamente emplear un lenguaje capaz de ser comprendido por aquellos a quienes se
dirigia, y por lo tanto mas especialmente apropiado a la mentalidad de tal pueblo o de
tal época. Tal es la razon de la diversidad misma de las formas tradicionales, y esta di-
versidad trae aparejada, como consecuencia inmediata, la de las lenguas que deben ser-
virles como medios de expresion respectivos; asi, pues, todas las lenguas sagradas de-
ben considerarse como verdaderamente obra de “inspirados”, sin lo cual no serian aptas
para la funcion a que estan esencialmente destinadas. En lo que respecta a la lengua pri-
mitiva, su origen debia ser “no humano”, como el de la tradicion primordial misma; y

"' Cf. La Ciudadela solar de los Rosacruzes, La Ciudad del Sol, de Campanella, etc. A esta primera
Helidépolis debiera ser referido en realidad el simbolismo ciclico del Fénix.
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toda lengua sagrada participa aun de ese caracter en cuanto es, por su estructura (el-
mabani) y su significacion (el-ma’dni), un reflejo de aquella lengua primitiva. Esto pue-
de, por lo demas, traducirse en diferentes formas, que no todos los casos tienen la mis-
ma importancia, pues la cuestion de adaptacion interviene también aqui: tal es, por
ejemplo, la forma simbolica de los signos empleados por la escritura''?; tal es también, y
mas en particular para el hebreo y el arabe, la correspondencia de los nlimeros con las
letras, y por consiguiente con las palabras compuestas por ellas.

Seguramente, es dificil para los occidentales darse cuenta de lo que son verdadera-
mente las lenguas sagradas, pues, por lo menos en las condiciones actuales, no tienen
contacto directo con ninguna de ellas; y podemos recordar a este respecto lo que hemos
dicho mas generalmente y en otras oportunidades acerca de la dificultad de asimilacion
de las “ciencias tradicionales”, mucho mayor que la de las ensefianzas de orden pura-
mente metafisico, en razon de su caracter especializado, que las une indisolublemente a
tal o cual determinada forma y que no permite transportarlas tal cual de una civilizacion
a otra, so pena de hacerlas por completo ininteligibles o bien de no obtener sino resulta-
dos enteramente ilusorios, cuando no completamente falsos. Asi, para comprender efec-
tivamente todo el alcance del simbolismo de las letras y los nimeros, es preciso vivirlo,
en cierta manera, en su aplicacion hasta a las circunstancias mismas de la vida corriente,
tal como es posible en ciertos paises orientales; pero seria absolutamente quimérico pre-
tender introducir consideraciones y aplicaciones de ese género en las lenguas europeas,
para las cuales no han sido hechas, y en las cuales el valor numérico de las letras, parti-
cularmente, es cosa inexistente. Los ensayos que algunos han llevado a cabo en este or-
den de ideas, fuera de todo dato tradicional, son, pues, erroneos desde el mismo punto
de partida; y si a veces se han obtenido sin embargo algunos resultados justos, por ejem-
plo desde el punto de vista “onomantico”, ello no prueba el valor y la legitimidad de los
procedimientos, sino solamente la existencia de una suerte de facultad “intuitiva” (que,
por supuesto, nada tiene en comun con la verdadera intuicion intelectual) en aquellos
que los han aplicado, como por lo demés ocurre frecuentemente con las “artes adivina-

torias™'.

'12 Esta forma puede, por lo demas, haber sufrido modificaciones correspondientes a readaptaciones
tradicionales ulteriores, como ocurrié con el hebreo después de la cautividad de Babilonia; decimos que
se trata de una readaptacion, pues es inverosimil que la antigua escritura se haya perdido realmente en un
corto periodo de setenta afios, y es inclusive asombroso que esto pase generalmente inadvertido. Hechos
del mismo género, en épocas mas o menos alejadas, han debido producirse igualmente para otras escritu-
ras, en particular para el alfabeto sanscrito y, en cierta medida, para los ideogramas chinos.

'3 Parece que pueda decirse otro tanto, pese a la apariencia “cientifica” de los métodos, en lo que
concierne a los resultados obtenidos por la astrologia moderna, tan alejada de la verdadera astrologia tra-
dicional; ésta, cuyas claves parecen perdidas, era, por, lo demas, muy otra cosa que una simple “arte adi-
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Para exponer el principio metafisico de la “ciencia de las letras” (en arabe ‘ilmu-I-
hurif), Seyidi Mohyiddin, en El-Futiihatu-I-Mekkiyah, considera el universo como sim-
bolizado por un libro: es el simbolo, bien conocido, del Liber Mundi de los Rosacruces,

asi como del Liber Vitae apocaliptico'*

. Los caracteres de ese libro son, en principio,
escritos todos simultdnea e indivisiblemente por la “pluma divina” (el-Qadlamu-I-ilahi),
estas “letras trascendentes”, son las esencias eternas o ideas divinas; y, siendo toda letra
a la vez un niimero, se advertira el acuerdo de esta ensefanza con la doctrina pitagdrica.
Esas mismas “letras trascendentes”, que son todas las criaturas, después de haber sido
condensadas principialmente en la omnisciencia divina, han descendido, por el soplo di-
vino, a las lineas inferiores, para componer y formar el Universo manifestado. Se impo-
ne aqui la comparacion con el papel que desempeinian igualmente las letras en la doctrina
cosmogonica del Séfer Yetsirah, la “ciencia de las letras” tiene, por lo demds, una im-
portancia aproximadamente igual en la Cébala hebrea que en el esoterismo islamico'"’.
Partiendo de este principio, se comprendera sin dificultad que se establezca una co-
rrespondencia entre las letras y las diversas partes del Universo manifestado, y mas en
particular de nuestro mundo; la existencia de las correspondencias planetarias y zodia-
cales es, a este respecto, lo bastante conocida para que sea inutil insistir, y basta notar
que esto pone a la “ciencia de las letras” en estrecha relacion con la astrologia encarada
como ciencia “cosmoldgica”''®. Por otra parte, en virtud de la analogia constitutiva del
“microcosmo” (el-kawnu-s-segir) con el “macrocosmo” (el-kawnu-I-kebir), esas mismas
letras corresponden igualmente a las diversas partes del organismo humano; y, a este
respecto, sefialaremos de paso que existe una aplicacion terapéutica de la “ciencia de las
letras”, en que cada una de ellas se emplea de determinada manera para curar las enfer-

medades que afectan especialmente al correspondiente 6rgano.

vinatoria”, aunque evidentemente capaz de aplicaciones de este orden, pero con caracter enteramente se-
cundario y “accidental”.

14 Hemos tenido ya oportunidad de sefialar la relacion existente entre este simbolismo del “Libro de
Vida” y el del “Arbol de Vida™: las hojas del arbol y los caracteres del libro representan igualmente todos
los seres del universo (los “diez mil seres” de la tradicion extremo-oriental).

!5 Es preciso ademas observar que el “Libro del Mundo” es a la vez el “Mensaje divino” (er-Risala-
tu-I-ilahiyah), arquetipo de todos los libros sagrados; las escrituras tradicionales no son sino traducciones
de ¢l en lenguaje humano. Esto esta afirmado expresamente del Veda y del Cordan; la idea del “Evangelio
eterno” muestra también que esa misma concepcion no es enteramente extrafia al cristianismo, o que por
lo menos no lo ha sido siempre.

6 Hay también otras correspondencias, con los elementos, las cualidades sensibles, las esferas celes-
tes, etc.; las letras del alfabeto arabe, que son veintiocho, estan igualmente en relacion con las mansiones
lunares.
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Resulta, pues, de lo que acaba de decirse, que la “ciencia de las letras” debe ser en-
carada en oOrdenes diferentes, los cuales pueden en suma reducirse a los “tres mundos™:
entendida en su sentido superior, es el conocimiento de todas las cosas en el principio
mismo, en tanto que esencias eternas mas alla de toda manifestacion; en un sentido que
puede decirse medio, es la cosmogonia, o sea el conocimiento de la produccion o for-
macion del mundo manifestado; por ultimo, en el sentido inferior, es el conocimiento de
las virtudes de los nombres y los niimeros en tanto que expresan la naturaleza de cada
ser, conocimiento que permite, a titulo de aplicacion, ejercer por medio de ellos, y en ra-
z6n de dicha correspondencia, una accion de orden “mdagico” sobre los seres mismos y
sobre los sucesos que les conciernen. En efecto, segiin lo que expone Ibn Jaldun, las for-
mulas escritas, estando compuestas por los mismos elementos que constituyen la totali-
dad de los seres, tienen por tal razon facultad para obrar sobre ellos; y por eso también
el conocimiento del nombre de un ser, expresion de su naturaleza propia, puede dar un
poder sobre ¢€l; esta aplicacion de la “ciencia de las letras” se designa habitualmente con
el nombre de simi’a'"’. Importa destacar que esto va mucho mas lejos que un simple
procedimiento “adivinatorio”: se puede, en primer lugar, por medio de un calculo
(hisdb) efectuado sobre los nimeros correspondientes a las letras y los nombres, lograr
la prevision de ciertos acontecimientos'®; pero ello no constituye en cierto modo sino
un primer grado, el mas elemental de todos, y es posible efectuar luego, partiendo de los
resultados de ese calculo, mutaciones que tendran por efecto producir una modificacion
correspondiente en los acontecimientos mismos.

También aqui es necesario distinguir, por otra parte, grados muy diferentes, como en
el conocimiento mismo, del cual esto no es sino una aplicacion o efectuacion: cuando
esa accion se ejerce solo en el mundo sensible, se trata del grado més inferior, y en este
caso puede hablarse propiamente de “magia”; pero es facil concebir que se trate de algo
de muy otro orden cuando la accion repercute en los mundos superiores. En este ultimo
caso, estamos evidentemente en el orden “iniciatico” en el sentido mas cabal del térmi-
no; y solo puede operar activamente en todos los mundos aquel que ha llegado al grado
del “azufre rojo” (el-Kebritu-I-ahmar), nombre que indica una asimilacién, que podra
parecer a algunos un tanto inesperada, de la “ciencia de las letras” a la alquimia'”®. En
efecto, estas dos ciencias, entendidas en su sentido profundo, no son sino una en reali-

"7 La palabra simi’a no parece puramente arabe; proviene verosimilmente del griego sémeia ‘signos’,
lo que la hace aproximadamente equivalente al nombre de la gematria cabalistica, palabra también de ori-
gen griego, pero derivada no de geometria, como comiunmente se dice, sino de grammadteia (de gramma-
ta, ‘letras’).

! Se puede también, en ciertos casos, obtener por un célculo del mismo género la solucion de cues-
tiones de orden doctrinal; y esta solucion se presenta a veces en una forma simbolica de lo mas notable.

19 Seyyidi Mohyiddin ibn ‘Arabi es apellidado es-Sheiju-I-dkbar wa el-Kebritu-I-c¢hmar.
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dad; y lo que ambas expresan, bajo apariencias muy diferentes, no es sino el proceso
mismo de la iniciacidn, el cual, por lo demas, reproduce rigurosamente el proceso cos-
mogonico, pues la realizacion total de las posibilidades de un ser se efectiia necesaria-

mente pasando por las mismas fases que las de la Existencia universal'®’.

120 Es por lo menos curioso observar que el propio simbolismo masénico, en el cual la “Palabra perdi-
da” y su busqueda desempefian ademds importante papel, caracteriza los grados iniciaticos por medio de
expresiones, manifiestamente tomadas de la “ciencia de las letras: deletrear, leer, escribir. El “Maestro”,
que entre sus atributos tiene la “plancha de trazar”, si fuera verdaderamente lo que debe ser, seria capaz
no solamente de leer sino también de escribir el “Libro de Vida”, es decir, de cooperar conscientemente
en la realizacion del plan del “Gran Arquitecto del Universo”; por esto puede juzgarse la distancia que se-
para la posesion nominal de tal grado de su posesion efectiva.
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VII
EL LENGUAJE DE LOS PAJAROS™

Wa-s-saffati saffan

Fa-z-zdjirdti zajran

Fa-t-taliyati dhikran...

(“Por los que estan ordenados en 6rdenes

y los que expelen repeliendo

y los que recitan la invocacion...”)
Coran, XXXVII, 1-3

A menudo, en diversas tradiciones, se trata acerca de un lenguaje misterioso llamado
“el lenguaje de los pajaros”; designacion evidentemente simbdlica, pues la importancia
misma que se atribuye al conocimiento de ese lenguaje, como prerrogativa de una alta
iniciacion, no permite tomarla literalmente. Asi, se lee en el Cordn: “Y Salmon fue el
heredero de David; y dijo: jOh, hombres!, hemos sido instruidos en el lenguaje de los
pajaros (‘ullimna mdntiga-t-tayri) y colmados de todo bien...” (XXVII, 15). Por otra
parte, se ve a héroes vencedores del dragon, como Sigfrido en la leyenda nérdica, com-
prender al punto el lenguaje de los pajaros; y esto permite interpretar facilmente el sim-
bolismo de que se trata. En efecto, la victoria sobre el dragon tiene por consecuencia in-
mediata la conquista de la inmortalidad, figurada por algun objeto al cual aquél impide
aproximarse, y esta conquista de la inmortalidad implica esencialmente la reintegracion
al centro del ser humano, es decir, al punto en que se establece la comunicacién con los
estados superiores del ser. Esta comunicacion es lo representado por la comprension del
lenguaje de los pajaros; pues, en efecto, los pajaros se toman con frecuencia como sim-
bolo de los angeles, es decir, precisamente, de los estados superiores Hemos tenido
oportunidad de citar en otro lugar' la parabola evangélica donde se habla, en este senti-
do, de “las aves del cielo” que vienen a posarse en las ramas del arbol, ese mismo arbol
que representa el eje que pasa por el centro de cada estado del ser y vincula todos los es-
tados entre si*.

121 TPublicado en V. I., noviembre de 1931].

' L’ Homme et son devenir selon te Véddnta, cap. 111.

2 En el simbolo medieval del Peridexion (corrupcion de Paradision) se ve a los pajaros sobre las ra-
mas del arbol y al dragén al pie de ¢l (cf. Le Symbolisme de la Croix, cap. IX). En un estudio sobre el sim-
bolismo del “ave del paraiso” (Le Rayonnement intellectuel, mayo-junio de 1930), L. Charbonneau-Las-
say ha reproducido una escultura en la cual esa ave esta figurada con solo una cabeza y alas, forma en la
cual se encuentran a menudo representados los angeles. [Cf. Le Bestiaire du Christ, cap. LVI, pag. 425].
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En el texto coranico que hemos reproducido como lema, se considera que el término
es-saffat designa literalmente a los pajaros, pero a la vez se aplica simbdlicamente a los
angeles (el-mala’-ikah), y asi, el primer versiculo significa la constitucion de las je-
rarquias celestes o espirituales’. El segundo versiculo expresa la lucha de los angeles
con los demonios, de las potencias celestes contra las potencias infernales, es decir, la
oposicion entre estados superiores y estados inferiores®; es, en la tradicion hindu, la lu-
cha de los Deva contra los Asura, y también, segiin un simbolismo enteramente seme-
jante al que estamos tratando aqui, la lucha del Gdruda contra el Ndga, en el cual en-
contramos, por lo demas, la serpiente o el dragon de que se ha hablado lineas antes; el
Garuda es el aguila, y en otros casos estd reemplazado por otras aves, como el ibis, la
cigiiefia, la garza, todos enemigos y destructores de los reptiles’. Por ultimo, en el tercer
versiculo se ve a los angeles recitar el dhikr, lo cual, en la interpretacion mas habitual, se
considera que indica la recitacion del Coran, no, ciertamente, del Cordn expresado en
lenguaje humano, sino de su prototipo eterno inscripto en la “tabla guardada” (el-
lawhu-1-mahfiiz), que se extiende de los cielos a la tierra como la escala de Jacob, o sea
a través de todos los grados de la Existencia universal®. Analogamente, en la tradicion
hindu se dice que los Deva, en su lucha contra los Asura, se protegieron (achhan dayan)
por medio de la recitacion de himnos del Veda y que por tal razon estos himnos recibie-
ron el nombre de chhanda, palabra que designa propiamente el ‘ritmo’. La misma idea
esta, por lo demas, contenida en la palabra dhikr, que, en el esoterismo islamico, se apli-
ca a formulas ritmadas correspondientes de modo exacto a los mantra hindaes, formulas
cuya repeticion tiene por objeto producir una armonizacién de los diversos elementos

3 La palabra saff; ‘orden, fila’, es de aquellas, por lo demds numerosas, en las cuales algunos han que-
rido encontrar el origen de los términos siifi y tasawwuf; aunque esta derivacion no parezca aceptable des-
de el punto de vista lingiiistico, no por eso es menos verdadero que, al igual que muchas otras del mismo
género, representa una de las ideas realmente contenidas en dichos términos, pues las “jerarquias espiri-
tuales” se identifican esencialmente con los grados de iniciacion.

4 Esta oposicion se traduce en todo ser por la de las dos tendencias, ascendente y descendente, llama-
das sattva y tamas por la doctrina hindu. Es también lo que el mazdeismo simboliza por el antagonismo
de la luz y las tinieblas, personificadas respectivamente en Ormuzd y Ahriman.

> Véanse, a este respecto, los notables trabajos de L. Charbonneau-Lassay sobre los simbolos anima-
les de Cristo [cf. Le Bestiaire du Christ). Importa notar que la oposicion simbdlica del ave y la serpiente
no se aplica sino cuando esta ultima esta encarada segun su aspecto maléfico; al contrario; segun su as-
pecto benéfico, se une a veces al ave, como en la figura del Quetzalcohuat! de las antiguas tradiciones
americanas; por lo demas, también se encuentra en México el combate del aguila contra la serpiente. Se
puede recordar, para el caso de la asociacion de la serpiente y el ave, el texto evangélico: “Sed, pues, pru-
dentes como serpientes y sencillos como palomas” (San Mateo, X, 16).

% Sobre el simbolismo del Libro, al cual esto se refiere directamente, ver Le Symbolisme de la Croix,
cap. XIV.
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del ser y determinar vibraciones capaces, por su repercusion a través de la serie de esta-
dos, en jerarquia indefinida, de abrir una comunicacién con los estados superiores, lo
cual constituye por otra parte, de modo general, la razén de ser esencial y primordial de
todos los ritos.

Nos vemos, pues, reconducidos, como se observard, a lo que deciamos al comienzo
sobre el “lenguaje de los pajaros”, que podemos llamar también “lengua angélica”, y
cuya imagen en el mundo humano es el lenguaje ritmado, pues sobre la “ciencia del rit-
mo” que comporta por lo demas multiples aplicaciones, se basan en definitiva todos los
medios que pueden utilizarse para entrar en comunicacion con los estados superiores.
Por eso una tradicion islamica dice que Adan, en el Paraiso terrestre, hablaba en verso,
en decir, en lenguaje ritmado; se trata de esa “lengua siriaca” (logah stirydniyah) sobre
la cual hemos hablado en nuestro precedente estudio sobre la “ciencia de las letras™’, y
que debe considerarse como traduccion directa de la “iluminacion solar” y “angélica”
tal como se manifiesta en el centro del estado humano. Por eso también los libros sagra-
dos estan escritos en lenguaje ritmado, lo cual, como se ve, hace de ellos otra cosa que
los simples “poemas” en el sentido puramente profano del término que quiere ver el
prejuicio antitradicional de los “criticos” modernos; vy, por lo demads, la poesia no era
originariamente esa vana “literatura” en que se ha convertido por una degradacion cuya
explicacion ha de buscarse en la marcha descendente del ciclo humano, y tenia un ver-
dadero caracter sagrado®. Pueden encontrarse rastros de ello hasta en la antigiiedad occi-
dental clasica, en la cual la poesia era llamada aun “lengua de los Dioses”, expresion
equivalente a las que hemos indicado, pues los “Dioses”, es decir los Deva’ son, como
los angeles, la representacion de los estados superiores. En latin, los versos se llamaban
carmina, designacion referente a su uso en el cumplimiento de los ritos, pues la palabra
carmen es idéntica al sanscrito karma, que debe tomarse aqui en su sentido particular de

1”10.

“accion ritual”’”; y el poeta mismo, intérprete de la “lengua sagrada™ a través de la cual

se transparentaba el Verbo divino, era el vates, palabra que lo caracterizaba como dota-

" [Véase supra, cap. VI].

® Puede decirse, por otra parte, de manera general, que las artes y las ciencias no se han hecho profa-
nas sino en virtud. de tal degradacion, la cual las ha despojado de su caracter tradicional y, por consi-
guiente, de toda significaciéon de orden superior; nos hemos explicado sobre este asunto en L’Esotérisme
de Dante, cap. 11, y en La Crise du monde moderne, cap. IV. [Cf. también La Régne de la quantité et les
signes des temps, cap. VIII].

% El sénscrito Deva y el latin Deus son una sola y misma palabra.

19 La palabra “poesia” deriva también del verbo griego poiein, €l cual tiene la misma significacion
que la raiz sanscrita k7 de donde proviene Karma, y que se encuentra también en el verbo latino creare
entendido en su acepcion primitiva; en el origen se trataba, pues, de algo muy distinto que de la simple
produccion de una obra artistica o literaria, en el sentido profano, Ginico que Aristdteles parece haber teni-
do presente al hablar de lo que ¢l ha llamado “ciencias poéticas”.
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do de una inspiracion en cierto modo profética. Mas tarde, por otra degradacion, el va-
tes no fue sino un vulgar “adivino™"'; y el carmen (de donde la voz francesa charme,
‘encanto’), un “encantamiento”, es decir, una operacion de baja magia; es éste otro
ejemplo de que la magia, e incluso la hechiceria, constituye lo que subsiste como ultimo
vestigio de las tradiciones desaparecidas™'.

Estas pocas indicaciones bastaran, creemos, para mostrar cuanto se equivocan quie-
nes se burlan de los relatos en que se habla del “lenguaje de los pajaros”; es en verdad
demasiado féacil y harto simple tratar desdefiosamente de “supersticion” todo aquello
que no se comprende; pero los antiguos, por su parte, sabian muy bien lo que decian
cuando empleaban el lenguaje simbdlico. La verdadera “supersticion”, en el sentido es-
trictamente etimologico (quod superstat), es lo que se sobrevive a si mismo, o sea, en
una palabra, la “letra muerta”; pero inclusive esta conservacion, por poco digna de inte-
rés que pueda parecer, no es empero cosa tan desdenable, pues el espiritu, que “sopla
donde quiere” y cuando quiere, puede siempre venir a revivificar los simbolos y los ri-
tos y a restituirles, con el sentido que habian perdido antes, la plenitud de su virtud ori-

ginaria.

"' La palabra “adivino” misma no est4 menos desviada de su sentido, pues etimoldgicamente tiene re-
lacion directa con divinus, y significa entonces “intérprete de los dioses”. Los “aruspices” (de aves spice-
re, ‘observar las aves’) extraian presagios del vuelo y el canto de las aves, lo cual es de relacionar mas es-
pecialmente con el “lenguaje de los pajaros”, entendido aqui en el sentido més material, pero identificado
aun asi con la “lengua de los dioses”, pues se consideraba que éstos manifestaban su voluntad por medio
de tales presagios, y las aves desempefiaban entonces un papel de “mensajeros” analogo al que se atribu-
ye generalmente a los angeles (de donde su nombre mismo, pues es precisamente el sentido propio de la
palabra griega angelos), bien que tomado en un aspecto muy inferior.

2 [Sobre este asunto de los origenes de la magia y de la hechiceria. véase infi-a, cap. XX, “Shet”, ulti-
mo parrafo].
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SIMBOLOS DEL CENTRO Y DEL MUNDO
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VIII
LA IDEA DEL CENTRO EN LAS TRADICIONES ANTIGUAS"

Ya hemos tenido oportunidad de aludir al “Centro del Mundo” y a los diversos sim-
bolos que lo representan'®; nos es preciso volver sobre esa idea de Centro, que tiene la
maxima importancia en todas la tradiciones antiguas, e indicar algunas de las principa-
les significaciones vinculadas con ella. Para los modernos, en efecto, esa idea no evoca
ya inmediatamente lo que evocaba para los antiguos; en ello como en todo lo que ataiie
al simbolismo, muchas cosas se han olvidado y ciertos modos de pensamiento parecen
haberse hecho totalmente extrafios a la gran mayoria de nuestros contemporaneos; con-

13 [Publicado en Reg., mayo de 1926].
14 [“Les Arbres du Paradis” (Reg., marzo de 1926), cuyos elementos fueron retomados en diversos lu-
gares de Le Symbolisme de la Croix. He aqui el pasaje final, a que se hace referencia en el texto:

“...Debemos agregar que si el arbol es uno de los simbolos principales del ‘Eje del Mundo’, no
es el Gnico: la montafia también lo es, y comun a muchas tradiciones diferentes; el arbol y la montafia es-
tan también a veces asociados entre si. La piedra misma (que por lo demas puede tomarse como una re-
presentacion reducida de la montafia, aunque no sea unicamente eso) desempeia igualmente el mismo pa-
pel en ciertos casos; y este simbolo de la piedra, como el del arbol, estd muy a menudo en relacion con la
serpiente. Tendremos sin duda oportunidad de volver sobre estas diversas figuras en otros estudios; pero
queremos sefalar desde luego que, por el hecho mismo de referirse todas al ‘Centro del Mundo’, no dejan
de tener un vinculo mas o menos directo con el simbolo del corazén, de modo que en todo esto no nos
apartamos tanto del objeto propio de esta revista como algunos podrian creer; y volveremos a él, por lo
demas, de manera mas inmediata, con una tltima observacion. Deciamos que, en cierto sentido, el ‘Arbol
de Vida’ se ha hecho accesible al hombre por la Redencidn; en otros términos, podria decirse también que
el verdadero cristiano es aquel que, virtualmente al menos, estad reintegrado a la dignidad y los derechos
de la humanidad primordial y tiene, por consiguiente, la posibilidad de retornar al Paraiso, a la ‘morada
de inmortalidad’. Sin duda, esta reintegracion no se efectuara plenamente, para la humanidad colectiva,
sino cuando ‘la nueva Jerusalén descienda del cielo a la tierra’ (Apocalipsis, XXI), puesto que sera la con-
sumacion perfecta del cristianismo, coincidente con la restauracion no menos perfecta del orden anterior a
la caida. No es menos verdad, empero, que la reintegracion puede ser encarada ya actualmente de modo
individual, si no general; y. en esto reside, creemos, la significacion mas completa del ‘habitat espiritual’
en el Corazén de Cristo, de que hablaba. recientemente L. Charbonneau-Lassay (enero de 1926), pues,
como el Paraiso terrestre, el Corazon de Cristo es verdaderamente el ‘Centro del Mundo’ y la ‘morada de
inmortalidad’.”

[Recordemos que la idea del “Centro del Mundo” constituye el tema fundamental de la obra titu-
lada Le Roi du Monde, que apareceria en 1927 y en la cual fue retomada casi enteramente la materia de
los articulos de Reg. referentes a ese tema. Sobre la misma idea, véase también La Grande Triade, espe-
cialmente caps. XVI, XVII y XXVIL.]
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viene, pues, insistir sobre el punto, tanto mas cuanto que la incomprension es mas gene-
ral y méas completa a ese respecto.

El Centro es, ante todo, el origen, el punto de partida de todas las cosas; es el punto
principal, sin forma ni dimensiones, por lo tanto indivisible, y, por consiguiente, la tinica
imagen que pueda darse de la Unidad primordial. De €1, por su irradiacion, son produci-
das todas las cosas, asi como la Unidad produce todos los nimeros, sin que por ello su
esencia quede modificada o afectada en manera alguna. Hay aqui un paralelismo com-
pleto entre dos modos de expresion: el simbolismo geométrico y el simbolismo numéri-
co, de tal modo que se los puede emplear indiferentemente y que inclusive se pasa de
uno al otro de la manera mas natural. No hay que olvidar, por lo demads, que en uno
como en otro caso se trata siempre de simbolismo: la unidad aritmética no es la Unidad
metafisica; no es sino una figura de ella, pero una figura en la cual no hay nada de arbi-
trario, pues existe entre una y otra una relacion analogica real, y esta relacion es lo que
permite transponer la idea de la Unidad mas alla del dominio cuantitativo, al orden tras-
cendental. Lo mismo ocurre con la idea del Centro; éste es capaz de una transposicion
semejante, por la cual se despoja de su caracter espacial, el cual ya no se evoca sino a ti-
tulo de simbolo: el punto central, es el Principio, el Ser puro; y el espacio que colma con
su irradiacion, y que no es sino esa irradiacion misma (el Fiat Lux del Génesis), sin la
cual tal espacio no seria sino “privacion” y nada, es el Mundo en el sentido més amplio
del término, el conjunto de todos los seres y todos los estados de Existencia que consti-
tuyen la manifestacion universal.

Fig. 1 Fig. 2

La representacion mas sencilla de la idea que acabamos de formular es el punto en el
centro del circulo (fig. 1): el punto es el emblema del Principio, y el circulo el del Mun-
do. Es imposible asignar al empleo de esta figuracion ninglin origen en el tiempo, pues
se la encuentra con frecuencia en objetos prehistoricos; sin duda, hay que ver en ella
uno de los signos que se vinculan directamente con la tradicion primordial. A veces, el
punto esta rodeado de varios circulos concéntricos, que parecen representar los diferen-
tes estados o grados de la existencia manifestada, dispuestos jerarquicamente segin su
mayor o menor alejamiento del Principio primordial. El punto en el centro del circulo se
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ha tomado también, probablemente desde una época muy antigua, como una figura del
sol, porque éste es verdaderamente, en el orden fisico, el Centro o el “Corazon del Mun-
do”; y esa figura ha permanecido hasta nuestros dias como signo astrologico y astrond-
mico usual del sol. Quiza por esta razén los arquedlogos, dondequiera encuentran ese
simbolo, pretenden asignarle una significacion exclusivamente “solar”, cuando en reali-
dad tiene un sentido mucho mas vasto y profundo; olvidan o ignoran que el sol, desde el
punto de vista de todas las tradiciones antiguas, no es ¢l mismo sino un simbolo, el del
verdadero “Centro del Mundo” que es el Principio divino.

La relacion existente entre el centro y la circunferencia, o entre lo que respectiva-
mente representan, estd ya bien claramente indicada por el hecho de que la circunferen-
cia no podria existir sin su centro, mientras que éste es absolutamente independiente de
aquélla. Tal relacion puede senalarse de manera ain mas neta y explicita por medio de
radios que salen del centro, y terminan en la circunferencia; esos radios pueden, eviden-
temente, figurarse en nimero variable, puesto que son realmente en multitud indefinida,
al igual que los puntos de la circunferencia que son sus extremidades; pero, de hecho,
siempre se han elegido para figuraciones de ese género nlimeros que tienen de por si un
valor simbdlico particular. Aqui, la forma mas sencilla es la que presenta solamente cua-
tro radios que dividen la circunferencia en partes iguales, es decir, dos didmetros ortogo-
nales que forman una cruz en el interior del circulo (fig. 2). Esta nueva figura tiene la
misma significacion general que la primera, pero se le agregan significaciones secunda-
rias que vienen a completarla: la circunferencia, si se la representa como recorrida en
determinado sentido, es la imagen de un ciclo de manifestacion, como esos ciclos cos-
micos de que particularmente la doctrina hinda ofrece una teoria en extremo desarrolla-
da. Las divisiones determinadas sobre la circunferencia por las extremidades de los bra-
zos de la cruz corresponden entonces a los diferentes periodos o fases en que se divide
el ciclo; y tal division puede encararse, por asi decirlo, a escalas diversas, segln se trate
de ciclos més o menos extensos: se tendra asi, por ejemplo, y para atenernos solo al or-
den de la existencia terrestre, los cuatro momentos principales del dia, las cuatro fases
de la luna, las cuatro estaciones del afio, y también, seglin la concepcion que encontra-
mos tanto en las tradiciones de la India y de América Central como en las de la Antigiie-
dad grecolatina, las cuatro edades de la humanidad. No hacemos aqui mas que indicar
someramente estas consideraciones, para dar una idea de conjunto de lo que expresa el
simbolo en cuestion; estan, por otra parte, vinculadas directamente con lo que diremos
en seguida.
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Fig. 3 Fig. 4

Entre las figuras que incluyen un nimero mayor de radios debemos mencionar espe-
cialmente las ruedas o “ruedecillas”, que tienen habitualmente seis u ocho (figs. 3 y 4).
La “ruedecilla céltica”, que se ha perpetuado a través de casi todo el Medioevo, se pre-
senta en una de esas dos formas; estas mismas figuras, sobre todo la segunda, se en-
cuentran también muy a menudo en los paises orientales, particularmente en Caldea y
en Asiria, en la India (donde la rueda se llama chakra) y en el Tibet. Por otra parte, exis-
te estrecho parentesco entre la rueda de seis rayos y el crisma®, el cual, en suma, no di-
fiere de aquélla sino en el hecho de que la circunferencia a que pertenecen las extremi-
dades de los rayos no esta trazada de ordinario; ahora bien: la rueda, en lugar de ser
simplemente un signo “solar”, como se ensefia comunmente en nuestra época, es ante
todo un simbolo del Mundo, lo que podrd comprenderse sin dificultad. En el lenguaje
simbolico de la India, se habla constantemente de la “rueda de las cosas” o de la “rueda
de la vida”, lo cual corresponde netamente a esa significacion; y también se encuentra la
“rueda de la Ley”, expresion que el budismo ha tomado, como tantas otras, de las doc-
trinas anteriores, y que por lo menos originariamente se refiere sobre todo a las teorias
ciclicas. Debe agregarse aun que el Zodiaco también esta representado en forma de una
rueda, de doce rayos, naturalmente, y que, por otra parte, el nombre que se le da en
sanscrito significa literalmente “rueda de los signos”; se podria también traducirlo por
“rueda de los nlimeros”, segtn el sentido primero de la palabra rdg¢i, con que se desig-
nan los signos zodiacales'.

Hay ademas cierta conexion entre la rueda y diversos simbolos, florales'’; habriamos
podido hablar, inclusive, para ciertos casos al menos, de una verdadera equivalencia'®.

'3 [Aqui el autor hacia referencia a su articulo de Reg., noviembre de 1925, sobre “Le Chrisme et le
Coeur dans les anciennes marques corporatives” (‘El Crisma y el Corazoén en las antiguas marcas corpo-
rativas’), texto no incluido en la presente recopilacion, pero retomado por el autor en dos articulos de E.
T. que forman aqui los caps. L (“Los simbolos de la analogia”) y LXVII (“El ‘cuatro de cifra’”).]

'® Notemos igualmente que la “rueda de la Fortuna”, en el simbolismo. de la antigiiedad occidental,
tiene relaciones muy estrechas con la “rueda de la Ley” y también, aunque ello quiza no aparezca tan cla-
ro a primera vista, con la rueda zodiacal.

7 [Véase cap. IX: “Las flores simbdlicas” y L: “Los simbolos de la analogia™.]
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Si se considera una flor simbolica como el loto, el lirio o la rosa" su abrirse representa,
entre otras cosas (pues se trata de simbolos de significaciones multiples), y por una si-
militud bien comprensible, el desarrollo de la manifestacion; ese abrirse es, por lo de-
mas, una irradiacion en torno del centro, pues también en este caso se trata de figuras
“centradas”, y esto es lo que justifica su asimilacion a la rueda®. En la tradicion hindu,
el Mundo se representa a veces en forma de un loto en cuyo centro se eleva el Meru, la
Montafia sagrada que. simboliza al Polo.

Pero volvamos a las significaciones del Centro, pues hasta ahora no hemos expuesto,
en suma, sino la primera de todas, la que hace de ¢l la imagen del Principio; encontrare-
mos otra en el hecho de que el Centro es propiamente el “medio”, el punto equidistante
de todos los puntos de la circunferencia, y divide todo diametro en dos partes iguales.
En lo que precede, se consideraba el Centro, en cierto modo, antes que la circunferencia,
la cual no tiene realidad sino por la irradiacion de aquél; ahora, se lo encara con respec-
to a la circunferencia realizada, es decir, que se trata de la accion del Principio en el
seno de la Creacion. El medio entre los extremos representados por puntos opuestos de
la circunferencia es el lugar donde las tendencias contrarias, llegando a esos extremos,
se neutralizan, por asi decirlo, y se hallan en perfecto equilibrio. Ciertas escuelas de eso-
terismo musulman, que atribuyen a la cruz un valor simbolico de la mayor importancia,
llaman “estacion divina” (el-maqdmu-I-ilahi) al centro de esa cruz, al cual designan
como el lugar en que se unifican todos los contrarios, que se resuelven todas las oposi-
ciones®' La idea que se expresa mas particularmente aqui es, pues, la de equilibrio, y esa
idea se identifica con la de la armonia; no son dos ideas diferentes, sino sélo dos aspec-
tos de una misma. Hay atn un tercer aspecto de ella, mas particularmente vinculado con
el punto de vista moral (aunque capaz de recibir otras significaciones), y es la idea de
Justicia; se puede asi relacionar lo que estabamos diciendo con la concepcion platdonica

'8 Entre otros indicios de esta equivalencia, por lo que se refiere al Medioevo, hemos visto la rueda de
ocho rayos y una flor de ocho pétalos figuradas una frente a otra en una misma piedra esculpida encastra-
da en la fachada de la antigua iglesia de Saint-Mexme de Chinon, piedra que data. muy probablemente de
la época carolingia.

% El lirio tiene seis pétalos; el loto, en las representaciones de tipo mds corriente, tiene ocho; las dos
formas corresponden, pues, a ruedas de seis y ocho rayos, respectivamente. En cuanto a la rosa, se la figu-
ra con numero de pétalos variable, que puede modificar su significacion o por lo. menos matizarla diver-
samente. Sobre el simbolismo de la rosa, véase el interesantisimo articulo de L. Charbonneau-Lassay
(Reg., marzo de 1926).

% En la figura del crisma con rosa, de época merovingia, que ha sido reproducida por L. Charbonne-
au-Lassay (Reg., marzo de 1926, pag. 298), la rosa central tiene seis pétalos orientados segun las ramas
del crisma; ademas, éste esta encerrado en un circulo, lo que hace aparecer del modo mas neto posible su
identidad con la rueda de seis rayos.

2 [Cf. Le Symbolisme de la Croix, cap. VII].
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segun la cual la virtud consiste en un justo medio entre dos extremos. Desde un punto
de vista mucho mas universal, las tradiciones extremo-orientales hablan sin cesar del
“Invariable Medio”, que es el punto donde se manifiesta la “Actividad del Cielo”, y, se-
gun la doctrina hindu, en el centro de todo ser, como de todo estado de existencia cos-
mica, reside un reflejo del Principio supremo.

El equilibrio, por otra parte, no es en verdad sino el reflejo, en el orden de la mani-
festacion, de la inmutabilidad absoluta del Principio; para encarar las cosas segun esta
nueva relacion, es preciso considerar la circunferencia en movimiento en torno de su
centro, punto tnico que no participa de ese movimiento. El nombre mismo de la rueda
(rota) evoca inmediatamente la idea de rotacion; y esta rotacion es la figura del cambio
continuo al cual estan sujetas todas las cosas manifestadas; en tal movimiento, no hay
sino un punto Unico que permanece fijo e inmutable, y este punto es el Centro. Esto nos
reconduce a las concepciones ciclicas, de las que hemos dicho unas palabras poco antes:
el recorrido de un ciclo cualquiera, o. la rotacion de la circunferencia, es la sucesion, sea
en el modo temporal, sea en cualquier otro modo; la fijeza del Centro es la imagen de la
eternidad, donde todas las cosas son presentes en simultaneidad perfecta. La circunfe-
rencia no puede girar sino en torno de un centro fijo; igualmente, el cambio, que no se
basta a si mismo, supone necesariamente un principio que esté fuera de él: es el “motor
inmévil” de Aristoteles® , también representado por el Centro. El Principio inmutable,
pues, al mismo tiempo, y ya por el hecho de que todo cuanto existe, todo cuanto cambia
0 se mueve, no tiene realidad sino por ¢l y depende totalmente de €1, es lo que da al mo-
vimiento su impulso primero y también lo que en seguida lo gobierna y dirige y legisla,
pues la conservacion del orden del Mundo no es, en cierto modo, sino una prolongacién
del acto creador. El Principio es, segin la expresion hindu, el “ordenador interno” (an-
taryani), pues dirige todas las cosas desde el interior, residiendo ¢l mismo en el punto
mas intimo de todos, que es el Centro®.

En vez de la rotacion de una circunferencia en torno de su centro, puede también
considerarse la de una esfera en torno de un eje fijo; la significacion simbolica es exac-
tamente la misma. Por eso las representaciones del “Eje del Mundo” son tan frecuentes
e importantes en todas las tradiciones antiguas; y el sentido general es en el fondo el
mismo que el de las figuras del “Centro del Mundo”, salvo quiz4 en que evocan mas di-
rectamente el papel del Principio inmutable con respecto a la manifestacion universal
que los otros aspectos en que el Centro puede ser igualmente considerado. Cuando la es-
fera, terrestre o celeste, cumple su revolucion en torno de su eje, hay en esta esfera dos

22 [Véase cap. XVIII: “Algunos aspectos del simbolismo de Jano™].
3 [Cf. L’Homme et son devenir selon le Véddnta, cap. XIV, y en esta compilacion, cap. LXXIII: “El
grano de mostaza” y LXXYV: “La Ciudad divina”].
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puntos que permanecen fijos: son los polos, las extremidades del eje o sus puntos de en-
cuentro con la superficie de la esfera; por eso la idea de Polo es también un equivalente
de la idea de Centro. El simbolismo que se. refiere al Polo, que reviste a veces formas
muy complejas, se encuentra también en todas las tradiciones, e inclusive tiene en ellas
un lugar considerable; si la mayoria de los cientificos modernos no lo han advertido,
ello es una prueba mas de que la verdadera comprension de los simbolos les falta por
completo®.

Una de las figuras mas notables, en la que se resumen las ideas que acabamos de ex-

% cree-

poner, es la del svastika (figs. 5 y 6), que es esencialmente el “signo del Polo
mos, por otra parte, que en la Europa moderna nunca se ha hecho conocer hasta ahora

su verdadera significacion. Se ha tratado intitilmente de explicar este simbolo por medio

Fig. 5 Fig. 6

de las teorias mas fantasiosas; hasta se ha llegado a ver en €l el esquema de un instru-
mento primitivo destinado a la produccion del fuego; en verdad, si a veces existe en
efecto alguna relacion con el fuego, es por razones muy diferentes. Lo méas a menudo,
se hace del svdstika un signo “solar”; si ha podido llegar a serlo, solo pudo ocurrir acci-
dentalmente y de un modo muy indirecto: podriamos repetir aqui lo que deciamos antes
acerca de la rueda y del punto en el centro del circulo. Méas cerca de la verdad han esta-
do quienes han visto en el svastika un simbolo del movimiento, pero esta interpretacion
es aun insuficiente, pues no se trata de un movimiento cualquiera, sino de un movimien-
to de rotacion que se cumple en torno de un centro o de un eje inmutable; y precisamen-
te el punto fijo es el elemento esencial al cual se refiere directamente el simbolo en
cuestion. Los demas significados que comporta la misma figura derivan todos de aquél:
el Centro imprime a todas las cosas el movimiento y, como el movimiento representa la

* [Sobre el simbolismo del Polo, véase especialmente Le Roi du Monde, caps. 11, VIL, VIIL, IX y X; y
en esta compilacion, cap. X: “Un jeroglifico del Polo™].

» [La mayoria de las siguientes consideraciones sobre el svdstika han sido retomadas, con nuevos de-
sarrollos, en Le Roi du Monde, cap. 11, y Le Symbolisme de la Croix, cap. X; la unidad del contexto nos
obliga a mantenerlas, con excepcion, empero, de algunas notas de pie de pagina que serian superfluas

ahora].
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vida, el svdstika se hace por eso mismo un simbolo de la vida o, més exactamente, del
papel vivificador del Principio con respecto al orden cdésmico.

Si comparamos el svastika con la figura de la cruz inscripta en la circunferencia (fig.
2), podemos advertir que se trata, en el fondo, de dos Simbolos equivalentes; pero la ro-
tacion, en vez de estar representada por el trazado de la circunferencia, esta solo indica-
da en el svastika por las lineas agregadas a las extremidades de los brazos de la cruz,
con los cuales forman dngulos rectos; esas lineas son tangentes a la circunferencia, que
marcan la direccion del movimiento en los puntos correspondientes. Como la circunfe-
rencia representa el Mundo, el hecho de que esté, por asi decirlo, sobreentendida indica
con toda nitidez que el svastika no es una figura del Mundo, sino de la accion del Prin-
cipio con respecto a é1%,

Si el svastika se pone en relacion con la rotacion de una esfera, tal como la esfera te-
rrestre, en torno de su eje, el simbolo ha de suponerse trazado en el plano ecuatorial, y
entonces el punto central serd la proyeccion del eje sobre ese plano, que le es perpendi-
cular. En cuanto al sentido de la rotacion indicado por la figura, no tiene importancia
sino secundaria; de hecho, se encuentran las dos formas que acabamos de reproducir?”’,
sin que haya de verse en todos los casos la intencion de establecer entre ellas una oposi-
cion®®. Sabemos bien que, en ciertos paises y en ciertas épocas, han podido producirse
cismas cuyos partidarios dieran deliberadamente a la figura una orientacion contraria a
la que estaba en uso en el medio del cual se separaban, para afirmar su antagonismo por
medio de una manifestacion exterior; pero ello en nada afecta a la significacion esencial
del simbolo, que permanece constante en todos los casos.

El svastika esta lejos de ser un simbolo exclusivamente oriental, como a veces se
cree; en realidad, es uno de los mas generalmente difundidos, y se lo encuentra practica-
mente en todas partes, desde el Extremo Oriente hasta el Extremo Occidente, pues exis-
te inclusive entre ciertos pueblos indigenas de América del Norte. En la época actual, se

%% La misma observacion valdria igualmente para el crisma comparado con la rueda.

" La palabra svdstika es, en sanscrito, la Uinica que sirve en todos los casos para designar el simbolo
de que se trata; el término sauvdastika, que algunos han aplicado a una de las dos formas para distinguirla
de la otra (la cual seria entonces el verdadero svdstika), no es en realidad sino un adjetivo derivado de
svastika y significa ‘perteneciente o relativo a ese simbolo o a sus significaciones’.

* La misma observacion podria hacerse con respecto a otros simbolos, y en particular al crisma cons-
tantiniano, en el cual el P [‘ro’] se encuentra a veces invertido; a veces se ha pensado que debia conside-
rarselo entonces como. un signo del Anticristo; esta intencion puede efectivamente haber existido en cier-
tos casos, pero hay otros en que es manifiestamente imposible admitirla (en las catacumbas, por ejemplo).
Asimismo, el “cuatro de cifra” corporativo, que no es, por lo demas, sino una modificacion del mismo P
del crisma [véase cap. LXVII], se encuentra indiferentemente vuelto en uno u otro sentido, sin que siquie-
ra se pueda atribuir ese hecho a una rivalidad entre corporaciones diversas o a su deseo de distinguirse
mutuamente, puesto que ambas formas aparecen en marcas pertenecientes a una misma corporacion.
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ha conservado sobre todo en la India y en Asia central y oriental, y probablemente solo
en estas regiones se sabe todavia lo que significa; sin embargo, ni aun en Europa misma
ha desaparecido del todo”. En Lituania y Curlandia, los campesinos alin trazan ese sig-
no en sus moradas; sin duda, ya no conocen su sentido y no ven en ¢l sino una especie
de talisman protector; pero lo que quiza es mas curioso todavia es que le dan su nombre
sanscrito de svastika®. En la Antigiiedad, encontramos ese signo particularmente entre
los celtas y en la Grecia prehelénica’; y, ain en Occidente, como lo ha dicho L. Char-
bonneau-Lassay’?, fue antiguamente uno de los emblemas de Cristo y permanecio en
uso como tal hasta fines del Medioevo. Como el punto en el centro del circulo y como
la rueda, ese signo se remonta incontestablemente a las épocas prehistoricas; por nuestra
parte, vemos en €I, sin la menor duda, uno de los vestigios de la tradicién primordial®.

AUn no hemos terminado de indicar todas las significaciones del Centro: si primera-
mente es un punto de partida, es también un punto de llegada; todo ha salido de €I, todo
debe a ¢l finalmente retornar. Puesto que todas las cosas solo existen por el Principio,
sin el cual no podrian subsistir, debe haber entre ellas y €l un vinculo permanente, figu-
rado por los radios que unen con el centro todos los puntos de la circunferencia; pero es-
tos radios pueden recorrerse en dos sentidos opuestos: primero del centro a la circunfe-
rencia, después retornando desde la circunferencia hacia el centro. Son como dos fases
complementarias, la primera de las cuales esta representada por un movimiento centrifu-
go y la segunda por un movimiento centripeto; estas dos fases pueden compararse a las
de la respiracion, segiin un simbolismo al cual se refieren a menudo las doctrinas hindi-
es; y, por otra parte, hay también una analogia no menos notable con la funcion fisiolo-
gica del corazén. En efecto, la sangre parte del corazon, se difunde por todo el organis-
mo, vivificandolo, y después retorna; el papel del corazén como centro orgéanico es,
pues, verdaderamente completo y corresponde por entero a la idea que, de modo gene-
ral, debemos formarnos del Centro en la plenitud de su significacion.

¥ No aludimos aqui al uso enteramente artificial del svdstika, especialmente por parte de ciertos gru-
pos politicos alemanes, que han hecho de ¢l con toda arbitrariedad un signo de antisemitismo, so pretexto
de que ese emblema seria propio de la pretendida “raza aria”; todo esto es pura fantasia.

30 El lituano es, por lo demés, de todas las lenguas europeas, la que tiene mas semejanza con el sans-
crito.

3! Existen diversas variantes del svdstika, por ejemplo una forma de ramas curvas (con la apariencia
de dos eses cruzadas), que hemos visto particularmente en una moneda gala. Por otra parte, ciertas figuras
que no han conservado sino un caracter puramente decorativo, como aquella a la que se da el nombre de
“greca”, derivan originariamente del svastika.

32 Reg., marzo de 1926, pags. 302-303.

3 [Sobre el svastika, ver también infra, cap. XVII].
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Todos los seres, que en todo lo que son dependen de su Principio, deben, consciente
o0 inconscientemente, aspirar a retornar a €l; esta tendencia al retorno hacia el Centro tie-
ne también, en todas las tradiciones, su representacion simbdlica. Queremos referirnos a
la orientacion ritual, que es propiamente la direccion hacia un centro espiritual, imagen
terrestre y sensible del verdadero “Centro del Mundo”; la orientacion de las iglesias
cristianas no es, en el fondo, sino un caso particular de ese simbolismo, y se refiere
esencialmente a la misma idea, comun a todas las religiones. En el Islam, esa orienta-
cion (giblah) es como la materializacion, si asi puede decirse, de la intencion (niyyah)
por la cual todas las potencias del ser deben ser dirigidas hacia el Principio divino® ; y
seria facil encontrar muchos otros ejemplos. Mucho habria que decir sobre este asunto;
sin duda tendremos algunas oportunidades de volver sobre €l en la continuacion de estos
estudios®, y por eso nos contentamos, por el momento, con indicar de modo mas breve
el tltimo aspecto del simbolismo del Centro. En resumen, el Centro es a la vez el princi-
pio y el fin de todas las cosas; es, segiin un simbolismo muy conocido, e/ alfa y el ome-
ga. Mejor aun, es el principio, el centro y el fin; y estos tres aspectos estan representa-
dos por los tres elementos del monosilabo Aum en, al cual L. Charbonneau-Lassay habia
aludido como emblema de Cristo, y cuya asociacion con el svastika entre los signos del
monasterio de los Carmelitas de Loudun nos parece particularmente significativa®®. En
efecto, ese simbolo, mucho mas completo que el alfa y el omega, y capaz de significa-
ciones que podrian dar lugar a desarrollos casi indefinidos, es, por una de las concor-
dancias mas asombrosas que puedan encontrarse, comun a la antigua tradicion hindt y
al esoterismo cristiano del Medioevo; y, en uno y otro caso, es igualmente y por exce-
lencia un simbolo del Verbo, el cual es real y verdaderamente el “Centro del Mundo™’.

* La palabra “intencion” debe tornarse aqui en su sentido estrictamente etimologico (de in-tendere,
‘tender hacia’).

3 [Véase Le Roi du Monde, cap. VIII].

3¢ [He aqui los términos de Charbonneau-Lassay: “...A fines del siglo XV, o en el XVI, un monje del
monasterio de Loudun, fray Guyot, poblé los muros de la escalinata de su capilla con toda una serie de
emblemas esotéricos de Jesucristo, algunos de los cuales, repetidos varias veces, son de origen oriental,
como el Swastika y el Sauwastika, el Aum y la Serpiente crucificada” (Reg., marzo de 1926)].

7 [R. Guénon ya habia tratado sobre el simbolismo del monosilabo Aum en L’ Homme et son devenir
selon le Védanta, cap. XVI; después volvio en diferentes ocasiones sobre el tema, ante todo en Le Roi du
Monde, cap. 1V, Ademas, en esta misma compilacion se alude a él en los caps. XIX: “El jeroglifico de
Cancer”, y XXII: “Algunos aspectos del simbolismo del Pez”].
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IX
LAS FLORES SIMBOLICAS™

El uso de las flores en el simbolismo estd, como nadie ignora, muy difundido y se
encuentra en la mayoria de las tradiciones; es también muy complejo, y nuestra inten-
cidén no puede ser aqui sino la de indicar algunas de sus significaciones mas generales.
Es evidente, en efecto, que, segin se tome como simbolo tal o cual flor, el sentido ha de
variar, por lo menos en sus modalidades secundarias, y también que, como ocurre en el,
simbolismo generalmente, cada flor puede tener en si pluralidad de significaciones, por
lo demés vinculadas mutuamente por ciertas correspondencias.

Uno de sus sentidos principales es el que se refiere al principio femenino o pasivo de
la manifestacion, es decir a Prdkrti, la sustancia universal; y a este respecto la flor equi-
vale a cierto nimero de otros simbolos, entre los cuales uno de los més importantes es la
copa. Como ésta, en efecto, la flor evoca por su forma misma la idea de un “receptacu-
lo” como lo es Prakrti para los influjos emanados de Purusha, y también se habla co-
rrientemente del “caliz” de una flor. Por otra parte, el abrirse de la flor representa a la
vez el desarrollo de la manifestacion misma, considerada como produccion de Prakrti;
este doble sentido estd particularmente neto en un caso como el del loto, que es en
Oriente la flor simbolica por excelencia y que tiene como caracter especial abrirse en la
superficie de las aguas, la cual, segiin hemos explicado en otro lugar, representa siempre
el dominio de determinado estado de manifestacion, o el plano de reflexion del “Rayo
celeste” que expresa el influjo de Purusha en acto de ejercerse sobre ese dominio para
realizar las posibilidades contenidas potencialmente en €l, envueltas en la indiferencia-
cion primordial de Prdkrti®.

La recién indicada relacién con la copa debe hacer pensar, naturalmente, en el sim-
bolismo del Graal en las tradiciones occidentales; y cabe hacer precisamente, a este res-
pecto, una observacion muy digna. de interés. Sabido es que, entre los diversos objetos
que la leyenda asocia al Graal, figura especialmente una lanza, la cual, en la adaptacion
cristiana, no es sino la lanza del centurién Longino, con la cual fue abierta en el costado
de Cristo la llaga de donde manaron la sangre y el agua recogidas por José de Arimatea
en la copa de la Cena; pero no menos cierto es que dicha lanza, o alguno de sus equiva-
lentes, existia ya, como simbolo en cierto modo complementario de la copa, en las tradi-
ciones anteriores al cristianismo®. La lanza, cuando se coloca verticalmente, es una de
las figuras del “Eje del Mundo”, que se identifica con el “Rayo celeste” de que acaba-

3% [Publicado en £.T., abril de 1936.]
¥ Véase Le Symbolisme de la Croix, cap. XXIV.
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mos de hablar; y a este respecto pueden recordarse también las frecuentes asimilaciones
del rayo solar a armas como la lanza o la flecha, sobre las cuales no podemos insistir en
este trabajo. Por otro lado, en ciertas representaciones, caen gotas de sangre de la lanza
misma a la copa; tales gotas no son aqui otra cosa, en la significacion principal, que la
imagen de los influjos emanados de Purusha, lo cual por lo demas evoca el simbolismo
védico del sacrificio de Pirusha en el origen de la manifestacion'; y esto nos reconduce
directamente a la cuestion del simbolismo floral del que no nos hemos alejado sino apa-
rentemente con las consideraciones anteriores.

En el mito de Adonis (cuyo nombre, por otra parte, significa “el Sefior”), cuando el
héroe es herido de muerte por el colmillo de un jabali, que desempefia aqui el mismo
papel que la lanza®, su sangre, derraméandose en tierra, da nacimiento a una flor; y sin
duda es encontrarian con facilidad otros ejemplos similares. Esto se encuentra igual-
mente en el simbolismo cristiano; asi, L. Charbonneau-Lausay ha sefialado “un hierro
para hostias, del siglo XII, donde se ve la sangre de las llagas del Crucificado caer en
pequefias gotas que se transforman en rosas, y el vitral del siglo XIII, de la catedral de
Angers, donde la sangre divina, manando en arroyuelos, se expande también en forma
de rosas™. La rosa es en Occidente, junto con el lirio, uno de los equivalentes mas ha-
bituales de lo que es en Oriente el loto; aqui, parece por lo demas que el simbolismo de
la flor esté referido inicamente a la produccion de la manifestacion* y que Prdkrti se
encuentre mas bien representada por el suelo mismo que la sangre vivifica; pero hay
también casos en que parece ser de otro modo. En el mismo articulo que acabamos de
citar, Charbonneau-Lassay reproduce un disefio bordado en un canon de altar de la aba-
dia de Fontevrault, que data de la primera mitad del siglo XVI y se conserva hoy en el
museo de Napoles, donde se ve la rosa al pie de una lanza puesta verticalmente y a lo
largo de la cual llueven gotas de sangre. Esa rosa aparece alli asociada a la lanza exacta-

0 Cf. Le Roi du Monde, cap. V. Se podrian referir, entre los diferentes casos en que la lanza se emplea

como simbolo, curiosas similitudes hasta en puntos de detalle: asi, entre los griegos, la lanza de Aquiles
bol litudes hast tos de detall tre 1 la 1 de Aquil

se suponia curar las heridas causadas por ella; la leyenda medieval atribuye la misma virtud a la lanza de
la Pasion.

I Se podria también, en ciertos respectos, establecer aqui una vinculacion con el conocido simbolis-
mo del pelicano.

2 [Sobre el simbolismo del jabali y sobre su caracter “polar”, que lo pone precisamente en relacion
también con el “Eje del Mundo”, véase cap. XI:, “El Jabali y la Osa™].

# Reg., enero de 1925. Sefialemos también, como referida a un simbolismo conexo, la figuracion de

. . .  situada u u
las cinco llagas de Cristo por cinco rosas, situada una en el centro de la cruz y las otras cuatro entre los
brazos de ella, conjunto que constituye igualmente uno de los principales simbolos de los :Rosacruces.

* Debe quedar bien claro, para que esta interpretacion no dé lugar a ninguna clase de objeciones, que
existe una relacion muy estrecha entre “Creacion” y “Redencion”, las cuales no son en suma sino dos as-
pectos de la operacion del Verbo divino.
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mente como la copa lo esta en otros casos, y parece ciertamente recoger gotas de sangre
mas bien que provenir de la transformacion de una de ellas; por lo demads, es evidente
que las dos significaciones no se oponen en modo alguno sino mas bien se complemen-
tan, pues las gotas, al caer sobre la rosa, la vivifican y la hacen abrirse; y va de suyo que
este papel simbolico de la sangre tiene, en todos los casos, su razén de ser en la relacion
directa de ella con el principio vital, transpuesto aqui al orden cosmico. Esa lluvia de
sangre equivale también al “rocio celeste” que, segun la doctrina cabalistica, emana del
“Arbol de Vida”, otra figura del “Eje del Mundo”, y cuyo influjo vivificante esta princi-
palmente vinculado con las ideas de regeneracion y resurreccion, manifiestamente cone-
xas con la idea de Redencion cristiana; y el rocio desempefia también importante papel
en el simbolismo alquimico y rosacruz®.

Cuando la flor se considera como representacion del desarrollo de la manifestacion,
hay también equivalencia entre ella y otros simbolos, entre los cuales ha de destacarse
muy especialmente el de la rueda, que se encuentra practicamente en todas partes, con
numero de rayos variables segun las figuraciones, pero siempre con un valor simbolico
particular de por si. Los tipos mas habituales son las ruedas de seis y de ocho rayos; la
“ruedecilla” céltica, que se ha perpetuado, a través de casi todo el Medioevo occidental,
se presenta en una u otra de estas formas; las mismas figuras, y sobre todo la segunda,
se encuentran con gran frecuencia en los paises orientales, particularmente en Caldea y
Asiria, en la India y en Tibet. Ahora bien; la rueda es siempre, ante todo, un simbolo del
Mundo; en el lenguaje simbolico de la tradicion hindu, se habla constantemente de la
“rueda de las cosas” o de la “rueda de la vida”, lo que corresponde netamente a dicha
significacion; y las alusiones a la “rueda cosmica” no son menos frecuentes en la tradi-
cion extremo-oriental. Esto basta para establecer el estrecho parentesco de tales figuras
con las flores simbolicas, cuyo abrirse es igualmente, ademads, una irradiaciéon en torno
del centro, ya que ellas son también figuras “centradas”; y sabido es que en la tradicion
hinda el Mundo se representa a veces en forma de un loto en cuyo centro se eleva el
Meru, la “montana polar”. Hay, por otra parte, correspondencias manifiestas, que refuer-
zan aun esa equivalencia, entre el nimero de pétalos de algunas de esas flores y el de los
rayos de la rueda: asi, el lirio tiene seis pétalos y el loto, en las representaciones de tipo
mas comun, ocho, de modo que corresponden respectivamente a las ruedas de seis y de
ocho rayos a que acabamos de referirnos*. En cuanto a la rosa, se la figura con niimero

45 “Cf. Le Roi du Monde, cap. 1lI. La similitud existente entre el nombre del rocio (70s) y el de la rosa
(rosa) no puede, por otra parte, dejar de ser notada por quienes saben cuan frecuente es el empleo de cier-
to simbolismo fénico.

* Hemos registrado, como ejemplo muy neto de tal equivalencia en el Medioevo, la rueda de ocho ra-
yos y una flor de ocho pétalos figuradas una frente a otra en una misma piedra esculpida, encastrada en la
fachada de la antigua iglesia de Saint-Mexme de Chinon, que data muy probablemente de la época caro-
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de pétalos variable; haremos notar solamente a este respecto que, de modo general, los
numeros cinco y seis se refieren respectivamente al “microcosmo” y al “macrocosmo’;
ademas, en el simbolismo alquimico, la rosa de cinco pétalos, situada en el centro de la
cruz que representa el cuaternio de los elementos, es también, como lo hemos sefialado
en otro estudio, el simbolo de la “quintaesencia”, la cual, por lo demés, desempefia con
respecto a la manifestacion corporal un papel analogo al de Prdkrti*’. Por ultimo, men-
cionaremos aun el parentesco de las flores de seis pétalos y de la rueda de seis rayos con
algunos otros simbolos no menos difundidos, tales como el del “crisma”, sobre el cual
nos proponernos volver en otra oportunidad*. Por esta vez, nos bastard haber mostrado
las dos similitudes mas importantes de los simbolos florales: con la copa en cuanto se
refieren a Prakrti, y con la rueda en cuanto se refieren a la manifestacion cdsmica; por
otra parte, la relacion entre estas dos significaciones es en suma una relacion de princi-
pio a consecuencia, ya que Prakrti es la raiz misma de toda manifestacion.

lingia. La rueda, ademas, se encuentra muy a menudo figurada en las iglesias romanicas, y la misma rose-
ta gotica, cuyo nombre la asimila a los simbolos florales, parece derivada de aquélla, de suerte que se vin-
cularia asi, por una filiacion ininterrumpida, con la antigua “ruedecilla” céltica.

47 “La Théorie hindoue des cing éléments” [E. T, agosto-septiembre de 1935].

* L. Charbonneau-Lassay ha sefialado la asociacion entre la rosa y el crisma (Reg., nimero de marzo
de 1926) en una figura de ese tipo que ha reproducido segiin un ladrillo merovingio; la rosa central tiene
seis pétalos, orientados seguin las ramas del crisma; ademas, éste se halla encerrado en un circulo, lo cual
muestra del modo mas neto posible su identidad con la rueda de seis rayos. [Sobre este punto de simboli-
ca, véase también cap. VIII: “La idea del Centro en las tradiciones antiguas”, L: “Los simbolos de la ana-
logia”, y LXVII: “El ‘cuatro de cifra’”].
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X
EL TRIPLE RECINTO DRUIDICO*

El sefior Paul Le Cour ha sefalado en Atlantis (julio-agosto de 1928) un curioso sim-
bolo trazado en una piedra druidica descubierta hacia 1800 en Suivres (Loir-et-Cher) y
estudiada antes de ¢l por E. C. Florance, presidente de la Sociedad de Historia natural y
de Antropologia de Loir-et-Cher. Este piensa, incluso, que la localidad en que se encon-
tré la piedra podria haber sido el lugar de la reunion anual de los druidas, situado, segun
Cesar, en los confines del pais de los carnutos™. Le llamo la atencion el que el mismo
signo se encontrara en un sello de oculista galorromano, hallado hacia 1870 en Ville-
franche-sur-Cher (Loir-et-Cher), y emitid la idea de que podria tratarse de la representa-
cion de un triple recinto sagrado. El simbolo, en efecto, estd formado por tres cuadrados
concéntricos unidos entre si por cuatro rectas perpendiculares (fig. 7).

Il
=2

Fig. 7

En el mismo momento en que aparecia el articulo de Atlantis, se senalaba al sefior
Florance el mismo simbolo grabado en una gran piedra de cimiento de un contrafuerte
de la iglesia de Sainte-Gemme (Loir-et-Cher), piedra que parece de proveniencia ante-
rior a la construccion de la iglesia y que inclusive podria remontarse igualmente al drui-

4 [Publicado en V. I., junio de 1929].

%0 César dice: in finibus Carnutum; la interpretacion, nos parece, se presta a alguna duda, pues fines
no siempre significa ‘confines’ sino que a menudo designa al pais mismo. Por otra parte, no parece que se
haya encontrado en Suévres nada que recuerde al Omphalos, el cual, en el Mediolanon o Medionémeton
de la Galia, debia ser figurado por un menhir, seglin el uso de los pueblos célticos.

109



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

dismo. Verdad es, por lo demads, que, como muchos otros simbolos célticos, y en parti-
cular el de la rueda, esa figura ha permanecido en uso hasta el Medioevo, pues L. Char-
bonneau-Lassay la ha sefialado entre los grafitos de la torre de Chinon®', juntamente con

Fig, 8

otra no menos antigua, formada de ocho rayos y circunscripta por un cuadrado (fig. 8),
que se encuentra en el “betilo” de Kermaria estudiado por J. Loth®* monumento al que
hemos tenido ocasion de aludir en otro lugar™. P. Le Cour indica que el simbolo del tri-

3! Le Coeur rayonnant du donjon de Chinon.

52«1’ ‘Omphalos’ chez les Celtes”, en Revue des Etudes anciennes, julio-septiembre de 1915.

3 Le Roi du Monde, cap. XI; ‘V “L’ ‘Omphalos’, symbole du centre” en Reg., junio de 1926. [El arti-
culo aqui citado fue retomado por el autor en Le Roi du Monde, capitulo mencionado, pero sin algunas
precisiones concernientes a la piedra de que se trata, y por eso se lo cita en esta nota. He aqui el pasaje
que importa conocer:

“Un ejemplo notable de figuracion del Omphalos es el betilo de Kermaria, cerca de Point-1’ Abbé
(Finisterre), cuya forma general es la de un cono regular, redondeado en el vértice. En la parte inferior
hay una linea sinuosa que podria no ser sino una forma estilizada de la serpiente (...); el vértice esta rode-
ado de una greca. En una de las caras hay un svdstika; y la presencia de este signo (del cual, por lo demas,
la greca es un derivado) bastaria para confirmar de la manera mas neta posible la significacion de ese cu-
rioso monumento. En otra cara hay otro simbolo no menos interesante: es una figura con ocho rayos, cir-
cunscripta por un cuadrado, en vez de serlo por un circulo, como la rueda; esta figura es, pues, enteramen-
te comparable a la bandera britanica, que debe ser igualmente de origen celta. Lo mas extrafio, es que este
signo del betilo de Kermaria se encuentre exactamente reproducido, en varios ejemplares, en el grafito del
torreon de Chinon (...); y en el mismo grafito se ve ademas la figura con ocho rayos trazada sobre el es-
cudo oval que sostiene un personaje arrodillado. (En nota: Este escudo recuerda netamente la rueda de
ocho rayos, asi como el de la figura alegoérica de Albion, que tiene la misma forma, recuerda la rueda de
seis rayos, segin lo que hemos sefialado). Este signo debe de haber desempefiado un papel bastante im-
portante en el simbolismo de los Templarios (en nota: La misma figura ha sido conservada ademas en la
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ple cuadrado se encuentra también en Roma, en el claustro de San Pablo, del siglo XIII,
y que, por otra parte, era conocido en la Antigiiedad aun fuera del &mbito céltico, puesto
que ¢l mismo lo ha encontrado varias veces en la Acropolis de Atenas y en las lajas del
Partenon y del Erecteion.

La interpretacion del simbolo en el sentido de que figure un triple recinto nos parece
muy exacta; y P. Le Cour, a este respecto, establece una relacién con lo que Platon dice,
hablando de la metrdopoli de los Atlantes, ‘al describir el palacio de Poseidon como edi-
ficado en el centro de tres recintos concéntricos vinculados por canales, lo que, en efec-
to, forma una figura andloga a la de que se trata, pero circular en vez de cuadrada.

Ahora bien; ;cudl puede ser la significacion de esos tres recintos? Hemos pensado
en seguida que debia tratarse de tres grados de iniciacion, de modo que su conjunto ha-
bria sido en cierto modo la figura de la jerarquia druidica; y el hecho de que la misma
figura se encuentre entre otros pueblos que los celtas indicaria que en otras formas tradi-
cionales habia jerarquias constituidas segiin el mismo modelo, lo que es enteramente
normal. La division de la iniciacion en tres grados es, por otra parte, la mas frecuente vy,
podriamos decir, la mas fundamental; todas las otras no representan en suma, con res-
pecto a ella, sino subdivisiones o desarrollos mas o menos complicados. Nos sugirid
esta idea el haber conocido anteriormente documentos que, acerca de ciertos sistemas
masonicos de altos grados, describen estos grados precisamente como otros tantos re-
cintos sucesivos trazados en torno de un punto central®*; sin duda, tales documentos son
incomparablemente menos antiguos que los monumentos de que aqui se trata, pero
cabe, empero, encontrar en ellos un eco de tradiciones que les son muy anteriores, y, en
todo caso, nos ofrecian en la oportunidad un punto de partida para establecer interesan-
tes relaciones.

Masoneria moderna; pero en ella se la considera solo como la ‘clave de las cifras’, y se muestra que, en
efecto, es posible descomponerla de modo de obtener todas las cifras arabes en forma més o menos es-
quematizada), pues ‘se encuentra también en antiguas encomiendas del Temple; se la ve igualmente,
como signo heraldico, en un gran escudo de armas, en la cabeza de la estatua funeraria de un templario
del siglo XIII, de la encomienda de la Roche-en-Cloué (Viena), y en una piedra esculpida, en la enco-
mienda de Mauleon, cerca de Chatillon-sur-Sévre (Deux-Sévres)’ (Charbonneau-Lassay, Le Coeur rayon-
nant du donjon de Chinon, pag. 16). Esta Gltima figuracion es, por otra parte, la de una rueda propiamente
dicha; y no es sino un ejemplo entre muchos otros, de la continuacion de las tradiciones célticas a través
de todo el Medioevo. Hemos omitido sefialar antes, acerca de dicho simbolo, que una de las significacio-
nes principales del nimero 8 es la de ‘justicia’ y ‘equilibrio’, ideas que, segiin lo hemos mostrado, se vin-
culan directamente con la del Centro (sabida es también la importancia de la Ogdoada para los pitagori-
cos)”].

> Le Cour observa que el punto central esta sefialado en la mayoria de las figuras que ha visto en la
Acropolis de Atenas.
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Debe tenerse bien presente que la explicacion asi propuesta no es en absoluto in-
compatible con algunas otras, como la de P. Le Cour, quien referiria los tres recintos a
los tres circulos de la existencia reconocidos por la tradicion céltica; esos tres circulos,
que con otra forma se encuentran también en el cristianismo, son, por otra parte, lo mis-
mo que los “tres mundos™ de la tradicion hindud. En ésta, ademas, los circulos celestes se
representan a veces como otros tantos recintos concéntricos que rodean al Meru, o sea a
la Montafia sagrada que simboliza al “Polo” o al “Eje del Mundo”, y es ésta también
una concordancia de lo mas notable. Lejos de excluirse, las dos explicaciones se armo-
nizan a la perfeccion, y hasta podria decirse que en cierto sentido coinciden, pues, si se
trata de iniciacion real, sus grados corresponden a otros tantos estados del ser, y estos
estados son los que en todas las tradiciones se describen como mundos diferentes, pues
debe tenerse muy en cuenta que la “localizacion” tiene cardcter puramente simbdlico.
Hemos explicado ya, con motivo de Dante, que los cielos son propiamente “‘jerarquias
espirituales”, es decir, grados de iniciacion™, y va de suyo que se refieren al mismo
tiempo a los grados de la Existencia universal, pues, como deciamos entonces’, en vir-
tud de la analogia constitutiva del macrocosmo y del microcosmo, el proceso iniciatico
reproduce rigurosamente el proceso cosmogonico. Agregaremos que, de modo general,
lo propio de toda interpretacion verdaderamente inicidtica es no ser jamas exclusiva,
sino, al contrario, comprender sintéticamente en si todas las demés interpretaciones po-
sibles; por eso el simbolismo, con sus multiples sentidos superpuestos, es el medio de
expresion normal de toda verdadera ensefianza iniciatica.

Con esta misma explicacion, el sentido de las cuatro rectas dispuestas en forma de
cruz que vinculan los tres recintos se hace inmediatamente bien claro: son por cierto ca-
nales, por medio de los cuales la ensefianza de la doctrina tradicional se comunica de
arriba abajo, a partir del grado supremo que es su depositario, y se reparte jerarquica-
mente a los demés grados. La parte central de la figura corresponde, pues, a la “fuente

3y la disposicion crucial de

de ensefianza” de que hablan Dante y los “Fieles de Amor
los cuatro canales que parten de ella los identifica con los cuatro rios del Pardés.

A este respecto, conviene sefialar que entre las dos formas, circular y cuadrada, de la
figura de los tres recintos existe un matiz importante de diferenciar: se refieren, respecti-
vamente, al simbolismo del Paraiso terrestre y al de la Jerusalén celeste, seglin lo que

hemos explicado en una de nuestras obras™. En efecto, hay siempre analogia y corres-

55 L’ Esotérisme de Dante, cap. I1.

% Ibid., cap. VI.

57 Véase nuestro articulo en V, I, febrero de 1929.

¥ Le Roi du Monde, cap. XI; sobre las relaciones entre el Paraiso terrestre y la Jerusalén celeste, véa-
se también L’ Esotérisme de Dante, cap. VIIL
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pondencia entre el comienzo y el fin de un ciclo cualquiera; pero, en el fin, el circulo se
reemplaza por el cuadrado, y esto indica la realizacion de lo que los hermetistas desig-
naban simbdlicamente como la “cuadratura del circulo™: la esfera, que representa el
desarrollo de las posibilidades por expansion del punto primordial central, se transforma
en un cubo cuando ese desarrollo ha concluido y el equilibrio final ha sido alcanzado
por el ciclo que se considera®. Para aplicar mas particularmente estas observaciones a la
cuestion que ahora nos ocupa, diremos que la forma circular debe representar el punto
de partida de una tradicion, tal como es el caso en lo que concierne a la Atlantida®, y la
forma cuadrada, su punto terminal, correspondiente a la constitucion de una forma tradi-
cional derivada de aquélla. En el primer caso, el centro de la figura seria entonces la
fuente de la doctrina, mientras que en el segundo seria més propiamente su deposito, te-
niendo en tal caso la autoridad espiritual un papel sobre todo de conservacion; pero, na-
turalmente, el simbolismo de la “fuente de ensefianza” se aplica a uno y otro caso®.

Desde el punto de vista del simbolismo numérico, ha de notarse atin que el conjunto
de los tres cuadrados forma el duodenario. Dispuestos de otro modo (fig. 9), los tres

% Esta cuadratura no puede obtenerse en el “devenir” o en el movimiento mismo del ciclo, puesto que
expresa la fijacion resultante del “paso al limite”, y, siendo todo movimiento ciclico propiamente indefini-
do, el limite no puede alcanzarse recorriendo sucesiva y analiticamente todos los puntos correspondientes
a cada momento del desarrollo de la manifestacion.

8 Seria facil establecer aqui una relacion con el simbolo masénico de la “piedra cubica”, que se refie-
re igualmente a la idea de terminacion y perfeccion, es decir, a la realizacion de la plenitud de las posibili-
dades implicadas en determinado estado. [Cf. cap. XLVIII: “Piedra negra y piedra cubica™].

8! Por otra parte, hay que dejar establecido que la tradicion atlantea no es empero la tradicion primor-
dial para el presente Manvantara, y que no es sino secundaria con respecto a la tradicion hiperborea; solo
relativamente se la puede tomar como punto de partida, en lo que concierne a determinado periodo, que
no es sino una de las subdivisiones del Manvdntara. [Manvantara: un ciclo total de “humanidad”, dividi-
do en 4 periodos, segun la tradicion hindd. (N. del T)).]

62 La otra figura que hemos reproducido supra (fig. 8) se presenta a menudo también con forma circu-
lar: es entonces una de las variedades mas habituales de la rueda, y esta rueda de ocho rayos es en cierto
sentido un equivalente del loto de ocho pétalos, mas propio de las tradiciones orientales, asi como la rue-
da de seis rayos equivale al lirio de seis pétalos (véanse nuestros articulos sobre “Le Chrisme et le Coeur
dans les anciennes marques corporatives” y “L’idée du Centre dans les traditions antiques”, en Reg., no-
viembre de 1925 y mayo de 1926 [en esta compilacion, respectivamente, cap. L: “Los simbolos de la ana-
logia”, y VIII, con el mismo titulo citado]).
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Fig. 9

cuadrados, a los cuales se agregan ademas cuatro lineas en cruz, constituyen la figura en
la cual los antiguos astrologos inscribian el Zodiaco®; esta figura era considerada, por
otra parte, como la de la Jerusalén celeste, con sus doce puertas, tres en cada costado; y
existe una relacion evidente con la significacion que acabamos de indicar para la forma.
cuadrada. Sin duda, cabria encarar ain muchas otras relaciones, pero creemos que estas
pocas notas, por incompletas que sean, contribuirdn ya a aportar alguna luz sobre la
misteriosa cuestion del triple recinto druidico®.

8 Las cuatro rectas en cruz estan entonces situadas diagonalmente con respecto a los dos cuadrados
extremos, y el espacio comprendido entre éstos, se encuentra dividido en doce triangulos rectangulos
iguales.

6 [Como complemento a este articulo, agregamos aqui la siguiente resefia, publicada por R. Guénon,
en V. I, julio de 1929:

“En Atlantis (nimero del 21 de abril), Paul Le Cour prosigue sus investigaciones sobre el simbo-
lo de los tres recintos; reproduce un curioso documento que figura, desgraciadamente sin indicacion de
procedencia, en la obra del canonigo Edme Thomas sobre la catedral de Autun, y el cual se dice ser una
representacion de la ciudad gala de los eduos. En el mismo articulo se citan algunas reflexiones de L.
Charbonneau-Lassay, quien dice, especialmente, que no se sorprenderia si los cristianos hubiesen hecho
de ese simbolo una imagen de la Jerusalén celeste. Ahora bien; en el articulo que hemos dedicado el mes
pasado a esta cuestion. indicdbamos precisamente, por nuestra parte, algunas vinculaciones en el mismo
sentido, y recordabamos que otra disposicion de los tres cuadrados constituye una de las figuras habitua-
les de la Jerusalén celeste. Nos complace sefialar esta coincidencia, que por lo demas no nos sorprende,
pues ya ha ocurrido harto a menudo que Charbonneau-Lassay y nosotros hayamos llegado, independien-
temente y por diferentes vias, a las mismas conclusiones acerca de muchos puntos concernientes al sim-
bolismo™].
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XI
LOS GUARDIANES DE TIERRA SANTA®

Entre las atribuciones de las ordenes de caballeria, y més particularmente de los
Templarios, una de las més conocidas, pero no de las mejor comprendidas en general, es
la de “guardianes de Tierra Santa”. Seguramente, si se atiene uno al sentido mas exte-
rior, se encuentra una explicacion inmediata de este hecho en la conexion existente entre
el origen de esas ordenes y las Cruzadas, pues, para los cristianos como para los judios,
ciertamente parece que la “Tierra Santa” no designa sino Palestina. Empero, la cuestion
se torna mas compleja cuando se advierte que diversas organizaciones orientales cuyo
caracter inicidtico no es dudoso, como los asacies y los drusos, han tomado igualmente
ese mismo titulo de “guardianes de Tierra Santa”. Aqui, en efecto, no puede tratarse ya
de Palestina; y, por otra parte, es notable que esas organizaciones presenten un numero
considerable de rasgos comunes con las drdenes de Caballeria occidentales, y que inclu-
so algunas de éstas hayan estado histoéricamente en relacion con aquéllas. ;Qué debe,
pues, entenderse en realidad por “Tierra Santa”, y a qué corresponde exactamente ese
papel de “guardianes” que parece vinculado a un género de iniciacion determinado al
cual puede llamarse iniciacidén “caballeresca”, dando a este término una extension ma-
yor de la que se le atribuye de ordinario pero que las analogias existentes entre las di-
versas formas de aquello de que se trata bastarian ampliamente para justificar?

Ya hemos mostrado en otro lugar, especialmente en nuestro estudio sobre Le Roi du
Monde, que la expresion “Tierra Santa”, tiene cierto nimero de sinonimos: “Tierra
pura”, “Tierra de los Santos”, “Tierra de los Bienaventurados”, “Tierra de los Vivos”,
“Tierra de Inmortalidad’, que estas designaciones equivalentes se encuentran en las tra-
diciones de todos los pueblos, y que se aplican siempre esencialmente a un centro espi-
ritual cuya localizacidon en una region determinada, por lo demads, puede entenderse, se-
gun los casos literal o simbolicamente, o en ambos sentidos a la vez. Toda “Tierra San-
ta” se designa ademas por expresiones como las de “Centro del Mundo” o “Corazon del
Mundo” lo cual requiere alguna explicacion, pues estas designaciones uniformes, aun-
que diversamente aplicadas, podrian facilmente llevar a ciertas confusiones.

Si consideramos, por ejemplo, la tradiciéon hebrea, vemos que se habla, en el Sefer
Yetsirah, del “santo Palacio” o “Palacio interior”, que es el verdadero “Centro del Mun-
do”, en el sentido cosmogonico del término; y vemos también que ese “santo Palacio”
tiene su imagen en el mundo humano por la residencia, en cierto lugar, de la Shejinah,

8 [Publicado en V. I, agosto-septiembre de 1929].
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que es la “presencia real” de la Divinidad®. Para el pueblo de Israel, esa residencia de la
Shejinah era el Tabernaculo (Mishkan), que por esa razén era considerado por ¢l como
el “Corazéon del Mundo”, pues constituia efectivamente el centro espiritual de su propia
tradicion. Este centro, por lo demads, no fue al comienzo un lugar fijo; cuando se trata de
un pueblo némada, como era el caso, su centro espiritual debe desplazarse con ¢él, aun-
que permaneciendo siempre en el corazoén de ese desplazamiento. “La residencia de la
Shejinah —dice P. Vuillaud— so6lo se fijo el dia en que se construyd el Templo, para el
cual David habia preparado el oro, la plata y todo cuanto era necesario a Salomén para
dar cumplimiento a la obra®. El Tabernaculo de la Santidad de Jehovdh, la residencia de
la Shejinah, es el Sanctasantorum que es el corazéon del Templo, el cual es a su vez el
centro de Sion (Jerusalén), como la santa Sién es el centro de la Tierra de Israel, como
la Tierra de Israel es el centro del mundo™®. Puede advertirse que hay aqui una serie de
extensiones, dada gradualmente a la idea de centro en las aplicaciones que de ella se ha-
cen sucesivamente, de suerte que la denominacion de “Centro del Mundo” o de “Cora-
z6n del Mundo” es finalmente extendida a la Tierra de Israel en su totalidad, en tanto
que considerada como la “Tierra Santa”; y ha de agregarse que, en el mismo respecto,
recibe también, entre otras denominaciones, la de “Tierra de los Vivos”. Se habla de la
“Tierra de los Vivos que comprende siete tierras”, y P. Vuillaud observa que “esta Tierra
es Canaan, en la cual habia siete pueblos™®, lo cual es exacto en el sentido literal, aun-
que sea igualmente posible una interpretacion simbolica. La expresion “Tierra de los Vi-
vos” es exactamente sindnima de “morada de inmortalidad”, y la liturgia catdlica la
aplica a la morada celeste de los elegidos, que estaba en efecto figurada por la Tierra
Prometida, puesto que Israel, al penetrar en ésta, debia ver el fin de sus tribulaciones.
Desde otro punto de vista mas, la Tierra de Israel, en cuanto centro espiritual, era una
imagen del Cielo, pues, segln la tradicion judia, “todo lo que los israelitas hacen en la
tierra se cumple segun los tipos de lo que ocurre en el mundo celeste””.

Lo que aqui se dice de los israelitas puede decirse igualmente de todos los pueblos
poseedores de una tradicion verdaderamente ortodoxa; y, en efecto, el pueblo de Israel

5 Ver nuestros articulos sobre “Le Coeur du Monde dans la Kabbale hébraique” y “La Terre Sainte et

le Coeur du Monde”, en la revista Reg., julio-agosto y septiembre-octubre de 1926. [Estos articulos habi-
an sido retomados, por una parte, en Le Roi du Monde (1927), caps. Il y VI, y por otra debian serlo de
nuevo en Le Symbolisme de la Croix (1931), caps. IV y VII].

57 Es bien notar que las expresiones aqui empleadas evocan la asimilacion, frecuentemente estableci-
da, entre la construccion del Templo, encarada en su significacion ideal, y la “Gran Obra” de los hermetis-
tas.

5 La Kabbale juive, t. 1, pag. 509.

% La Kabbale, t. 11, pag.116.

" Ibid., t. 1, pag. 501.
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no es el tnico que haya asimilado su pais al “Corazén del Mundo” y lo haya considera-
do como una imagen del Cielo, ideas ambas que, por lo demas, no son en realidad sino
una. El uso de idéntico simbolismo se encuentra entre otros pueblos que poseian igual-
mente una “Tierra Santa”, es decir, una region donde estaba establecido un centro espi-
ritual dotado para ellos de un papel comparable al del Templo de Jerusalén para los he-
breos. A este respecto ocurre con la “Tierra Santa” como con el “Omphalos”, que era
siempre la imagen visible del “Centro del Mundo” para el pueblo que habitaba la region
donde estaba situado’".

El simbolismo de que se trata se encuentra particularmente entre los antiguos egip-
cios; en efecto, segtin Plutarco, “los egipcios dan a su pais el nombre de Khemia™, y lo
comparan a un corazdén””. La razon que da este autor es bastante extrafia: “Ese pais es
en efecto calido, humedo, esta contenido en las partes meridionales de la tierra habitada,
extendido a mediodia como en el cuerpo del hombre el corazon se extiende a la izquier-
da”, pues “los egipcios consideran el Oriente como el rostro del mundo, el Norte como
la derecha y el Mediodia como la izquierda™*. Estas no son sino similitudes harto su-
perficiales, y la verdadera razon ha de ser muy otra, puesto que la misma comparacion
con el corazon se aplica generalmente a toda tierra a la cual se atribuya caracter sagrado
y “central” en sentido espiritual, cualquiera fuere su situacion geografica. Por lo demas,
segun el mismo Plutarco, el corazén, que representaba a Egipto, representaba a la vez el
Cielo: “Los egipcios —dice— figuran el Cielo, que no puede envejecer porque es eter-
no, por un corazon colocado sobre un brasero cuya llama alimenta su ardor”. Asi, mien-
tras que el corazdn se figura por un vaso que no es sino el que las leyendas del Medioe-
vo occidental designarian como el “Santo Graal”, es a su vez y simultaneamente el jero-
glifico de Egipto y del Cielo.

La conclusion que debe sacarse de estas consideraciones es que hay tantas “Tierras’
Santas” particulares como formas tradicionales regulares existen, puesto que represen-
tan los centros espirituales que corresponden respectivamente a las diferentes formas;

! Ver nuestro articulo sobre “Les pierres de foudre” [aqui, cap. XXV, “Las ‘piedras del rayo™”].

> Kémi, en lengua egipcia, significa ‘tierra negra’, designacion cuyo equivalente se encuentra tam-
bién en otros pueblos; de esta palabra proviene la de alquimia (donde al- no es sino el articulo arabe), que
designaba originariamente la ciencia hermética, es decir, la ciencia sacerdotal de Egipto.

7 Isis y Osiris, 33; trad. francesa de Mario Meunier, pag. 116.

™ Ibid., 32, pag. 112. En la India, al contrario, el “lado de la derecha”(ddkshina) es el mediodia, pero,
a pesar de las apariencias, viene a ser lo mismo en ambos casos, pues debe entenderse por ello el lado que
uno tiene a la derecha cuando mira hacia oriente, y es facil representarse el lado izquierdo del mundo
como extendido hacia la derecha del que lo contempla, e inversamente, como ocurre para dos personas si-
tuadas frente a frente.

> Isis y Osiris, 10, pag. 49. Se advertira que este simbolo, con la significacion que aqui se le da, pare-
ce poder vincularse con el del Fénix.
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pero, si igual simbolismo se aplica uniformemente a todas esas “Tierras Santas”, ello se
debe a que los centros espirituales tienen todos una constitucion andloga, y a menudo
hasta en muy precisos pormenores, porque son otras tantas imagenes de un mismo cen-
tro inico y supremo, solo el cual es verdaderamente el “Centro del Mundo”, pero del
cual aquéllos toman los atributos como participantes de su naturaleza por una comuni-
cacion directa, en la cual reside la ortodoxia tradicional, y como representantes efectivos
de ¢l, de una manera mas o menos exterior, para tiempos y lugares determinados. En
otros términos, existe una “Tierra Santa” por excelencia, prototipo de todas las otras,
centro espiritual al cual todas las demas estan subordinadas, sede de la tradicion primor-
dial, de la cual todas las tradiciones particulares derivan por adaptacién a tales o cuales
condiciones definidas de un pueblo o de una época. Esa “Tierra Santa” por excelencia es
la “comarca suprema”, segtin el sentido del término sanscrito Paradega, del cual los cal-
deos hicieron Pardés y los occidentales Paraiso; es, en efecto, el “Paraiso terrestre”,
ciertamente punto de partida de toda tradicion, que tiene en su centro la fuente Uinica de
donde parten los cuatro rios que fluyen hacia los cuatro puntos cardinales™, y es a la vez
“morada de inmortalidad”, como es facil advertirlo refiriéndose a los primeros capitulos
del Génesis”’

No podemos volver aqui sobre todas las cuestiones concernientes al Centro supre-
mo, que hemos tratado mas o menos completamente en otros lugares: su conservacion,
de un modo mas o menos oculto segun los periodos, desde el comienzo hasta el fin del
ciclo, o sea desde el “Paraiso terrestre” hasta la “Jerusalén celeste”, que representan las
dos fases extremas; los multiples nombres con los cuales se lo designa, como los de
Tula, Liz, Salem, Agarttha; los diferentes simbolos que lo figuran, como la montaiia, la
caverna, la isla y muchos otros, en relacion inmediata, por su mayor parte, con el simbo-
lismo del “Polo” o del “Eje del Mundo™. A estas figuraciones podriamos agregar tam-
bién las que lo presentan como una ciudad, una ciudadela, un templo o un palacio, se-
gun el aspecto especial en que se lo encara; y ésta es la ocasion de recordar, al mismo
tiempo que el Templo de Salomoén, mas directamente vinculado con nuestro tema, el tri-
ple recinto de que hemos hablado recientemente considerandolo como representacion de

6 Esta fuente es idéntica a la “fuente de ensefianza™ a la cual hemos tenido precedentemente oportu-
nidad de hacer aqui mismo diferentes alusiones.

7 Por eso la “fuente de ensefianza” es al mismo tiempo la “fuente de juvencia” (fons iuventutis), por-
que quien bebe de ella se libera de la condicion temporal; esta, por otra parte, situada al pie del “Arbol de
Vida” (ver nuestro estudio sobre “Le Langage secret de Dante et des Fidéles d’Amour’ en V. L., febrero
de 1929) y sus aguas se identifican evidentemente con el “elixir de longevidad” de los hermetistas (la idea
de “longevidad” tiene aqui la misma significacion que en las tradiciones orientales) o al “elixir de inmor-
talidad”, de que se trata en todas partes bajo nombres diversos.
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la jerarquia iniciatica de ciertos centros tradicionales™, y también el misterioso laberin-
to, que, en forma mas compleja, se vincula con una concepcién similar, con la diferen-
cia de que pone en evidencia sobre todo la idea de un “encaminarse” hacia el centro es-
condido”.

Debemos afiadir ahora que el simbolismo de la “Tierra Santa” tiene un doble senti-
do: ya se refiera al Centro supremo o a un centro subordinado, representa no solo a este
centro mismo sino también, por una asociacion por lo demas muy natural, a la tradicion
que de ¢l emana o que en ¢l se conserva, es decir, en el primer caso, a la tradicion pri-
mordial, y en el segundo, a determinada forma de tradicion particular®. Este doble sen-
tido se encuentra andlogamente, y de modo muy neto, en el simbolismo del “Santo Gra-
al”, que es a la vez un vaso (grasale) y un libro (gradale o graduale), este ultimo aspec-
to designa manifiestamente la tradicion, mientras que el primero concierne mas directa-
mente al estado correspondiente a la posesion efectiva de esa tradicion, vale decir al
“estado edénico”, si se trata de la tradicion primordial; y quien ha llegado a tal estado
esta, por eso mismo, reintegrado al Pardés, de suerte que puede decirse que su morada
se encuentra en adelante en el “Centro del Mundo™"

No sin motivo hemos relacionado aqui ambos simbolismos, pues su estrecha simili-
tud muestra que, cuando se habla de la “caballeria del Santo Graal” o de los “Guardia-
nes de la Tierra Santa”, debe entenderse por ambas expresiones exactamente la misma

8 Ver nuestro articulo sobre “La triple enceinte druidique” [aqui, cap. X: “El triple recinto druidico”];
hemos sefalado alli, precisamente, la relacion de esta figura, en sus dos formas: circular y cuadrada, con
el simbolismo del “Paraiso terrestre” y de la “Jerusalén celeste”.

" El laberinto cretense es el palacio de Minos, nombre idéntico al de Manu, y designacion, por lo tan-
to, del legislador primordial. Por otra parte, puede comprenderse, por lo que aqui decimos, la razén de
que el recorrido del laberinto trazado en el embaldosado de ciertas iglesias, en el Medioevo, fuera consi-
derado como un sustituto de la peregrinacion a Tierra Santa para quienes no podian realizarla; ha de re-
cordarse que la peregrinacion es una de las figuras de la iniciacion, de suerte que la “peregrinacion a Tie-
rra Santa” es, en sentido esotérico, lo mismo que la “busqueda de la Palabra perdida” o la “busqueda del
Santo Graal”.

% Analogicamente, desde el punto de vista cosmogoénico el “Centro del Mundo” es el punto original
de donde se profiere el Verbo creador, que es también el Verbo mismo.

8! Importa recordar, a este proposito, que en todas las tradiciones los lugares simbolizan esencialmen-
te estados. Por otra parte, haremos notar que hay un parentesco evidente entre el simbolismo del vaso o la
copa y el de la fuente, de que hemos tratado mas arriba: se ha visto también que, entre los egipcios. el
vaso era el jeroglifico del corazén, centro vital del ser. Recordemos, por tltimo, lo que ya hemos sefialado
en otras ocasiones con referencia al vino como sustituto del soma védico y como simbolo de la doctrina
oculta; en todo ello, con una u otra forma, se trata siempre del elixir de inmortalidad” y de la restauracion
del “estado primordial”.
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cosa; nos falta explicar, en la medida de lo posible, en qué consiste propiamente la fun-
cion de esos “guardianes”, funcion que fue en particular la de los Templarios™

Para comprender bien de qué se trata, es menester distinguir entre los mantenedores
de la tradicion, cuya funcion es la de conservarla y transmitirla, y los que reciben sola-
mente de ella, en mayor o menor grado, una comunicacion y, podriamos decir, una par-
ticipacion.

Los primeros, depositarios y dispensadores de la doctrina, estdn junto a la fuente
misma, que es propiamente el centro; de alli, la doctrina se comunica y reparte jerarqui-
camente a los diversos grados inicidticos, segln las corrientes representadas por los rios
del Pardés, o, si se quiere retomar la figuraciéon que hemos estudiado hace un momento,
por los canales que, yendo del interior al exterior, vinculan entre si los recintos sucesi-
vos correspondientes a esos diversos grados.

Asi, pues, no todos los que participan de la tradicion han llegado al mismo grado ni
realizan las mismas funciones; inclusive seria preciso establecer una distincion entre
ambas cosas, las cuales, aunque generalmente en cierta manera se corresponden, no son
empero estrictamente solidarias, pues puede ocurrir que un hombre esté intelectualmen-
te cualificado para recibir los grados mas altos pero no sea apto por eso para cumplir to-
das las funciones en la organizacion iniciatica. Aqui, solo debemos considerar las fun-
ciones; y, desde este punto de vista, diremos que los “guardianes” estan en el limite del
centro espiritual, tomado en su sentido mas lato, o en el ultimo recinto, aquel por el cual
el centro esta a la vez separado del “mundo exterior” y en relacion con €él. Por consi-
guiente, estos “guardianes” tienen una doble funcion: por una parte, son propiamente
los defensores de la “Tierra Santa” en el sentido de que vedan el acceso a quienes no po-
seen las cualificaciones requeridas para penetrar, y constituyen lo que hemos llamado su
“cobertura externa”, es decir, la ocultan a las miradas profanas; por otra parte, aseguran
también asi ciertas relaciones regulares con el exterior, segun lo explicaremos en segui-
da.

Es evidente que el papel de defensor es, para hablar el lenguaje de la tradicion hin-
du, una funcioén de kshatriya; y, precisamente, toda iniciacion “caballeresca” esta esen-
cialmente adaptada a la naturaleza propia de los hombres que pertenecen a la casta gue-
rrera, o sea la de los kshatriya. De ahi provienen los caracteres especiales de esta inicia-
cion, el simbolismo particular de que hace uso, y especialmente la intervencion de un
elemento afectivo, designado muy explicitamente por el término “Amor”; nos hemos
explicado suficientemente sobre este asunto para que sea innecesario detenernos mas en

8 Saint-Yves d’Alveidre emplea, para designar a los “guardianes” del Centro supremo, la expresion
“Templarios del Agarttha”; las consideraciones que aqui formulamos haran ver la exactitud de este térmi-
no, cuya significacion ¢l mismo quiza no habia captado plenamente.
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é1¥. Pero, en el caso de los Templarios, hay algo mas que tomar en cuenta: aunque su
iniciacion haya sido esencialmente “caballeresca”, como convenia a su naturaleza y fun-
cion, tenian un doble cardcter, a la vez militar y religioso; y asi debia ser si pertenecian,
como tenemos buenas razones para creerlo, a los “guardianes” del Centro supremo,
donde la autoridad espiritual y el poder temporal se reunen en su principio comun, y que
comunica la marca de esta reunion a todo cuanto le estd directamente vinculado. En el
mundo occidental, donde lo espiritual toma la forma especificamente religiosa, los ver-
daderos “Guardianes de la Tierra Santa”, en tanto que tuvieron una existencia en cierto
modo “oficial”, debian ser caballeros, pero caballeros que fuesen monjes a la vez; y, en
efecto, eso precisamente fueron los Templarios.

Esto nos lleva directamente a hablar del segundo papel de los “Guardianes” del Cen-
tro supremo, papel que consiste, deciamos, en asegurar ciertas relaciones exteriores y
sobre todo, agregaremos, en mantener el vinculo entre la tradicion primordial y las tra-
diciones secundarias derivadas. Para que pueda ser asi, es menester que haya en cada
forma tradicional una o varias organizaciones constituidas en esa misma forma, segun
todas las apariencias, pero compuestas por hombres conscientes de lo que estd mas alla
de todas las formas, vale decir, de la doctrina tnica que es la fuente y esencia de todas
las otras, y que no es sino la tradicion primordial.

En el mundo de tradicion judeocristiana, tal organizacion debia, naturalmente, tomar
por simbolo el Templo de Salomon; éste, por lo demads, habiendo dejado de existir mate-
rialmente desde hacia mucho, no podria tener entonces sino una significacion puramen-
te ideal, como imagen del Centro supremo, tal cual lo es todo centro espiritual subordi-
nado; y la etimologia misma del nombre Jerusalén indica con harta claridad que ella no
es sino una imagen visible de la misteriosa Salém de Melquisedec. Si tal fue el caracter
de los Templarios, para desempefiar el papel que les estaba asignado, y que concernia a
una determinada tradicion, la de Occidente, debian permanecer vinculados exteriormen-
te con la forma de esta tradicion; pero, a la vez, la conciencia interior de la verdadera
unidad doctrinal debia hacerlos capaces de comunicar con los representantes de las otras
tradiciones™: esto explica sus relaciones con ciertas organizaciones orientales, y sobre
todo, como es natural, con aquellas que en otras partes desempefiaban un papel similar
al de ellos.

Por otra parte, puede comprenderse, en tales condiciones, que la destruccion de la
Orden del Temple haya traido aparejada para Occidente la ruptura de las relaciones re-

 Ver “Le Langage secret de Dante et des ‘Fidéles d’Amour’”, en V. I, febrero de 1929.

% Esto se refiere a lo que se ha llamado simbélicamente el “don de lenguas”; sobre este tema, remiti-
remos a nuestro articulo contenido en el nimero especial de V. 1., dedicado a los Rosacruces [retomado en
Apergus sur I’ Initiation, cap. XXXVII].
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gulares con el “Centro del Mundo”; y, en efecto, al siglo XIV debe hacerse remontar la
desviacion que debia resultar inevitablemente de tal ruptura, y que ha ido acentuandose
gradualmente hasta nuestra época.

Esto no significa, empero, que todo vinculo haya sido cortado de una vez por todas;
durante bastante tiempo pudieron haberse mantenido relaciones en cierta medida, pero
solo de una manera oculta, por intermedio de organizaciones como la Fede Santa o los
“Fieles de Amor”, como la “Massenie del Santo Graal”, y sin duda muchas otras, todas
herederas del espiritu de la Orden del Temple, y en su mayoria vinculadas con ella por
una filiacion més o menos directa. Aquellos que conservaron vivo este espiritu y que
inspiraron tales organizaciones sin constituirse nunca ellos mismos en ninguna agrupa-
cion definida, fueron aquellos a quienes se llamo, con un nombre esencialmente simbo-
lico, los Rosacruces; pero llegd un dia en que los Rosacruces mismos debieron abando-
nar Occidente, donde las condiciones se habian hecho tales que su accidon no podia ejer-
cerse ya, y, se dice, se retiraron entonces a Asia, reabsorbidos en cierto modo hacia el
Centro supremo, del cual eran como una emanacion. Para el mundo occidental, ya no
hay “Tierra Santa” que guardar, puesto que el camino que a ella conduce se ha perdido
ya enteramente; ;cuanto tiempo todavia durard esta situacion, y cabe siquiera esperar
que la comunicacion pueda ser restablecida tarde o temprano? Es ésta una pregunta a la
cual no nos corresponde dar respuesta; aparte de que no queremos arriesgar ninguna
prediccion, la solucion no depende sino de Occidente mismo, pues solo retornando a
condiciones normales y recobrando el espiritu de su tradicion, si le queda aun la posibi-
lidad, podra ver abrirse de nuevo la via que conduce al “Centro del Mundo”.
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XII
LA TIERRA DEL SOL¥”

Entre las localidades, a menudo dificiles de identificar, que desempefan un papel en
la leyenda del Santo Graal, algunos dan muy particular importancia a Glastonbury, que
seria el lugar donde se establecio José de Arimatea después de su llegada a Gran Breta-
fia, y donde se han querido ver muchas otras cosas mas, segun diremos mas adelante.
Sin duda, hay en ello asimilaciones mas o menos cuestionables, algunas de las cuales
parecen implicar verdaderas confusiones; pero pudiera ser que para esas confusiones.
mismas hubiese algunas razones no desprovistas de interés desde el punto de vista de la
“geografia sagrada” y de las localizaciones sucesivas de ciertos centros tradicionales. Es
lo que tenderian a indicar los singulares descubrimientos expuestos en una obra andni-
ma recientemente publicada®, algunos de cuyos puntos impondrian quizé ciertas reser-
vas —por ejemplo en lo que concierne a la interpretacion de nombres de lugares cuyo
origen es, con mas verosimilitud, bastante reciente—, pero cuya parte esencial, con los
mapas que la apoyan, dificilmente podria ser considerada como puramente fantasiosa.
Glastonbury y la vecina region de Somerset habrian constituido, en época muy remota,
que puede llamarse “prehistorica”, un inmenso “templo estelar” determinado por el tra-
zado en el suelo de efigies gigantescas que representaban las constelaciones y estaban
dispuestas en una figura circular, especie de imagen de la boéveda celeste proyectada en
la superficie terrestre. Se trataria de un conjunto de trabajos que, en suma, recordarian a
los de los antiguos mound-builders de América del Norte; la disposicion natural de los
rios y las colinas, por otra parte, podria haber sugerido ese trazado, lo cual indicaria que
el sitio no se eligio arbitrariamente, sino en virtud de cierta “predeterminacion”; ello no
quita que, para completar y perfeccionar ese diseio, haya sido necesario lo que llama el
autor “un arte fundado en los principios de la geometria™’. Si esas figuras han podido
conservarse de modo de ser aun hoy reconocibles, se supone que ha de haber sido por-
que los monjes de Glastonbury, hasta la época de la Reforma, las conservaron cuidado-
samente, lo que implica que debian haber mantenido el conocimiento de la tradicion he-
redada de sus lejanos predecesores, los druidas, y sin duda otras aun anteriores a éstos,
pues, si las deducciones sacadas de la posicion de las constelaciones representadas son

85 [Publicado en E. T,, enero de 1936].

8 A Guide to Glastonbury’s Temple of the Stars, its giant effigies described from air views, maps, and
from “The High History of the Holy Graal” John M. Watkins, Londres.

87 Esta expresion estd visiblemente destinada, a dar a entender que la tradicion a que pertenecia ese
arte se ha continuado en lo que llegd a ser luego la tradicion masonica.
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exactas, el origen de tales figuras se remontaria a cerca de tres mil afios antes de la era
cristiana®™.

En su conjunto, la figura circular de que se trata es un inmenso Zodiaco, en el cual el
autor quiere ver el prototipo de la “Tabla redonda”; y, en efecto, ésta, en torno de la cual
se sientan doce personajes principales, estd real y verdaderamente vinculada con una re-
presentacion del ciclo zodiacal; pero esto no significa en modo alguno que esos perso-
najes no sean sino las constelaciones, interpretacion demasiado “naturalista”, pues lo
cierto es que las constelaciones mismas no son mas que simbolos, y conviene también
recordar que esa constitucion “zodiacal” se encuentra de modo muy general en los cen-
tros espirituales correspondientes a formas tradicionales diversas®. Asi, nos parece harto
dudoso que todas las historias concernientes a los “Caballeros de la Tabla redonda” y la
“busqueda del Graal” puedan no ser nada mas que una descripcion “dramatizada”, si asi
puede decirse, de las efigies estelares de Glastonbury y de la topografia de la comarca;
pero el que presenten una correspondencia con éstas es algo tanto menos inverosimil
cuanto que, en el fondo, esta en entera conformidad con las leyes generales del simbo-
lismo; y ni aun habria razén de asombrarse si tal correspondencia fuera lo bastante pre-
cisa para verificarse hasta en los detalles secundarios de la leyenda, asunto que, por lo
demas, no nos proponemos examinar aqui.

Dicho esto, importa destacar que el Zodiaco de Glastonbury presenta ciertas peculia-
ridades que, desde nuestro punto de vista, podrian considerarse como marcas de su “au-
tenticidad”; en primer lugar, parece por cierto que estd ausente el simbolo de Libra o la
Balanza. Ahora bien; como lo hemos explicado en otro lugar®, la Balanza celeste no fue
siempre zodiacal, sino primeramente polar, pues ese nombre se aplicd primitivamente
sea a la Osa Mayor, sea al conjunto de las Osas Mayor y Menor, constelaciones a cuyo
simbolismo, por notable coincidencia, esta directamente referido el nombre de Arturo.
Cabria admitir que dicha figura, en cuyo centro, por lo demas, el Polo esta sefialado por
una cabeza de serpiente manifiestamente referida al “Dragén celeste™', deba ser retro-

8 Pareceria también, segiin diversos indicios, que los Templarios han tenido parte en esta conserva-
cion, lo que seria conforme a su supuesta conexion con los “Caballeros de la Tabla redonda” y al papel de
“guardianes del Graal” que se les atribuye. Por otra parte, es de notar que los establecimientos del Temple
parecen haber estado situados frecuentemente en la cercania de lugares donde se encuentran monumentos
megaliticos u otros vestigios prehistoricos, y acaso haya de verse en esto algo mas que una simple coinci-
dencia.

% Ver Le Roi du Monde, cap. V.

% Ibid., cap. X.

) Cf. el Séfer Yetsirdh: “El Dragén esta en medio del cielo como un rey en su trono”. La “sabiduria
de la serpiente” a que el autor alude a este respecto, podria en cierto sentido identificarse aqui con la de
los siete Rshi polares. Es también curioso que el dragdn, entre los celtas, sea el simbolo del jefe, y que Ar-
turo sea hijo de Uther Péndragon. [Rshi; cada uno de los antiguos sabios a quienes la tradicion hinda atri-
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traida a un periodo anterior a la transferencia de la Balanza al Zodiaco; y, por otra parte,
cosa que importa considerar especialmente, el simbolo de la Balanza polar esta en rela-
cioén con el nombre de Tula originariamente dado al centro hiperboreo de la tradicion
primordial, centro del cual el “templo estelar” de que se trata fue sin duda una de las
imagenes constituidas, en el curso de los tiempos, como sedes de poderes espirituales
emanados o derivados mas o menos directamente de esa misma tradicion®.

En otra oportunidad®, en conexion con la designacion de la lengua “adamica” como
“lengua siriaca”, hemos mencionado a la Siria primitiva, cuyo nombre significa propia-
mente la “tierra solar”, y de la cual Homero habla como de una isla situada “allende
Ogigia”, lo que no permite identificarla sino con la Thulé o Tula hiperborea; y “alli es-
tan las revoluciones del Sol”, expresion enigmatica que, naturalmente, puede referirse al
caracter “circumpolar” de esas revoluciones, pero que, a la vez, puede también aludir a
un trazado del ciclo zodiacal sobre esta tierra misma, lo cual explicaria que tal trazado
haya sido reproducido en una region destinada a ser una imagen de ese centro. Alcanza-
mos aqui la explicacion de esas confusiones que senaldbamos al comienzo, pues éstas
han podido originarse, de manera en cierto modo normal, de la asimilacion de la imagen
al centro originario; y, especialmente, es muy dificil ver otra cosa que una confusion de
este género en la identificacion de Glastonbury con la isla de Avalon®. En efecto, seme-
jante identificacion es incompatible con el hecho de que esa isla se considera siempre
como un lugar inaccesible; y, por otra parte, contradice igualmente la opinion, mucho
mas plausible, que ve en la misma region del Somerset el “reino de Logres”, del cual se
dice, en efecto, que estaba situado en Gran Bretafia; y pudiera ser que ese “reino de Lo-
gres”, al cual se habria considerado territorio sagrado, derivase su nombre del Lug célti-
co, que evoca a la vez la idea de “Verbo” y la de “Luz”. En cuanto al nombre de Avalon,
es visiblemente idéntico al de Ablun o Belen, es decir, al del Apolo céltico e hiperbo-
reo”, de suerte que la isla de Avalon no es sino otra designacion de la “tierra solar”,

buye la composicion de los himnos védicos, por revelacion directa. (N. del T))]

%2 Esto permite también comprender ciertas relaciones destacadas por el autor entre dicho simbolismo
del Polo y el del “Paraiso terrestre”, sobre todo en cuanto a la presencia del arbol y la serpiente; en todo
ello, en efecto, se trata siempre de la figuracion del centro primordial, y los “tres vértices del triangulo”
estan también en relacion con este simbolismo.

% Ver nuestro estudio sobre La ciencia de las letras [cap. VI de esta compilacion].

% Se la ha querido identificar también con la “isla de vidrio” de que se habla en ciertas partes de la le-
yenda del Graal; es probable que también aqui se trate de una confusion con algun otro centro mas oculto,
0, si se quiere, mas alejado en el espacio y en el tiempo, aunque esa designacion no se aplica sin duda al
centro primordial mismo.

% Sabido es que el Mont-Saint-Michel se llamaba antiguamente Tombelaine, es decir el Tumulus o
monte de Belen (y no la “tumba de Helena”, seglin una interpretacion por entero reciente y fantasiosa); da
sustitucion del nombre de Belen por el de un arcangel solar no altera en absoluto el sentido, como es evi-
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que, por lo demaés, fue transportada simbolicamente del norte al oeste en determinada
€poca, en correspondencia con uno de los principales cambios sobrevenidos en las for-
mas tradicionales en el curso de nuestro Manvantara™.

Estas consideraciones nos llevan a otras verificaciones quizd mas extrafias todavia:
una idea aparentemente inexplicable a primera vista es la de referir a los fenicios el ori-
gen del Zodiaco de Glastonbury; verdad es que se acostumbra a atribuir a ese pueblo
muchas cosas mds o menos hipotéticas, pero la afirmacién misma de su existencia en
una época tan remota nos parece aun mas cuestionable. Solo que debe notarse que los
fenicios habitaban la Siria “historica”; ;habria sido el nombre del pueblo objeto de la
misma transferencia que el del pais mismo? Lo que daria lugar a suponerlo por lo me-
nos es su conexion con el simbolismo del Fénix; en efecto, segin Josefo, la capital de la
Siria primitiva era Heliopolis, la “Ciudad del Sol”, nombre que fue dado mas tarde a la
ciudad egipcia de On; y a la primera Heliopolis, y no a la de Egipto, deberia adjudicarse
en realidad el simbolismo ciclico del Fénix y sus renacimientos. Ahora bien, segun Dio-
doro Siculo uno de los hijos de Helios, o del Sol, llamado Actis, fundé la ciudad de He-
liopolis; y ocurre que el término Actis existe como nombre de lugar en las cercanias de
Glastonbury, y en condiciones que lo ponen precisamente en relacion con el Fénix, en el
cual se habria transformado, seglin otras referencias, ese “principe de Helidpolis” mis-
mo. Naturalmente, el autor, engafiado por las aplicaciones multiples y sucesivas de los
mismos nombres, cree que se trata aqui de la Heliopolis egipcia, como también cree po-
der hablar literalmente de los fenicios “historicos”, lo cual es en suma tanto mas excusa-
ble cuanto que los antiguos, en la época “clasica”, incurrian ya harto a menudo en seme-
jantes confusiones; el conocimiento del verdadero origen hiperboreo de las tradiciones,
que dicho autor no parece sospechar, es lo tinico que puede permitir el restablecimiento
del sentido real de todas esas designaciones.

En el Zodiaco de Glastonbury, el signo de Acuario esta representado, de modo bas-
tante imprevisto, por un ave en la cual el autor cree, con razon, reconocer al Fénix, por-
tadora de un objeto que no es sino la “copa de inmortalidad”, es decir, el Graal mismo; y
la vinculacidn que a este respecto se ha establecido con el Gdruda hindu es ciertamente

dente; y, cosa curiosa, también se encuentra “Saint Michael’s Hill” en la region correspondiente al antiguo
“reino de Logres”.

% Esta transferencia, como asi también la de Sapta-Rksha de la Osa Mayor a las Pléyades, correspon-
de particularmente a un cambio del punto inicial del afio, primero solsticial y luego equinoccial. La signi-
ficacion de “manzana” dada al nombre de Avalon, sin duda secundariamente, en las lenguas célticas, no
estd en modo alguno en oposicion con lo que acabamos de decir, pues se trata entonces de las manzanas
de oro del “Jardin de las Hespérides”, es decir, de los frutos solares del “Arbol del Mundo”. [Sobre el
Sapta-Rksha, ver cap. XXIV. (N. del T))].
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exacta’’. Por otra parte, segun la tradicion arabe, el Ruj o Fénix no se posa jamas en tie-
rra en otro lugar que la montaia de Qdf, o sea la “montafia polar”’; y de esta misma
“montafa polar”, designada con otros nombres, proviene en las tradiciones hindl y per-
sa el soma, que se identifica con el dmrta, o “ambrosia”, bebida o alimento de inmorta-
lidad™.

También esta la figura de otra ave, mas dificil de interpretar exactamente, la cual
ocupa quiza el lugar del signo de Libra, pero cuya posicidon se encuentra, en todo caso,
mucho mas proxima del Polo que del Zodiaco, pues una de sus alas corresponde inclusi-
ve a las estrellas de la Osa Mayor, lo cual, segun lo que deciamos anteriormente, no po-
dria en suma sino confirmar esa suposicion. En cuanto a la naturaleza de esta ave, se en-
caran dos hipdtesis: la de una paloma, que en efecto podria tener cierta relacion con el
simbolismo del Graal, y la de una oca o, dirilamos mas bien, de un cisne que empolla el
“Huevo del Mundo”, es decir, un equivalente del Hamsa hindu; a decir verdad, esta se-
gunda hipotesis nos parece muy preferible, pues el simbolo del cisne estd estrechamente
vinculado con el Apolo hiperboreo, y ello hasta de modo mas especial segun el aspecto
que aqui hemos considerado, ya que los griegos hacian de Cicno el hijo de Apolo y de
Hiria, es decir, del Sol y de la “ tierra solar”, pues Hiria no es sino otra forma de Siria,
de modo que siempre se trata de la “isla sagrada”, y seria harto sorprendente que en su
representacion no se encontrase el cisne®.

Muchos otros puntos merecerian seguramente retener nuestra atencion, como por
ejemplo la vinculacion del nombre de “Somerset” con el del “pais de los cimerios” y
con diferentes nombres de pueblos, cuya similitud, muy probablemente, indica menos
un parentesco de raza que una comunidad de tradicion; pero esto nos llevaria demasiado
lejos, y hemos dicho lo suficiente para mostrar la extension de un campo de investiga-
ciones casi enteramente inexplorado aun, y para dejar entrever las consecuencias que
podrian sacarse en lo concerniente a los vinculos de tradiciones diversas entre si y a su
filiacion comun a partir de la tradicién primordial.

°7 Ver nuestro estudio sobre El lenguaje de los pdjaros [cap. VII de esta compilacién). El signo de
Acuario esta representado habitualmente por Ganimedes, del cual es notoria la relacion con la “ambrosia”
por una parte y por la otra con el dguila de Zeus, idéntica a Gdruda.

% Ver Le Roi du Monde, cap. Vy VL.

% La relacion asi establecida entre las dos figuras: el Hamsa y €l Gdruda, es también muy normal,
pues ocurre incluso que ambas se retinan en la de una sola ave, en la cual parece que haya de verse el ori-
gen primero del aguila bicéfala heraldica, aunque ésta aparezca mas bien como un doble Gdruda, pues el
ave Hamsa-Garuda tiene, naturalmente, una cabeza de cisne y otra de aguila.
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XIII
EL ZODIACO Y LOS PUNTOS CARDINALES"

En un libro sobre las castas, A. M. Hocart sefiala que “en la organizacion de la ciu-
dad, los cuatro grupos estan situados en los diferentes puntos cardinales dentro del re-
cinto cuadrangular o circular”; esta reparticion, por lo demads, no es peculiar de la India,
sino que se encuentran de ella numerosos ejemplos entre los mas diversos pueblos; y, lo
mas a menudo, cada punto cardinal se pone en correspondencia con uno de los elemen-
tos y una de las estaciones, asi como con un color emblematico de la casta situada en
¢é1'". En la India, los brahmanes ocupaban el norte, los kshdtriya el este, los vaigya el
sur, y los ¢udra el oeste; habia, asi, una division en “cuarteles” en el sentido propio de
esta palabra”, la cual, en su origen, designa evidentemente el cuarto de una ciudad, aun-
que en el uso moderno esta significacion precisa parece haber sido olvidada mas o me-
nos completamente. Va de suyo que esta reparticion estd en relacion estrecha con la
cuestion de la orientacidon en general, que, para el conjunto de una ciudad como para
cada edificio en particular, desempenaba, segun es sabido, un papel importante en todas
las antiguas civilizaciones tradicionales.

Empero, A. M. Hocart se ve en dificultades para explicar la situacion propia de cada
casta'”; y esta perplejidad, en el fondo, proviene Unicamente del error que comete al
considerar la casta real, es decir, la de los kshatriya, como la primera; partiendo, enton-
ces, del este, no puede encontrar ningiin orden regular de sucesion, y especialmente la
situacion de los brahmanes en el norte se hace por completo ininteligible. Al contrario,
no hay dificultad ninguna si se observa el orden normal, es decir, si se comienza por la
casta que es en realidad primera, la de los brahmanes; es menester, entonces, partir del
norte y, girando en el sentido de la praddkshind” se encuentran las cuatro castas en un
orden sucesivo perfectamente regular; no resta, pues sino comprender de modo mas
completo las razones simbdlicas de esa reparticion segun los puntos cardinales.

Tales razones se fundan esencialmente en el hecho de que el plano tradicional de la
ciudad es una imagen del Zodiaco; y se encuentra inmediatamente asi la corresponden-

1% pyblicado en E. T., octubre-noviembre de 1945].

1% Les Castes, pag. 46y 49.

- El texto francés se basa en la palabra quartier. ‘barrio’. En la traduccion se la ha sustituido por “cuar-
tel”, que tiene el mismo origen y designa originariamente la division en distritos administrativos de una
ciudad (la acepcion de “acantonamiento de tropas” es mas tardia y secundaria; y, en cuanto a la palabra
“barrio”, designaba originariamente mas bien los suburbios o arrabales). (V. del T.)

12 Les Castes, p. 55.

- Praddkshina: en la tradicion hindu, circunvolucion ritual de izquierda a derecha. (N. del T))
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cia de los puntos cardinales con las estaciones; en efecto, como lo hemos explicado en
otra oportunidad, el solsticio de invierno, corresponde al norte, el equinoccio de prima-
vera al este, el solsticio de verano al sur, y el equinoccio de otofio al oeste. En la divi-
sion en “cuarteles” o “barrios”, cada uno de éstos debera, naturalmente, corresponder al
conjunto formado por tres de los doce signos zodiacales: uno de los signos solsticiales o
equinocciales, que pueden llamarse signos “cardinales”, y los dos signos adyacentes a
¢l. Habr4, pues, tres signos comprendidos en cada “cuadrante” si la forma del recinto es
circular, o en cada lado si es cuadrangular; esta segunda forma es, por otra parte, mas
apropiada para una ciudad, porque expresa una idea de estabilidad que conviene a un es-
tablecimiento fijo y permanente, y también porque aquello de que se trata no es el Zo-
diaco celeste mismo, sino solo una imagen y como una suerte de proyeccion terrestre de
él. A este respecto, recordaremos incidentalmente que, sin duda por razones analogas,
los antiguos astrologos trazaban sus hordscopos en forma cuadrada, en la cual cada lado
estaba ocupado también por tres signos zodiacales; volveremos a encontrar esta disposi-
cion, ademas, en las consideraciones que siguen'®.

Seglin lo que acabamos de decir, se ve que la reparticion de las castas en la ciudad
sigue exactamente la marcha del ciclo anual, que normalmente comienza en el solsticio
de invierno; cierto es que algunas tradiciones hacen principiar el afio en otro punto sols-
ticial o equinoccial, pero se trata entonces de formas tradicionales en relacion mas parti-
cular con ciertos periodos ciclicos secundarios; la cuestion no se plantea para la tradi-
cion hindd, que representa la continuacién mas directa de la tradicion primordial y que
ademas insiste muy especialmente en la division del ciclo anual en sus dos mitades, as-
cendente y descendente, las cuales se abren, respectivamente, en las dos “puertas” sols-
ticiales de invierno y verano, punto de vista que puede llamarse propiamente fundamen-
tal a este respecto. Por otra parte, el norte, considerado como el punto mas elevado (uiz-
tara) y correspondiente también al punto de partida de la tradicidon, conviene natural-
mente a los brahmanes; los kshatriya se sitian en el punto inmediato siguiente de la co-
rrespondencia ciclica, es decir, en el este, lado del sol levante; de la comparacién de am-
bas posiciones, podria inferirse legitimamente que, mientras que el caracter del sacerdo-
cio es “polar” el de la realeza es “solar”, lo cual se veria confirmado también por mu-
chas otras consideraciones simbdlicas; y quizd, incluso, ese cardcter “solar” no deje de
estar en relacion con el hecho de que los Avatdra” de los tiempos “historicos” procedan
de la casta de los kshatriya. Los vaigya, ubicados en el tercer lugar, se sitian en el sur, y

103

[Cf. figura 9, inserta en el cap. X].
- Avatdra: en la tradicion hindu, descenso de un dios, que asume forma humana, para restaurar el or-
den ciclico, ver cap. XXII y cap. LVL, n. 3. (V. del T).
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con ellos termina la sucesion de las castas de los “nacidos dos veces”; no queda para los
¢tidra sino el oeste, que en todas partes se considera como el lado de la oscuridad.

Todo esto es, pues, perfectamente 16gico, a condiciéon de no engafiarse sobre el punto
de partida que conviene tomar; y, para justificar mas completamente el caracter “zodia-
cal” del plano tradicional de las ciudades, citaremos ahora algunos hechos aptos para
demostrar que, si la division de éstas respondia principalmente a la division cuaternaria
del ciclo, hay casos en que esta netamente indicada una subdivisién duodenaria. Tene-
mos un ejemplo en la fundacion de ciudades seglin el rito recibido por los romanos de
los etruscos: la orientacion estaba sefialada por dos vias ortogonales: el cardo, dirigido
de sur a norte, y el decumanus, de oeste a este; en las extremidades de ambas vias esta-
ban las puertas de la ciudad, que se encontraban asi ubicadas exactamente en los cuatro
puntos cardinales. La ciudad quedaba dividida de este modo en cuatro cuarteles o ba-
rrios, que empero, en este caso, no correspondian precisamente a los puntos cardinales,
como en la India, sino mas bien a los puntos intermedios; va de suyo que debe tenerse
en cuenta la diferencia de las formas tradicionales, que exige adaptaciones diversas;
pero el principio de la division no deja por ello de ser el mismo. Ademas, y éste es el
punto que interesa destacar ahora, a esa division en cuarteles se superponia una division
en “tribus”, es decir, seglin la etimologia de esta palabra, una division ternaria; cada una
de las tres “tribus” comprendia cuatro “curias”, repartidas en los cuatro cuarteles, de
modo que, en definitiva, se tenia una division duodenaria.

Otro ejemplo es el de los hebreos, citado por el propio Hocart, aunque la importan-
cia del duodenario parece escaparsele: “Los hebreos —dice—'* conocian la division
social en cuatro sectores; sus doce tribus territoriales estaban repartidas en cuatro gru-
pos de tres tribus, una de ellas principal: Juda acampaba al este, Rubén al sur, Efraim al
oeste y Dan al norte. Los Levitas formaban un circulo interior en torno del Tabernaculo,
y estaban también divididos en cuatro grupos situados en los cuatro puntos cardinales,
con la rama principal al este”'”. A decir verdad, aqui no se trata de la organizacion de
una ciudad sino originariamente de un campamento y mas tarde de la reparticion territo-
rial de todo un pais; pero, evidentemente, ello es indiferente para el punto de vista en
que aqui nos situamos. La dificultad para establecer una comparacion exacta con lo que
existe en otra parte proviene de que no parecen haberse asignado nunca funciones socia-
les definidas a cada tribu, lo que no permite asimilarlas a castas propiamente dichas;
empero, al menos en un punto, puede notarse una similitud muy neta con la disposicion
adoptada en la India, pues la tribu real, la de Juda, se encontraba igualmente situada al
este. Por otra parte, hay también una diferencia notable: la tribu sacerdotal, la de Levi,

% Les Castes, pag. 127.
19 Niimeros, 11 y 111
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que no se contaba en el nimero de las doce, no tenia lugar en los lados del cuadrilatero
y, consecuentemente, no debia serle asignado luego ningun territorio propio; su situa-
cion en el interior del campamento puede explicarse por el hecho de que estaba expresa-
mente destinada al servicio de un santuario unico, el Tabernaculo primitivamente, cuya
posicion normal era el centro. Como quiera que fuere, lo que aqui importa es la compro-
bacion de que las doce tribus estaban repartidas de a tres en los cuatro lados de un cua-
drilatero, lados situados respectivamente hacia los cuatro puntos cardinales; y es bastan-
te sabido que habia, en efecto, una correspondencia simbolica entre las doce tribus de
Israel y los doce signos del Zodiaco, lo que no deja dudas sobre el caracter y el signifi-
cado de tal reparticion; agregaremos solo que la tribu principal, en cada lado, correspon-
de manifiestamente a uno de los cuatro signos “cardinales” y las otras dos a los dos sig-
nos adyacentes.

Si ahora nos remitimos a la descripcion apocaliptica de la “Jerusalén celeste”, es fa-
cil ver que su plano reproduce exactamente el del campamento de los hebreos, del que
acabamos de hablar; y, a la vez, ese plano es también idéntico a la figura horoscopica
cuadrada que menciondbamos antes. La ciudad, que en efecto esta construida en cuadra-
do, tiene doce puertas, sobre las cuales estan escritos los nombres de las doce tribus de
Israel; y esas puertas se reparten de la misma manera en los cuatro lados: “tres puertas a
oriente, tres a septentrion, tres a mediodia y tres a occidente”. Es evidente que las doce
puertas corresponden igualmente a los doce signos del Zodiaco, y las cuatro puertas
principales, o sea las situadas en el medio de los lados, a los signos solsticiales y equi-
nocciales; y los doce aspectos del Sol referidos a cada uno de los signos, es decir, los
doce Aditya de la tradiciéon hindd, aparecen en la forma de los doce frutos del “Arbol de
Vida”, que, situado en el centro de la ciudad, “da su fruto cada mes”, o sea precisamente
segun las posiciones sucesivas del Sol en el Zodiaco en el curso del ciclo anual. Por ulti-
mo, esta ciudad, que “desciende del cielo a la tierra”, representa a las claras, en una de
sus significaciones por lo menos, la proyeccion del “arquetipo” celeste en la constitu-
cion de la ciudad terrestre; y creemos que cuanto acabamos de exponer muestra sufi-
cientemente que dicho “arquetipo” esta simbolizado esencialmente por el Zodiaco.
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X1V
LA TETRAKTYSY EL “CUADRADO DE CUATRO™'"

En diversas oportunidades, nos vimos llevados en el curso de nuestros estudios'”” a
aludir a la Tetraktys pitagérica, y hemos indicado entonces la férmula numérica:
1+2+3+4=10, por la cual se muestra la relacion que une directamente el denario al cua-
ternario. Por lo demas, sabida es la particularisima importancia que le atribuian los pita-
goricos, y que se manifestaba notablemente en el hecho de prestar juramento “por la sa-
grada Tetraktys”; quiza no ha sido tan observado el que los pitagoricos tenian también
otra férmula de juramento: “por el cuadrado de cuatro”; y hay entre ambos una relacion
evidente, ya que el numero cuatro es, podria decirse, su base comtn. Podria deducirse
de aqui, entre otras consecuencias, que la doctrina pitagoérica debia presentarse con un
caracter mas “cosmologico” que puramente metafisico, lo que, por otra parte, no es nin-
gun caso excepcional cuando se trata de las tradiciones occidentales, pues ya hemos te-
nido ocasioén de formular una observacion andloga en lo referente al hermetismo. La ra-
zon de esta inferencia, que puede parecer extrafia a primera vista a quien no esta habi-
tuado al uso del simbolismo numérico, es que el cuaternario se ha considerado siempre
y en todas partes como el nimero propio de la manifestacion universal; sefiala, pues, a
este respecto, el punto de partida mismo de la “cosmologia”, mientras que los nimeros
antecedentes, o sea la unidad, el binario y el ternario, se refieren estrictamente a la “on-
tologia”; asi, la importancia particular otorgada al cuaternario se corresponde perfecta-
mente con la otorgada al punto de vista “cosmologico”, mismo.

Al comienzo de las Rasa’i-I-Ijwan es-safa”, los cuatro términos del cuaternario fun-
damental se enumeran asi: 1°) el Principio designado como el-Bari, “el Creador” (lo
cual indica que no se trata del Principio supremo, sino solo del Ser, en tanto que princi-
pio primero de la manifestacion, que, por lo demads, es, en efecto, la Unidad metafisica);
2°) el Espiritu universal; 3°) el Alma universal; 4°) la Hylé [‘materia’] primordial. No
desarrollaremos por ahora los diversos puntos de vista segtn los cuales podrian conside-
rarse esos términos; especialmente, podria hacérselos corresponder respectivamente a
los cuatro “mundos” de la Cabala hebrea, que tienen también su exacto equivalente en
el esoterismo isldmico. Lo que interesa por el momento es que el cuaternario asi consti-

19 [Publicado en E. T, abril de 1927].

7 [Cf. Le Symbolisme de la Croix, cap. V1. nota final, y Les Principes du Calcul infintésimal].

- “Epistolas de los Hermanos Sinceros”: los Hermanos Sinceros (o “Hermanos de la Pureza”) eran una
organizacion esotérica del siglo X, a la cual se asocian en parte los origenes de la filosofia islamica. (V.
del T).
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tuido se ve como presupuesto por la manifestacion, en el sentido de que la presencia de
todos sus términos es necesaria para el desarrollo completo de las posibilidades que ella
comporta; y por eso —se agrega— en el orden de las cosas manifestadas se encuentra
siempre particularmente la sefial (podria decirse, en cierto modo, la “signatura”) del
cuaternario: de ahi, por ejemplo, los cuatro elementos (descontando aqui el Eter, pues
no se trata sino de los elementos “diferenciados”), los cuatro puntos cardinales (o las
cuatro regiones del espacio que les corresponden, con los cuatro “pilares” del mundo),
las cuatro fases en que todo ciclo se divide naturalmente (las edades de la vida humana,
las estaciones en el ciclo anual, las fases lunares en el ciclo mensual, etc.), y asi sucesi-
vamente; se podria establecer de esta suerte una multitud indefinida de aplicaciones del
cuaternario, todas vinculadas entre si por correspondencias analdgicas rigurosas, pues
no son, en el fondo, sino otros tantos aspectos mas o menos especiales de un mismo “es-
quema” general de la manifestacion.

Este “esquema”, en su forma geométrica, es uno de los simbolos mas difundidos,
uno de aquellos que son verdaderamente comunes a todas las tradiciones: el circulo di-
vidido en cuatro partes iguales por una cruz formada de dos didmetros perpendiculares;
y cabe observar inmediatamente que esta figura expresa justamente la relacion entre el
cuaternario y el denario, tal como la expresa, en forma numérica, la formula a que nos
referiamos al comienzo. En efecto, el cuaternario estd representado geométricamente
por el cuadrado, si se lo encara en su aspecto “estatico”; pero, en su aspecto “dindmico”,
como es el caso aqui, lo esta por la cruz; ésta, cuando gira en torno de su centro, engen-
dra la circunferencia, que, con el centro, representa el denario, el cual, segun antes he-
mos dicho, es el ciclo numérico completo. A esto se llama la “circulatura del cuadrante”,
representacion geomeétrica de lo que expresa aritméticamente la formula 1+2+3+4=10;
inversamente, el problema hermético de la “cuadratura del circulo” (expresion por lo
general mal comprendida) no es sino lo representado por la division cuaternaria del cir-
culo, supuesto como dado previamente, por dos diametros perpendiculares, y se expre-
sara numéricamente con la misma férmula, pero escrita en sentido inverso:
10=1+2+3+4, para mostrar que todo el desarrollo de la manifestacion queda asi reduci-
do al cuaternario fundamental.

Sentado esto, volvamos a la relacion entre la Tetraktys el cuadrado de cuatro: los ni-
meros 10 y 16 ocupan la misma fila, la cuarta, respectivamente en la serie de los nime-
ros triangulares y en la de los nimeros cuadrados. Sabido es que los niimeros triangula-
res son los obtenidos sumando los enteros consecutivos desde la unidad hasta cada uno
de los términos sucesivos de la serie; la unidad misma es el primer ntimero triangular,
como es también el primer nimero cuadrado, pues, siendo el principio y origen de la se-
rie de los nameros enteros, debe serlo igualmente de todas las demas series asi deriva-
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das. El segundo nimero triangular es 1+2=3, lo que, por lo demés, muestra que, en
cuanto la unidad ha producido por su propia polarizacion el binario, por eso mismo se
tiene ya inmediatamente el ternario; y la representacion geométrica es evidente: 1 co-
rresponde al vértice del triangulo, 2 a los extremos de su base, y el tridngulo mismo en
conjunto es, naturalmente, la figura del nimero 3. Si se consideran ahora los tres térmi-
nos del ternario como dotados de existencia independiente, su suma da el tercer numero
triangular: 1+2+3=6; este nimero senario, siendo el doble del ternario, implica, puede
decirse, un nuevo ternario que es reflejo del primero, como en el conocido simbolo del
“sello de Salomo6n”; pero esto podria dar lugar a otras consideraciones que excederian
nuestro tema. Siguiendo la serie, se tiene, para el cuarto nimero triangular,
1+2+3+4=10, es decir, la Tetraktys;y asi se ve, como lo habiamos explicado, que el cua-
ternario contiene en cierto modo todos los nimeros, puesto que contiene al denario, de
donde la formula del Tao-te King que hemos citado en una oportunidad anterior: “uno
produjo dos, dos produjo tres, tres produjo todos los nimeros”, lo que, equivale ademas
a decir que toda la manifestacion esta como involucrada en el cuaternario o, inversa-
mente, que éste constituye la base completa del desarrollo integral de aquélla.

La Tetraktys, en cuanto nimero triangular, se representaba naturalmente con un sim-
bolo que en conjunto era de forma ternaria, y cada uno de cuyos lados exteriores com-
prendia cuatro elementos; este simbolo se componia en total de diez elementos, figura-
dos por otros tantos puntos, nueve de los cuales se encontraban entonces en el perimetro
del tridngulo y uno en el centro. Se notard que en esta disposicion, pese a la diferencia
de forma geométrica, se encuentra el equivalente de lo que hemos indicado acerca de la
representacion del denario por el circulo, puesto que también en este caso 1 corresponde
al centro y 9 a la circunferencia. A este respecto, notemos también, de paso, que precisa-
mente porque el numero de la circunferencia es 9, y no 10, la division de ella se efecta
normalmente segun multiplos de 9 (90 grados para el cuadrante, y por consiguiente 360
para la circunferencia conjunta), lo que, por lo demads, est4 en relacion directa con toda
la cuestion de los “numeros ciclicos”.

El cuadrado de cuatro es, geométricamente, un cuadrado cuyos lados comprenden
cuatro elementos, como los del tridangulo de que acabamos de hablar; si se consideran
los lados mismos como medidos por el nimero de sus elementos, resulta que los lados
del tridngulo y los del cuadrado seran iguales. Se podra entonces reunir ambas figuras
haciendo coincidir la base del tridangulo con el lado superior del cuadrado, como en el
trazado siguiente (donde, para mayor claridad, no hemos marcado los puntos sobre los
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Fig. 10

lados mismos sino en el interior de las figuras, lo que permite contar diferenciadamente
los que pertenecen al triangulo y los que al cuadrado); y el conjunto asi obtenido da lu-
gar aun a diversas observaciones importantes. En primer lugar, si se considera solamen-
te al tridangulo y cuadrado como tales, el conjunto es una representacion geométrica del
septenario, en cuanto éste es la suma del ternario y ¢l cuaternario: 3+4=7; mas precisa-
mente, puede decirse, segun la disposicion misma de la figura, que el septenario esta
formado por la unién de un ternario superior y un cuaternario inferior, lo cual admite
aplicaciones diversas. Para atenernos a lo que aqui nos concierne mas en particular, bas-
tara decir que, en la correspondencia de los nimeros triangulares y los cuadrados, los
primeros deben ser referidos a un dominio mas elevado que los segundos, de donde
cabe inferir que, en el simbolismo pitagoérico, la Tetraktys debia tener un papel superior
al del cuadrado de cuatro; y, en efecto, todo cuanto de esa escuela se conoce parece indi-
car que era realmente asi.

Ahora bien; hay algo mas singular atin, lo cual, bien que se refiere a una forma tradi-
cional diferente, no puede por cierto considerarse como simple “coincidencia”: los nu-
meros 10 y 16, contenidos respectivamente en el tridngulo y en el cuadrado, tienen por
suma 26; y 26 es el valor numérico total de las letras que forman el tetragrama hebreo:
vod he vav he. Ademas, 10 es el valor de la primera letra, yod, y 16 es el del conjunto de
las otras tres letras, he-vav-he; esta division del tetragrama es enteramente normal, y la
correspondencia de sus dos partes es también muy significativa: la Tetraktys se identifi-
ca asi con el yod en el triangulo, mientras que el resto del tetragrama se inscribe en el
cuadrado situado debajo de aquél.
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Por otra parte, el tridngulo y el cuadrado contienen ambos cuatro lineas de puntos; es
de notar, aunque esto no tenga en suma sino importancia secundaria, y inicamente para
destacar mejor las concordancias de diferentes ciencias tradicionales, que las cuatro li-
neas de puntos se encuentran también en las figuras de la geomancia, las cuales, ade-
mas, por las combinaciones cuaternarias de 1 y 2, son en namero de 16=4%; y la geo-
mancia, como su nombre lo indica, estd en relacion especial con la tierra, que, segun la
tradicion extremo-oriental, tiene por simbolo la forma cuadrada'®.

Por ultimo, si se consideran las formas sélidas correspondientes en la geometria tri-
dimensional a las figuras planas de que se trata, al cuadrado corresponde un cubo y al
triangulo una pirdmide cuadrangular cuya base es la cara superior de ese cubo; el con-
junto forma lo que el simbolismo masoénico designa como la “piedra cubica en punta” y
que, en la interpretacion hermética, es visto como una figura de la “piedra filosofal”.
Sobre este ultimo simbolo habria atn otras consideraciones que hacer; pero, como ya no
tienen relacion con el tema de la Tetraktys, sera preferible tratarlas por separado.

'S [Cf. La Grande Triade, cap. I11. Ver ademas, en esta compilacion, el cap. XXXIX: “El simbolismo
de la capula”, y los capitulos siguientes].
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XV

UN JEROGLIFICO DEL POLO"”

Para volver sobre ciertas consideraciones referentes a la figura de la “piedra ctbica”,
a la que acabamos de aludir, diremos ante todo que esta figura, en los antiguos docu-
mentos, se completa, de modo harto inesperado, con la adiciéon de un hacha que parece
situada en equilibrio sobre el vértice mismo de la piramide. Esta particularidad ha intri-
gado a menudo a los especialistas en simbolismo masénico, la mayor parte de los cuales
no ha podido ofrecer ninguna explicacion satisfactoria; empero, se ha sugerido que el
hacha podria muy bien no ser en ese caso sino el jeroglifico de la letra hebrea gdf, y nos
ha parecido interesante presentar algunos lineamientos generales a ese respecto, pese al
caracter de extrafieza que tales cosas corren riesgo de asumir a los ojos del lector occi-
dental, forzosamente no habituado a este género de consideraciones.

El sentido mas general vinculado con la letra de que se trata, sea en hebreo o en ara-
be, es el de “fuerza” o “potencia” (en arabe, gowah), la cual, por lo demas, segtn los ca-

1'% y ciertamente a este orden co-

sos, puede ser de orden material o de orden espiritua
rresponde, de modo més inmediato, el simbolismo de un arma como el hacha. En el
caso que ahora nos ocupa, evidentemente ha de tratarse de una potencia espiritual; esto
resulta de que el hacha estd puesta en relacion directa, no con el cubo, sino con la pira-
mide; y podréd recordarse aqui lo que hemos expuesto ya en otras ocasiones sobre la
equivalencia del hacha con el vajra”] que es también, ante todo, el signo de la potencia
espiritual. Hay mas: el hacha esta situada, no en un punto cualquiera, sino, como hemos
dicho, en el vértice de. la piramide, vértice que a menudo se considera como representa-
cion de la cuspide de una jerarquia espiritual o iniciatica; esta posicion parece indicar,
pues, la mas alta potencia espiritual en accion en el mundo, vale decir lo que todas las
tradiciones designan como el “Polo”; también aqui, recordaremos el caracter “axial” de
las armas simbolicas en general y en particular del hacha, que manifiestamente esta en
perfecto acuerdo con tal interpretacion.

Pero lo mas notable es que el nombre mismo de la letra gdf es también, en la tradi-

111.

cion arabe, el de la Montana sagrada o polar '; la piramide, que es esencialmente una
imagen de ésta, lleva, pues, asi, por la letra o por el hacha que la sustituye, su propia de-

1% [Publicado en £. T, mayo de 1937].

' La distincion entre estos dos sentidos se sefiala en 4rabe por una diferencia en la ortografia de la
palabra: gowah para el primero, gowd paya el segundo.

- Sobre el vajra, ver cap. XXVIy LIL. (N. del T).
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signacion de tal, como para no dejar subsistir duda alguna sobre la significaciéon que
conviene reconocerle tradicionalmente. Ademas, si el simbolo de la montaiia o de la pi-
ramide esta referido al “Eje del Mundo”, su vértice, donde se situa dicha letra, se identi-
fica mas especialmente con el Polo mismo; pero g¢df equivale numéricamente a
magam'”, lo que designa a ese punto como el “Lugar” por excelencia, es decir, el unico
punto que permanece fijo e invariable en todas las revoluciones del mundo.

La letra gaf es, ademas, la primera del nombre arabe del Polo, Qutb, y también a tal
titulo puede servir para designarlo abreviadamente, segin un procedimiento muy

1'"; pero hay también otras concordancias no menos notables. Asi, la sede (la pala-

usua
bra arabe es markaz, que significa propiamente ‘centro’) del Polo supremo (llamado e/-
Qutb el-Gawth, para diferenciarlo de los siete Agtdb o polos. secundarios y subordina-
dos)'?, se describe simbolicamente como situado entre cielo y tierra en un punto ubica-
do exactamente por sobre la Ka’bah, la cual tiene, precisamente, forma de cubo y es
también una de las representaciones del “Centro del Mundo”. Puede, pues, considerarse
la piramide, invisible por ser de naturaleza puramente espiritual, como elevandose enci-
ma de este cubo, que es visible porque se refiere al mundo elemental, signado por el nu-
mero cuaternario; y, a la vez, este cubo, sobre el cual reposa asi la base de la piramide, o
de la jerarquia de la cual ésta es figura y a cuya cuspide corresponde el Qutb, es tam-
bién, por su forma, un simbolo de la estabilidad perfecta.

El Qutb supremo esta asistido por los dos Imdm, el de la izquierda y el de la derecha,
y el ternario asi formado se encuentra también representado en la piramide por la forma
triangular de cada una de sus caras. Por otra parte, la unidad y el binario que constituyen
este ternario corresponden a las letras ‘alif'y ba’, segun los valores numéricos respecti-

"' Algunos quieren identificar la montafia de Qdf con el Caucaso (Qdfgdsiyah); si esta asimilacion
debiera tomarse literalmente, en el sentido geografico actual, seria ciertamente erronea, pues no se com-
padeceria en modo alguno con lo que se dice de la Montafia sagrada, que no se la puede alcanzar “ni por
tierra ni por mar” (/d bi-I-barr wa-1d bi-I-bahr); pero ha de hacerse notar que el nombre de “Céaucaso” se
aplico antiguamente a diversas montafas situadas en muy diferentes regiones, lo que da a pensar que bien
puede haber sido originariamente una de las designaciones de la Montafa sagrada, de la cual los otros
Céucasos serian solamente entonces otras tantas “localizaciones” secundarias.

"2 0af=100+1+80=181; maqdm=40+100+1+40=181. En hebreo, la misma equivalencia numérica
existe entre goph y maqom; estas palabras, por lo demas, no difieren de sus correspondientes arabes sino
por la sustitucion de alif con vav, de lo cual existen muchos otros ejemplos (ndr y nir, ‘alam 'y ‘élam,
etc.); el total es entonces 186.

13 Es asi que la letra mim, por ejemplo, sirve a veces para designar al Mahdi; Mohyiddin ibn ‘Arabi,
especialmente, le da esta significacion en ciertos casos.

! Los siete Agtdb corresponden a las “siete Tierras”, que se encuentran igualmente en otras tradicio-
nes; y esos siete Polos terrestres son un reflejo de los siete Polos celestes, que presiden respectivamente a
los siete Cielos planetarios.
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vos de éstas. La letra “dlif presenta la forma de un eje vertical; su extremo superior y las
dos extremidades, en oposicion horizontal, de la letra b@’ forman, segiin un esquema cu-
yos equivalentes podrian encontrarse en diversos simbolos pertenecientes a otras tradi-
ciones, los tres angulos del triangulo inicidtico, que, en efecto, debe considerarse pro-
piamente como una de las “signaturas” del Polo.

Agreguemos aun, acerca de este ultimo punto, que la letra ‘dlif, se considera como
especialmente “polar” (qutbdniya); su nombre y la palabra Qutb son numéricamente
equivalentes: ‘alif=1+30+80=111; Qutb=100+9+2=111. El ntimero 111 representa la
unidad expresada en los tres mundos, lo que conviene perfectamente para caracterizar la
funcion propia del Polo.

Estés observaciones habrian podido sin duda desarrollarse més, pero creemos haber
dicho lo bastante para que aun aquellos mas ajenos a la ciencia tradicional de las letras y
los nimeros deban por lo menos reconocer que seria harto dificil pretender no ver en
todo ello sino una mera coleccion de “coincidencias”.
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XVI
LOS “CABEZAS NEGRAS'"

El nombre de los etiopes significa literalmente “caras quemadas” (aithi-ops)'®, y,
por consiguiente, “caras negras”; se lo interpreta comunmente como la designacion de

un pueblo de raza negra, o cuando menos de tez oscura'’

. Empero, esta explicacion de-
masiado “simplista” aparece poco satisfactoria desde que se advierte que los antiguos
daban el mismo nombre de “Etiopia” a paises muy diversos, entre ellos algunos a los
cuales no convendria de ninguna manera, pues particularmente la Atlantida misma, se
dice, fue llamada “Etiopia” también; al contrario, no parece que tal denominacion haya
sido aplicada jamas a los paises habitados por pueblos pertenecientes propiamente a la
raza negra. Debe, pues, haber otra cosa, y esto se hace mas evidente atin cuando se com-
prueba en otras partes la existencia de palabras o expresiones similares, de modo que
uno se ve naturalmente llevado a investigar qué significacion simbdlica pueden ellas te-
ner en realidad.

Los chinos se designaban antiguamente a si mismos como el “pueblo negro” (/i-
min), esta expresion se encuentra particularmente en el Shu King (reinado del empera-
dor Shun, 2317-2208 antes de la era cristiana). Mucho maés tarde, en los comienzos de la
dinastia Tsing (siglo III antes de la era cristiana), el emperador dio a su pueblo otro

nombre analogo''®

, el de “cabezas negras” (kion-shou), y, cosa singular, se encuentra
exactamente la misma expresion en Caldea (nishi salmat kakkadi), mil afios por lo me-
nos antes de esa época. Ademas, es de notar que los caracteres kien y hei, con la signifi-
cacion de ‘negro’, representan la llama; asi, el sentido de la expresion “cabezas negras”
se aproxima mas estrechamente aun al del nombre de los etiopes. Los orientalistas, que
lo mas a menudo ignoran deliberadamente todo simbolismo, quieren explicar esos tér-
minos de “pueblo negro” y “cabezas negras” como designaciones del “pueblo de cabe-
llos negros”; desgraciadamente, si este caracter conviene en efecto a los chinos, no po-
dria distinguirlo en modo alguno de las poblaciones vecinas, de suerte que tal explica-

cion aparece en el fondo como enteramente insignificante.

115 [Publicado en E.T., enero-febrero de 1948].

"6 De la misma raiz aith- deriva también el vocablo 4ithér, ya que el Eter puede considerarse en cier-
to modo como un fuego superior, el del “Cielo empireo”.

"7 Los habitantes del pais conocido ain actualmente con el nombre de “Etiopia”, si bien tienen tez
oscura, no pertenecen a la raza negra.

18 Sabido es que en China la atribucion a los seres y las cosas de sus “designaciones correctas” for-
maba parte tradicionalmente de las funciones del soberano.
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Por otra parte, algunos han pensado que el “pueblo negro” era propiamente la masa
del pueblo, a la cual se habria atribuido el color negro como lo est4 en la India a los ¢u-
dra, y con el mismo sentido de indistincién y anonimato; pero parece que en realidad
todo el pueblo chino haya sido designado asi, sin que se haya hecho a este respecto nin-
guna diferencia entre la masa y la minoria; y, si es asi, el simbolismo de que se trata no
es ya valido para el caso. Por lo demads, si se reflexiona en que no solamente las expre-
siones de ese género han tenido un uso tan extenso en el espacio y en el tiempo como lo
hemos indicado (y es muy posible, incluso, que existan atn otros ejemplos), sino tam-
bién los antiguos egipcios, por su parte, daban a su pais el nombre de Kémi o ‘tierra ne-
gra’, se advertird que es sin duda en extremo inverosimil que tantos pueblos diversos
hayan adoptado, para si o para su pais, una designacion que tuviera sentido peyorativo.
Conviene referirse aqui, pues, no a ese sentido inferior del color negro, sino més bien a
su sentido superior, puesto que, segun lo hemos explicado en otras oportunidades, ese
color presenta un doble simbolismo, exactamente como, por lo demas, el anonimato, al
cual aludiamos poco antes con respecto a la masa del pueblo, tiene también dos signifi-
caciones opuestas'"’.

Sabido es que, en su sentido superior, el color negro simboliza esencialmente el esta-
do principial de no-manifestacion, y que asi ha de comprenderse, especialmente, el
nombre de Krshna, ‘negro’, por oposicion al de Arjuna, que significa ‘blanco’, repre-
sentando el uno y el otro, respectivamente, lo no-manifestado y lo manifestado, lo in-
mortal y lo mortal, el “Si mismo” y el “yo” Paramdtma y jivatma'’. Solo que cabe pre-
guntarse como un simbolo de lo no-manifestado es aplicable a un pueblo o a un pais;
debemos reconocer que la relacion no aparece clara a primera vista, pero sin embargo
existe real y efectivamente en los casos de que se trata. Por lo demas, no ha de ser sin
razon que el color negro, en varios de esos casos, esté referido mas particularmente a las
“caras” o a las “cabezas”, términos cuya significacion simbolica hemos indicado en otra
parte, en conexion con las ideas de “sumidad” o “cuspide” y de “principio™'*!

Para comprender de qué se trata, ha de recordarse que los pueblos de que acabamos
de hablar son de aquellos que se consideran a si mismos como ocupantes de una situa-
cion “central”; es muy conocida, en particular, la designacion de la China como el “Rei-

"% Sobre el doble sentido del anonimato, ver Le Régne de la quantité et lés signes des temps, cap. IX.

120 Ver especialmente “Le blanc et le noir” [aqui cap. XLVII: “El blanco y el negro”]. [El “Si-mismo”
(Atma) es la designacion que en la tradicion hindu se da al inefable Principio en lo que podria llamarse su
faz inmanente, y se lo puede encarar asi segn dos aspectos: el Paramdtmad o “Atma supremo” en cuanto
reside unitariamente en la totalidad del universo manifestado compenetrandolo, y el jivdtmad o “Atma vi-
viente”, en cuanto reside en cada uno de los seres que componen ese universo; el autor trata especialmen-
te estos puntos en L’homme et son devenir selon le Védanta, cap. 11, X, X1y passim. (N. del T")]

12! Ver “La pierre angulaire” [aqui, cap. XLIIL: “La piedra angular™].
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no del Centro” (Chung-kuo), asi como el hecho de que Egipto era asimilado por sus ha-
bitantes al “Corazon del Mundo”. Esta situacion ‘“central” esta, por lo demas, entera-
mente justificada desde el punto de vista simbolico, pues cada una de las comarcas a las
cuales se atribuia era efectivamente sede del centro espiritual de una tradicion, emana-
cion e imagen del centro espiritual supremo y representante de €l para aquellos que per-
tenecian a esa tradicion particular, de suerte que era para ellos verdadera y efectivamen-
te el “Centro del Mundo”'?. Pero el centro es, en razon de su caracter principial, lo que
podria llamarse el “lugar” de la no-manifestacion; como tal, el color negro, entendido en
su sentido superior, le conviene realmente. Es preciso, por lo demas, notar que, al con-
trario, el color blanco conviene también al centro segin otro respecto; queremos decir,
en cuanto que es el punto de partida de una “irradiacion” asimilada a la de la luz'®; po-
dria decirse, pues, que el centro es “blanco” exteriormente y con respecto a la manifes-
tacion que de ¢l procede, mientras que es “negro” interiormente y en si mismo; y este
ultimo punto de vista es, naturalmente, el de los seres que, por una razén como la que
acabamos de mencionar, se situan simbolicamente en el centro mismo.

2 Ver La Grande Triade, cap. XV1.
12 Ver “Les septs rayons et I’arc-en-ciel” [aqui, cap. LVII: “Los siete rayos y el arco iris”].

142



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

XVII
LA LETRA G Y EL SVASTIKA'*

En La Grande Triade, con motivo del simbolismo polar y de la palabra china yi que
designa a la unidad (la Estrella polar se llama 7”ai-yi, o sea la ‘Gran Unidad’), habiamos
llegado a dar algunas indicaciones sobre el simbolismo masoénico de la letra G, cuya po-
sicion normal es igualmente “polar”, y a establecer una relacion con la letra I, que repre-

sentaba “el primer nombre de Dios” para los Fedeli d’ Amore'”

. Esta relacion se justifi-
caba por el hecho de que la letra G, la cual de por si no podria considerarse como un
verdadero simbolo, en cuanto pertenece a las lenguas modernas, carentes de todo carac-
ter sagrado ni tradicional, pero que stands for God, segln los rituales masonicos ingle-
ses y es, en efecto, la inicial de la palabra God, ha sido, por lo menos en ciertos casos,
considerada como sustitutiva del yod hebreo, simbolo del Principio o de la Unidad, en
virtud de una asimilacion fonética entre God y yod'?’. Esas indicaciones sumarias resul-
taron punto de partida de investigaciones que han dado lugar a nuevas comprobaciones
muy interesantes'?’; por eso creemos 1til volver sobre el asunto para completar lo que ya
habiamos dicho.

En primer lugar, cabe sefialar que, en un antiguo catecismo del grado de Compatie-
ro'%, a la pregunta: What does that G denote? se responde expresamente: Geometry or
the Fifth Science (es decir, la ciencia que ocupa el quinto lugar en la enumeracion tradi-
cional de las “siete artes liberales”, cuya transposicion esotérica en las iniciaciones me-
dievales hemos sefialado en otras ocasiones); esta interpretacion no contradice en modo
alguno la .afirmacion de que la misma letra stands for God, ya que Dios se designa es-
pecialmente en ese grado como “el Gran Geometra del Universo”; y, por otra parte, lo
que le da toda su importancia es que, en los mas antiguos manuscritos conocidos de la
masoneria operativa, la “Geometria” se identifica constantemente con la masoneria mis-

12 [Publicado en E. T, julio-agosto de 1950.]

'3 La Grande Triade, cap. XXV.

126 ] autor de una obra sobre el simbolismo masdnico ha creido deber dirigirnos a este respecto una
critica, formulada incluso en términos muy poco corteses, como si nosotros fuésemos responsables de
esta asimilacion fonética, no lo somos, empero, como tampoco de que los masones ingleses hayan tam-
bién identificado otrora las tres letras del mismo vocablo God con las iniciales de tres palabras hebreas:
Gamal, ‘Oz, Dabar (Belleza, Fuerza, Sabiduria); como quiera se opine acerca de tales conexiones (y hay
otras mas aun), uno esta obligado, en todo caso, a tenerlas en cuenta por lo menos histéricamente.

127 Marius Lepage, “La lettre G”, en Le Symbolisme, nimero de noviembre de 1948; articulo en el
Speculative Mason, numero de julio de 1949, escrito con motivo del precedente, y del cual se ha extraido
la mayor parte de las informaciones de que nos hemos servido aqui.

128 Prichard, Masonry Dissected, 1730.
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ma; hay pues en ello algo que no puede considerarse desdefiable. Resulta ademas, como
lo veremos en seguida, que la letra G, en tanto que inicial de Geometry, ha tomado el lu-
gar de su equivalente griego,, lo que esta suficientemente justificado por el origen mis-
mo de la palabra “geometria” (y, aqui por lo menos, ya no se trata de una lengua moder-
na); ademas, esa letra griega presenta en si misma cierto interés, desde el punto de vista
del simbolismo masénico, en razén de su forma misma, la de una escuadra'®’, lo que
evidentemente no es el caso de la letra latina G"°. Ahora, antes de ir mas lejos, podria
preguntarse si esto no se opone a la explicacion por sustitucion del yod hebreo, o, por lo
menos, puesto que ésta ha existido también, si no cabria pensar, en tales condiciones,
que se la haya introducido secundariamente y en época mas o menos tardia; en efecto,
como parece ciertamente haber pertenecido propiamente al grado de maestro, asi debe
ser para aquellos que siguen la opinion mas corriente sobre el origen de este grado. En
cambio, para quienes, como nosotros, se niegan por mas de una razén a considerar di-
cho grado como producto de una elaboracion “especulativa” del siglo XVIII, sino que
ven en €l una especie de “condensacion” del contenido de ciertos grados superiores de
la masoneria operativa, destinada a llenar en la medida de lo posible una laguna debida
a la ignorancia en que con respecto a aquéllos estaban los fundadores de la Gran Logia
de Inglaterra, la cosa aparece en un aspecto muy distinto: se trata entonces de una super-
posicion de dos sentidos diferentes pero que no se excluyen en modo alguno, lo que
ciertamente nada tiene de excepcional en el simbolismo; ademads, cosa que nadie parece
haber observado hasta ahora, ambas interpretaciones, por el griego y el hebreo respecti-
vamente, concuerdan a la perfeccion con el caracter propio de los dos grados correspon-
dientes, “pitagorico” el segundo y “salomonico” el tercero, y acaso sea esto sobre todo,
en el fondo, lo que permita comprender de qué se trata en realidad.

Dicho esto, podemos volver a la interpretacion “geométrica”, del grado de Compa-
fiero, acerca del cual lo que hemos explicado no es atn la parte més interesante en lo
que ataiie al simbolismo de la masoneria operativa. En el catecismo que citibamos poco
ha, se encuentra también esta especie de enigma: By letters four and science five, this G
aright doth stand in a due art and proportion”’. Aqui, evidentemente, science five de-
signa la “quinta ciencia” o sea la geometria; en cuanto a la significacion de letters four,

12 Recordemos que la escuadra de brazos desiguales, precisamente la forma de esta letra, representa
los dos catetos del triangulo rectangulo 3-4-5, el cual, como lo hemos explicado en otra parte, tiene im-
portancia particularisima en la masoneria operativa (ver “Parole perdue et mots substitués”, en £. T., di-
ciembre de 1948).

139 Todas las consideraciones que algunos han querido derivar de la forma de la letra G (semejanza
con la forma de un nudo, con la del simbolo alquimico de la sal, etc.) tienen manifiestamente un caracter
por entero artificial y hasta mas bien fantasioso; carecen de la menor relacion con las significaciones re-
conocidas de dicha letra, y no descansan, por lo demas, en ningtn dato auténtico.
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se podria, a primera vista, y por simetria, incurrir en la tentaciéon de suponer un error y
que haya de leerse letter, en singular, de suerte que se trataria de la “cuarta letra”, a sa-
ber, en el alfabeto griego, de la letra, interesante simbolicamente, en efecto, por su for-
ma triangular; pero, como esta explicacion tendria el gran defecto de no presentar nin-
guna relacion inteligible con la letra G, es mucho mas verosimil que se trate realmente
de “cuatro letras”, y que la expresion, por lo demas anormal, de science five en lugar de
fifth science haya sido puesta intencionalmente para hacer aun mas enigmatico el enun-
ciado. Ahora, el punto que puede parecer mas oscuro es éste: ;por qué se habla de cua-
tro letras, o, si se trata siempre de la inicial de la palabra Geometry, por qué ha de ser
cuadruplicada to stand aright in due art and proportion? La respuesta, que debe estar en
relacion con la posicion “central” o “polar” de la letra G, no puede darse sino por medio
del simbolismo operativo, y aqui, ademas, es donde aparece la necesidad de tomar dicha
letra, segtin lo indicdbamos poco antes, en su forma griega . En efecto, el conjunto de
cuatro gammas colocados en dngulos rectos los unos con respecto a los otros forma el
svastika, “simbolo, como lo es también la letra G, de la Estrella polar, que es a su vez el
simbolo y, para el mason operativo, la sede efectiva del Sol central oculto del Universo,
Iah™*, lo cual evidentemente estd muy proximo al T"ai-yi de la tradicion extremo-
oriental'”. En el pasaje de La Grande Triade que recordabamos al comienzo, habiamos
sefialado la existencia, en el ritual operativo, de una muy estrecha relacion entre la letra
Gy el svdstika, empero por entonces no habiamos tenido conocimiento aun de las infor-
maciones que, al hacer intervenir el gamma griego, tornan esa relacion ain mas directa

134

y completan su explicacion **. Es bien sefialar ademas que la parte quebrada de las ra-

mas del svdstika se considera aqui como representacion de la Osa Mayor, vista en cuatro

B! No debemos dejar de mencionar, incidentalmente, que, en respuesta a la pregunta: “Who doth that
G denote?” (who y no ya what, como antes, cuando se trataba de la Geometria), ese catecismo contiene la
frase siguiente: “The Great Architect and contriver of the Universe, or He that was taken up to the Pinna-
cle of the Holy Temple”; se advertird que “el Gran Arquitecto del Universo” es aqui identificado con Cris-
to (por lo tanto con el Logos), puesto ¢l mismo en relacion con el simbolismo de la “piedra angular”, en-
tendido segun el sentido que hemos explicado [aqui, cap. XLIII]; el “pindculo del Templo” (y se notara la
curiosa semejanza de la palabra “pindculo” con el hebreo pinnah ‘angulo’) es, naturalmente, la cuspide o
punto mas elevado y, como tal, equivale a lo que es la “clave de boveda” (Keystone) en la Arch Masonry.

132 En el articulo del Speculative Mason de donde se ha tomado esta cita, €l svdstika es inexactamente
llamado gammadion, designacion que, como lo hemos sefialado varias veces, se aplicaba en realidad anti-
guamente a muy otras figuras (ver especialmente [aqui, cap. XLV] “El-Arkan”, donde hemos dado la re-
produccion), pero no por eso es menos verdad que el svdstika, aun no habiendo recibido nunca dicho
nombre, puede considerarse también como formado por la reunién de cuatro gammas, de modo que esta
rectificacion de terminologias en nada afecta a lo que aqui se dice.

13 Agregaremos que el nombre divino lah, que acaba de mencionarse, se pone mas especialmente en
relacion con el primero de los tres Grandes Maestros en el séptimo grado de la masoneria operativa.
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diferentes posiciones en el curso de su revolucidn en torno de la Estrella polar, a la que
corresponde naturalmente el centro donde los gammas se retinen, y que estas cuatro po-
siciones quedan relacionadas con los cuatro puntos cardinales y las cuatro estaciones;
sabida es la importancia de la Osa Mayor en todas las tradiciones en que interviene el
simbolismo polar'*’. Si se piensa en que todo ello pertenece a un simbolismo que puede
llamarse verdaderamente “ecuménico” y que por eso mismo indica un vinculo bastante
directo con la tradicion primordial, puede comprenderse sin esfuerzo por qué “la teoria
polar ha sido siempre uno de los mayores secretos de los verdaderos maestros

masones”'.

13 Podria quizas objetarse que la documentacion inédita dada por el Speculative Mason acerca del
svastika proviene de Clement Stretton, y que éste fue, segin se dice, el principal autor de una “restaura-
cion” de los rituales operativos en la cual ciertos elementos, perdidos a raiz de circunstancias que nunca
han sido enteramente aclaradas, habrian sido reemplazados por otros tomados de los rituales especulati-
vos, de cuya conformidad con lo que existia antiguamente no hay garantia; pero esta objecion no es valida
en el presente caso, pues se trata precisamente de algo de lo cual no hay rastros en la masoneria especula-
tiva.

133 Ver igualmente La Grande Triade, cap. XXV, acerca de la “Ciudad de los Sauces” y de su repre-
sentacion simbolica por un moyo lleno de arroz.

136 Puede ser de interés sefialar que en la Cabala el yod se considera formado por la reunion de tres
puntos, que representan las tres middot [‘dimensiones’] supremas, dispuestas en escuadra; ésta, por otra
parte, esta vuelta en un sentido contrario al de la letra griega gamma, lo que podria corresponder a los dos
opuestos sentidos de rotacion del svastika.
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XVII
ALGUNOS ASPECTOS DEL SIMBOLISMO DE JANO"’

Varias veces, en nuestras obras, hemos aludido al simbolismo de Jano; para desarro-
llar completamente este simbolismo, de multiples y complejas significaciones, y para
senalar todos sus vinculos con un gran numero de figuraciones andlogas que se encuen-

1% Con todo, nos ha parecido in-

tran en otras tradiciones, haria falta un volumen entero
teresante reunir algunos datos acerca de ciertos aspectos de ese simbolismo y en espe-
cial retomar, de modo més completo que como habiamos podido hacerlo hasta ahora, las
consideraciones que explican la vinculacion establecida a veces entre Jano y Cristo, de
una manera que a primera vista puede parecer extrafia pero que no por eso estd menos
perfectamente justificada.

En efecto, un curioso documento que representa expresamente a Cristo con los ras-
gos de. Jano ha sido publicado hace algunos afios por L. Charbonneau-Lassay en Reg-
nabit'”’, y nosotros lo comentamos luego en la misma revista'* (fig. 11). Es una especie
de doble medallén pintado en una pagina separada de un libro litrgico manuscrito del
siglo XV, encontrado en Luchon, y constituye el cierre de la hoja correspondiente al mes
de enero del calendario liminar del libro. En la sumidad del medallon interior figura el
monograma THS, con un corazén sobrepuesto; el resto de ¢l esta ocupado por un busto
de Jano Bifronte, con un rostro masculino y otro femenino, segiin suele verse bastante a
menudo; lleva en la cabeza una corona y sostiene en una mano un cetro y en la otra una
llave.

“En los monumentos romanos —escribia Charbonneau-Lassay al reproducir el do-
cumento— Jano se muestra, como en el medallon de Luchon, con la corona en la cabeza
y el cetro en la diestra, porque es rey; tiene en la otra mano una llave que abre y cierra

las épocas: por eso, por extension de la idea, los romanos le consagraban las puertas de

137 [Publicado en ¥, I, julio de 1929].
8 [El autor agregaba: “que tal vez escribiremos algun dia”. Se lamentara que este proyecto no haya
sido realizado, pero en esta compilacion misma se encontrara cierto nimero de estudios situados en la
perspectiva de un volumen sobre Jano].

139 “Un ancien embléme du mois de janvier”, en Regnabit, mayo de 1925.

140 <A propos de quelques symboles hermético-religieux”, en Reg., diciembre de 1925. [La materia de

este articulo esta retomada en el presente estudio].
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las casas y ciudades (...) Cristo también, como el antiguo Jano, porta el cetro real, al
cual tiene derecho conferido por su Padre del Cielo y por sus antepasados terrenos; su
otra mano tiene la llave de los secretos eternos, la llave tefiida de su sangre, que ha
abierto a la perdida humanidad la puerta de la vida. Por eso, en la cuarta de las grandes
antifonas preparatorias de la Navidad, la liturgia sagrada lo aclama asi: «O Clavis Da-
vid, et Sceptrum domus Israel!... » T eres, joh Cristo esperado!, la Llave de David y el
Cetro de la casa de Israel. Tu abres, y nadie puede cerrar; y cuando tu cierras, nadie po-
dria abrir ya...”"!.

La interpretacion mas habitual de las dos caras de Jano es la que las considera como
representacion, respectivamente, del pasado y el porvenir; esta interpretacion, bien que
incompleta, no deja de ser exacta desde cierto punto de vista. Por eso, en un niimero
considerable de figuraciones, las dos caras son las de un hombre provecto y de un jo-
ven; pero no es éste el caso en el emblema de Luchon, donde un examen atento no per-
mite dudar que se trate del Jano androgino, lanus-lana'; y apenas sera necesario sefia-
lar la relacion estrecha de esta forma de Jano con ciertos simbolos herméticos como el
Rebis".

141 Breviario romano, oficio del 20 de diciembre.

%2 E] nombre de Diana, la diosa lunar, no es sino otra forma de Iana, el aspecto femenino de lanus.

'3 La tinica diferencia estd en que estos simbolos son generalmente Sol-Luna, en formas diversas,
mientras que al parecer lanus-lana es mas bien Lunus-Luna, pues su cabeza se halla a menudo coronada
por una media luna.
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Desde el punto de vista seglin el cual el simbolismo de Jano se refiere al tiempo,
cabe realizar una observacion muy importante: entre el pasado que ya no es y el porve-
nir que no es aun, el verdadero rostro de Jano, el que mira al presente, no es, se dice,
ninguno de los dos visibles. Ese tercer rostro, en efecto, es invisible, porque el presente,
en la manifestacion temporal, no es sino un instante inasequible'*; pero, cuando se al-
canza la elevacion por encima de las condiciones de esta manifestacion transitoria y
contingente, el presente, al contrario, contiene toda realidad. El tercer rostro de Jano co-
rresponde, en otro simbolismo —el de la tradicion hind—, al ojo frontal de Civa, invi-
sible también, puesto que no representado por ningiin 6rgano corporal, que figura el
“sentido de la eternidad”. Se dice que, una mirada de este tercer ojo reduce todo a ceni-
zas, es decir que destruye toda manifestacion; pero, cuando la sucesion se transmuta en
simultaneidad, todas las cosas moran en el “eterno presente”, de modo que la destruc-
cion aparente no es en verdad sino una “transformacion” en el sentido mas rigurosamen-
te etimoldgico de la palabra.

Segun estas breves consideraciones, es facil comprender ya que Jano representa ver-
daderamente a Aquel que es no solo el “Sefior del triple tiempo” (designacion que se

aplica igualmente a Civa en la doctrina hind)'*

, sino también y ante todo el “Sefior de
la Eternidad”. “Cristo —escribia a este respecto L. Charbonneau-Lassay— domina el
pasado y el porvenir; coeterno con su Padre, es, como ¢l, el ‘Antiguo de los Dias’: «en
el principio era el Verbo», dice San Juan. Es también el Padre y sefior de los siglos futu-
ros: Jesu pater futuri saeculi, repite cada dia la Iglesia romana, y El mismo se ha procla-
mado el comienzo y la culminacion de todo: «Yo soy el alfa y el omega, el principio, y
el finy. Es el ‘Sefior de la Eternidad’”.

Es bien evidente, en efecto, que el “Sefior de los tiempos™ no puede estar por su par-
te sometido al tiempo, el cual tiene en él su principio, asi como, segun la ensefanza de
Aristoteles, el primer motor de todas las cosas, o principio del movimiento universal, es
necesariamente inmoévil. Es ciertamente el Verbo eterno aquel a quien los textos biblicos
designan a menudo como el “Antiguo de los Dias”, el Padre de las edades o de los ci-
clos de existencia (éste es el sentido propio y primitivo de la palabra latina saeculum, asi
como del griego aion y del hebreo ‘olam, a los cuales traduce); e importa notar que la
tradicion hindu le da también el titulo de Purdna-Purusha, cuyo significado es estricta-
mente equivalente.

Volvamos ahora a la figuracion que hemos tomado como punto de partida de estas
observaciones: se ven en ella, deciamos, el cetro y la llave en las manos de Jano: lo mis-

144 También por esta razon ciertas lenguas, como el hebreo y el 4rabe, no tienen forma verbal que co-
rresponda al presente.
145 Bl tridente (trigiila), atributo de Civa, es el simbolo del triple tiempo (trikdla).
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mo que la corona (que empero puede considerarse también como simbolo de potencia y
elevacion en el sentido mas amplio, tanto en el orden espiritual como en el temporal, y
que en este caso nos parece tener mas bien tal acepcion), el cetro es el emblema del po-
der real, y la llave, por su parte, lo es entonces, mas especialmente, del poder sacerdotal.
Debe senalarse que el cetro estd a la izquierda de la figura, del lado del rostro masculi-
no, y la llave a la derecha, del lado del rostro femenino; ahora bien; segun el simbolis-
mo empleado por la Cébala hebrea, a la derecha y a la izquierda corresponden respecti-
vamente dos atributos divinos: la Misericordia (Hésed) y la Justicia (Din)'*, las cuales
convienen también, manifiestamente, a Cristo, y mds especialmente cuando se considera
su papel de Juez de los vivos y los muertos. Los arabes, realizando una distincion analo-
ga en los atributos divinos y en los nombres que a ellos corresponden, dicen “Belleza”
(Djemal) y “Majestad” (Djelal); y podria comprenderse asi, con estas ultimas designa-
ciones, que los dos aspectos hayan sido representados por un rostro femenino y otro

masculino, respectivamente'"’

. En suma, la llave y el cetro, reemplazando aqui al con-
junto de dos llaves, emblema quiza mas habitual de Jano, no hacen sino poner aun mas
en claro uno de los sentidos de este emblema, que es el del doble poder procedente de
un principio unico: poder sacerdotal y poder real, reunidos, segun la tradicién judeocris-
tiana, en la persona de Melquisedec, el cual, como dice San Pablo, es “hecho semejante
al Hijo de Dios™"*®,

Acabamos de decir que Jano, con mayor frecuencia, porta dos llaves; son las de las
dos puertas solsticiales, lanua Caeli y lanua Inferni, correspondientes respectivamente
al solsticio de invierno y al de verano, es decir, a los dos puntos extremos del curso del
sol en el ciclo anual; pues Jano, en cuanto “Sefior de los tiempos” es el Idnitor [o ‘porte-
ro’] que abre y cierra ese ciclo. Por otra parte, era también el dios de la iniciacion en los
misterios: initiatio deriva de in-ire, ‘entrar’ (lo que se vincula igualmente con el simbo-
lismo de la “puerta”), y, segun Cicerdn, el nombre de Jano (lanus) tiene la misma raiz
que el verbo ire, ‘ir’; esta raiz i- se encuentra, por lo demads, en sanscrito con el mismo
sentido que en latin, y en esa lengua tiene entre sus derivados la palabra ydna, ‘via’,

16 En el simbolo del arbol sefirdtico, que representa el conjunto de dos atributos divinos, las dos “co-
lumnas” laterales son, respectivamente, las de la Misericordia y la Justicia; en la cuspide de la “columna
del medio”, y dominando las dos “columnas” laterales, esta la “Corona” (Kéter), la posicion analoga de la
corona de Jano, en nuestra figuracion, con respecto a la llave y al cetro, nos parece dar lugar a una vincu-
lacion que justifica lo que acabamos de decir en cuanto a su significado: seria el poder principal, unico y
total, de que proceden los dos aspectos designados por los otros dos emblemas.

“TEn Le Roi du Monde hemos explicado mas completamente el simbolismo de la izquierda y la dere-
cha, de la “mano de justicia” y la “mano de bendicion”, sefialado igualmente por diversos Padres de la
Iglesia, San Agustin especialmente.

8 Epistola a los Hebreos, VII, 3.
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cuya forma estd singularmente proxima a la del nombre lanus. “Yo soy la Via”, decia
Cristo'’; ;cabe ver aqui la posibilidad de otra vinculaciéon? Lo que acabamos de decir
parece apto para justificarlo; y mucho se erraria, cuando de simbolismo se trata, si no se
tomaran en consideracion ciertas similitudes verbales, cuyas razones son a menudo muy
profundas, aunque desgraciadamente escapan a los filologos modernos, que ignoran
todo cuanto puede legitimamente llevar el nombre de “ciencia sagrada”.

Como quiera que fuere, en tanto que Jano era considerado dios de la iniciacion, sus
dos llaves, una de oro y otra de plata, eran las de los “grandes misterios” y los “peque-
flos misterios” respectivamente; para utilizar otro lenguaje, equivalente, la llave de plata
es la del “Paraiso terrestre”, y la de oro, la del “Paraiso celeste”. Esas mismas llaves
eran uno de los atributos del pontificado supremo, al cual estaba esencialmente vincula-
da la funcion de “hierofante”; como la barca, que era también un simbolo de Jano',
han permanecido entre los principales emblemas del Papado; y las palabras evangélicas
relativas al “poder de las llaves” estan en perfecto acuerdo con las tradiciones antiguas,
emanadas todas de la gran tradicion primordial. Por otra parte, existe una relacion bas-
tante directa entre el sentido que acabamos de indicar y aquel segln el cual la llave de
oro representa el poder espiritual y la de plata el poder temporal (estando entonces esta
ultima reemplazada a veces por el cetro, segiin habiamos visto)"’': Dante, en efecto,
asigna por funciones al Emperador y al Papa conducir la humanidad hacia el “Paraiso
terrestre” y el “Paraiso celeste”, respectivamente'>2.

Ademas, en virtud de cierto simbolismo astrondémico que parece haber sido comun a
todos los pueblos antiguos, hay también vinculos muy estrechos entre los dos sentidos
segun los cuales las llaves de Jano eran, sea las de las dos puertas solsticiales, sea las de

los “grandes” y los “pequefios misterios™'>*. El simbolismo al cual aludimos es el del ci-

' En la tradicién extremo-oriental, la palabra Tao, cuyo significado literal también es “Via”, sirve
para designar al Principio supremo, y el caracter ideografico que la representa esta formado por los signos
de la cabeza y los pies, equivalentes del alfa y el omega.

150 Esta barca de Jano podia navegar en los dos sentidos, hacia adelante o, hacia atras, en correspon-
dencia con los dos rostros de Jano mismo.

11 E] cetro y la llave estéan, por otra parte, en relaciones simbolicas con el “Eje del Mundo™.

32 De Monarchia, 111, 16. Damos la explicacion de este pasaje de Dante en Autorité spirituelle et
Pouvoir temporel.

133 Debemos recordar, de paso, aunque lo hayamos sefialado ya en diversas oportunidades, que Jano
tenia ademas otra funcidn: era el dios de las corporaciones de artesanos o Collegia fabrorum, las cuales
celebraban en su honor las dos fiestas solsticiales de invierno y de verano. Ulteriormente, esta costumbre
se mantuvo en las corporaciones de constructores; pero, con el cristianismo, esas fiestas solsticiales se
identificaron con las de los dos San Juan, el de invierno y el de verano (de donde la expresion “Logia de
San Juan”, conservada hasta en la masoneria moderna); es éste un ejemplo de la adaptacion de los simbo-
los precristianos, harto a menudo desconocida o mal interpretada por los modernos.
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clo zodiacal, y no sin razon este ciclo, con sus dos mitades ascendente y descendente,
que tienen sus respectivos puntos de partida en los solsticios de invierno y de verano, se
encuentra figurado en el portal de tantas iglesias medievales'**. Se ve aparecer aqui otra
significacion de las caras de Jano: ¢l es el “Sefior de las dos vias™ a las cuales dan acce-
so las dos puertas solsticiales; esas dos vias, la de izquierda y la de derecha (pues se en-
cuentra aqui ese otro simbolismo que sefialdbamos antes), representadas por los pitagéd-
ricos con la letra Y'*°, y figuradas también, en forma exotérica, por el mito de Hércules
entre la virtud y el vicio. Son las dos mismas vias que la tradicion hindq, por su parte,
designa como la “via de los dioses” (deva-ydna) y la “via de los antepasados” (pitr-
vana), y Ganega, cuyo simbolismo tiene numerosos puntos de contacto con el de Jano,
es igualmente el “Seflor de las dos vias”, por consecuencia inmediata de su caracter de
“Sefior del Conocimiento”, lo que nos remite de nuevo a la idea de la iniciacioén en los
misterios. Por ltimo, esas dos vias son también, en cierto sentido, al igual que las puer-
tas por las cuales se llega a ellas, la de los cielos y la de los infiernos'™; y se notara que
los dos lados a los cuales corresponden, la derecha y la izquierda, son igualmente aque-
llos en que se distribuyen respectivamente los elegidos y los condenados en las repre-
sentaciones del Juicio final, lo cual también, por una coincidencia harto significativa, se
encuentra con tanta frecuencia en el portal de las iglesias, y no en cualquier otra parte
del edificio'’. Tales representaciones, asi como las del Zodiaco, expresan, segun cree-
mos, algo de absolutamente fundamental en la concepcion de los constructores de cate-
drales, que se proponian dar a sus obras un caracter “pantacular” en el verdadero sentido

13 Esto se vincula manifiestamente con lo que indicAbamos en la nota anterior acerca de las tradicio-
nes conservadas por las corporaciones de constructores.

155 Este antiguo simbolo se ha mantenido hasta época bastante reciente: lo hemos encontrado, en par-
ticular, en el pie de imprenta de Nicolas du Chemin, disefiado por Jean Cousin, en Le Champ fleuri de Ge-
offroy Tory (Paris, 1529), donde se lo designa con, el nombre de “letra pitagdrica’; y también en el museo
del Louvre, en diversos muebles del Renacimiento.

136 En los simbolos renacentistas que acabamos de mencionar, las dos vias se designan, en esta rela-
cién, como via arcta 'y via lata: ‘via estrecha’ y ‘via ancha’.

157 A veces parece que lo que esta referido a la derecha en ciertos casos lo esté a la izquierda en otros,
¢ inversamente; ocurre, por otra parte, que esta contradiccion no sea sino aparente, pues es preciso siem-
pre buscar con respecto a qué se toma la derecha y la izquierda; cuando la contradiccion es real, se expli-
ca por ciertas concepciones “ciclicas” bastante complejas, que influyen sobre las correspondencias de que
se trata. Sefialamos esto unicamente con el fin de no disimular una dificultad que debe tenerse en cuenta
para interpretar correctamente un nimero considerable de simbolos [cf. La Grande Triade, cap. VII].
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del término'*®, es decir, hacer de ellas como una especie de compendio sintético del Uni-
verso'”’.

'8 Debe escribirse “pantaculo” (pantaculum, literalmente ‘pequefio Todo’) y no “pentaculo”, como se
hace harto a menudo; este error ortografico ha hecho creer a algunos que la palabra tenia relacion con el
numero 5 y debia considerarse sinonima de “pentagrama”.

159 14 ’ ;. . . . .

Esta concepcion, por lo demas, estd implicada en cierto modo en el plano mismo de la catedral;
pero, por el momento al menos, no podernos emprender la justificacion de este aserto, la cual nos llevaria
mucho mas lejos.
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XIX

EL JEROGLIFICO DE CANCER'®

En el curso de nuestros diversos estudios, hemos tenido frecuente oportunidad de
aludir al simbolismo del ciclo anual, con sus dos mitades ascendente y descendente, y
en especial al de las dos puertas solsticiales, que abren y cierran respectivamente esas
dos mitades del ciclo y estdn en relacion con la figura de Jano entre los latinos como

con la de Ganeca entre los hindues''

. Para comprender bien toda la importancia de ese
simbolismo, ha de recordarse que, en virtud de la analogia de cada una de las partes del
Universo con el todo, hay correspondencia entre las leyes de todos los ciclos, de cual-
quier orden que fueren, de suerte que el ciclo anual, por ejemplo, podrd entenderse
como una imagen reducida, y por consiguiente mas accesible, de los grandes ciclos cos-
micos (una expresion como la de “gran afio” lo indica con bastante claridad), y como un
compendio, si asi puede decirse, del proceso mismo de la manifestacion universal; es,
por otra parte, lo que da a la astrologia toda su significacion en tanto que ciencia propia-
mente “cosmologica”.

Siendo asi, los dos “puntos de detencion” del curso solar (es el sentido etimologico
del vocablo “solsticio”) deben corresponder a los dos términos extremos de la manifes-
tacion, sea en su conjunto, sea en cada uno de los ciclos que la constituyen, ciclos que
estan en multitud indefinida y que no son sino los diferentes estados o grados de la
Existencia universal. Si se aplica esto mas particularmente a un ciclo de manifestacion
individual, tal como el de la existencia en el estado humano, podra comprenderse facil-
mente por qué las dos puertas solsticiales se designan tradicionalmente como “la puerta
de los hombres™ y la “puerta de los dioses”. La “puerta de los hombres”, correspondien-
te al solsticio de verano y al signo zodiacal de Céncer, es la entrada en la manifestacion
individual; la “puerta de los dioses”, correspondiente al solsticio de invierno y al signo
zodiacal de Capricornio, es la salida de esa misma manifestacion y el paso a los estados
superiores, ya que los “dioses” (los deva de la tradicion hindu), al igual que los “ange-
les”, seglin otra terminologia, representan propiamente, desde el punto de vista metafisi-
co, los estados supraindividuales del ser'®.

Si se considera la reparticion de los signos zodiacales segtn los cuatro trigonos ele-
mentales, se ve que el signo de Céancer corresponde al “fondo de las Aguas” es decir, en

10 [Publicado en ¥, I, julio de 1931].
19! Ver especialmente Le Roi du Monde, cap. I11.

162 Este punto esta explicado méas ampliamente en Les Etats multiples de IEtre.
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sentido cosmologico, al medio embriogénico en que estan depositados los gérmenes del
mundo manifestado, gérmenes correspondientes, en el orden “macrocoésmico”, al Brah-
manda o “Huevo del Mundo”, y, en el orden “microcosmico”, al pinda, prototipo formal
de la individualidad, preexistente en modo sutil desde el origen de la manifestacion ci-
clica, como una de las posibilidades que deberan desarrollarse en el curso de dicha ma-

nifestacion'®

. Esto puede igualmente ser referido al hecho de que el signo de Cancer es
el domicilio de la Luna, cuya relacion con las Aguas es bien conocida, y que, como las
Aguas mismas, representa el principio pasivo y plastico de la manifestacion: la esfera
lunar es propiamente el “mundo de la formacion”, o el dominio de la elaboracion de las
formas en el estado sutil, punto de partida de la existencia en modo individual'®.

En el simbolo astrolégico de Cancer, , se ve el germen en estado de semidesarrollo,
que es precisamente el estado sutil; se trata, pues, no del embrion corporeo, sino del
prototipo formal a que acabamos de referirnos, y cuya existencia se situa en el dominio
psiquico o “mundo intermedio”. Por otra parte, su figura es la de la u sanscrita, elemen-
to de espiral que, en el dkshara o monosilabo sagrado Om, constituye el término inter-
medio entre el punto (m), que representa la no-manifestacion principial, y la linea recta
(a), que representa el desarrollo completo de la manifestacion en el estado denso o bur-
do (corporeo)'®.

Ademas, este germen es doble en el signo de Cancer, y sus dos partes idénticas se si-
tuan en posiciones inversas, representando por eso mismo dos términos complementa-
rios: es el yang y el yin de la tradicion extremo-oriental, donde el simbolo yin-yang que
los reune tiene precisamente forma andloga. Este simbolo, en cuanto representativo de
las revoluciones ciclicas, cuyas fases estan vinculadas con el predominio alternativo del
vang 'y del yin, se halla en relacion con otras figuras de gran importancia desde el punto
de vista tradicional, como la del svdstika, y también la de la doble espiral, que se refiere
al simbolismo de los dos hemisferios. Estos, el uno luminoso y el otro oscuro (yang, en
su sentido original, es el lado de la luz, y yin el de la sombra), son las dos mitades del

19 Ver L’ Homme et son devenir selon le Véddnta, cap. XIII y XIX. La analogia constitutiva del “mi-

crocosmo” y el “macrocosmo”, considerados en este aspecto, se expresa en la doctrina hindu con esta for-
mula: “Yatha pinda, tatha Brahmdnda”, ‘tal el embrion individual (sutil), tal el Huevo del Mundo’.

1% Ver ibid., cap. XXI. Hemos sefialado en diversas ocasiones la identidad del “mundo de la forma-
cion” o Yetsirah, segin la terminologia de la Cabala hebrea, y el dominio de la manifestacion sutil.

15 Sobre estas formas geométricas correspondientes respectivamente a los tres mdtrd de Om, véase
ibid., cap. XVI. Conviene recordar a este respecto que el punto es el principio primordial de todas las fi-
guras geométricas, como lo no-manifestado lo es de todos los estados de manifestacion, y que, siendo no-
formal y “sin dimensiones”, es en su orden la unidad verdadera e indivisible, lo que hace de ¢l un simbolo
natural del Ser puro.
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“Huevo del Mundo”, asimiladas respectivamente al Cielo y la Tierra'®®. Son también,
para cada ser, y siempre en virtud de la analogia entre “microcosmo” y “macrocosmo”,
las dos mitades del Androgino primordial, que generalmente se describe, de modo sim-
bolico, como de forma esférica'”’; esta forma esférica es la del ser completo que esta en
virtualidad en el germen originario, y que debe ser reconstituido en su plenitud efectiva
al término del desarrollo ciclico individual.

Es de advertir, por otra parte, que su forma es también el esquema de la concha
(¢ankha), la cual esta evidentemente en relacion directa con las Aguas y se representa
igualmente como receptaculo de los gérmenes del ciclo futuro durante los periodos de
pralaya o “disolucion exterior” del mundo. Esa concha encierra el sonido primordial e
imperecedero (dkshara), el monosilabo Om, que es, por sus tres elementos sonoros
(matra), la esencia del triple Veda; y es asi como el Veda subsiste perpetuamente, siendo
en si mismo anterior a todos los mundos, pero en cierto modo oculto o envuelto durante
los cataclismos cosmicos que separan los diferentes ciclos, para ser luego manifestado
de nuevo al comienzo de cada uno de éstos'®®. Por otra parte, el esquema puede comple-
tarse como representacion del akshara mismo: la linea recta (a) recubre y encierra la
concha (u), que contiene en su interior el punto (m) o principio esencial de los seres'®;
la linea recta representa entonces al mismo tiempo, por su sentido horizontal, la “super-
ficie de las Aguas”, es decir, el medio, sustancial en el que se producira el desarrollo de
los gérmenes (representado en el simbolismo oriental por el abrirse de la flor de loto)
después de finalizado, el periodo de oscurecimiento intermedio (sandhya) entre dos ci-
clos. Se tendran entonces, prosiguiendo con la misma representacion esquematica, una
figura que podra describirse como la concha dada vuelta y abriéndose para dejar salir

166 Estos dos hemisferios estaban figurados entre los griegos por los tocados redondos de los Dioscu-
ros, que son las dos mitades del huevo de Leda, es decir, del huevo de cisne, que, como también el huevo
de serpiente, representa el “Huevo del Mundo” (cf. el Hamsa [‘cisne’ o ‘ganso silvestre’] de la tradicion
hindu).

17 Ver, por ejemplo, €l discurso que Platon pone en el Banguete en boca de Aristofanes, cuyo valor
simbolico, empero evidente, los comentarios modernos cometen el error de desconocer. Hemos desarro-
llado las consideraciones concernientes a esta forma esférica en Le Symbolisme de la Croix.

' La afirmacion de la perpetuidad del Veda debe vincularse directamente a la teoria cosmolégica de
la primordialidad del sonido (¢abda) entre las cualidades sensibles (como cualidad propia del Eter,
Akdga, que es el primero de esos elementos); y esta teoria a su vez debe ser puesta en relacion con la de la
“creacion por el Verbo” en las tradiciones occidentales: el sonido primordial es la Palabra divina “por la
cual todas las cosas han sido hechas”.

1 Por una concordancia muy notable, este esquema es igualmente el de la oreja humana, 6rgano de
la audicion, que debe, efectivamente, si ha de ser apta para la percepcion del sonido, tener una disposicion
conforme a la naturaleza de éste.
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los gérmenes, siguiendo la linea recta ahora orientada en el sentido vertical descendente,
que es el del desarrollo de la manifestacion a partir de su principio no-manifestado'™.
De estas dos posiciones de la concha, que se encuentran en las dos mitades del sim-
bolo de Cancer, la primera corresponde a la figura del arca de Noé (o de Satydvrata en
la tradicion hindu), que puede representarse como la mitad inferior de una circunferen-
cia, cerrada por su diametro horizontal, en cuyo interior se contiene el punto en que se

"1, La segunda posicion

sintetizan todos los gérmenes en estado de completo repliegue
estd simbolizada por el arco iris que aparece “en la nube”, es decir, en la region de las
Aguas superiores, en el momento que sefiala el restablecimiento del orden y la renova-
cion de todas las cosas, mientras que el arca, durante el cataclismo, flotaba sobre el
océano de las Aguas inferiores; es, pues, la mitad superior de la misma circunferencia; y
la reunion de las dos figuras, mutuamente inversas y complementarias, forma una sola
figura circular o ciclica completa, reconstitucion de la forma esférica primordial: esta
circunferencia es el corte vertical de la esfera, cuyo corte horizontal esta representado
por el recinto circular del Paraiso terrestre'’?. En el yin-yang extremo-oriental, se en-
cuentran en la parte interior las dos semicircunferencias, pero desplazadas por un desdo-
blamiento del centro, que representa una polarizacion, la cual para cada estado de mani-
festacion, es andloga a la de Sat o el Ser puro en Purusha-Prakrti para la manifestacion
universal'”,

Estas consideraciones no tienen la pretension de ser completas, y sin duda no corres-
ponden sino a algunos de los aspectos del signo de Céancer; pero podran por lo menos
servir de ejemplo para mostrar que hay en la astrologia tradicional muy otra cosa que un
“arte adivinatoria” o una “ciencia conjetural”, como lo piensan los modernos. Hay en
ella, en realidad, todo cuanto se encuentra también, bajo expresiones diversas, en otras
ciencias del mismo orden, segin lo hemos indicado ya en nuestro estudio sobre “la cien-
cia de las letras”'™, lo cual da a estas ciencias un valor propiamente iniciatico, que per-

mite considerarlas verdaderamente como parte integrante de la “Ciencia sagrada”.

17" Esta nueva figura es la que se da en el Arquedmetra para la letra het, letra zodiacal de Céncer.

! La semicircunferencia debe considerarse aqui como un equivalente morfoldgico del elemento espi-
ral a que nos hemos referido antes; pero en éste se ve netamente el desarrollo efectudndose a partir del
punto-germen inicial.

172 Ver Le Roi du Monde, cap. X1. Esto tiene igualmente una relacion con los misterios de la letra niin
del alfabeto arabe [cft. cap. XXIII: “Los misterios de la letra Niin™].

173 Es una primera distincion o diferenciacion, pero aun sin separacion de los complementarios; a este
estadio corresponde propiamente la constitucion del Andrégino, mientras que, anteriormente a esa dife-
renciacion, no puede hablarse sino de la “neutralidad” que es la del Ser puro [ver Le Symbolisme de la
Croix, cap. XX VIII].

7 [Ver cap. VI].
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XX
SHET'”

Kana el-insanu hayyatan fi-l-qidam
(‘Fue el hombre serpiente en lo antiguo”)

En un curioso libro inglés sobre las “postrimerias”, The Antichrist (Personal. Futu-
re), de E. H. Moggridge'” ,hay un punto que ha atraido particularmente nuestra atencion
y sobre el cual quisiéramos aportar algunas luces: es la interpretacion de los nombres de
Nimrod y Shet. A decir verdad, la asimilacion entre ambos por el autor impone muchas
reservas, pero hay por lo menos cierta relacion real, y las vinculaciones establecidas so-
bre la base del simbolismo animalistico nos parecen bien fundadas.

Dejemos establecido, ante todo, que namar en hebreo, como nimr en arabe, es pro-
piamente el “animal moteado”, nombre comun al tigre, la pantera y el leopardo; y puede
decirse, aun ateniéndose al sentido mds exterior, que estos animales representan adecua-
damente, en efecto, al “cazador” que fue Nimrod segtin la Biblia. Pero ademas el tigre,
encarado en un sentido no forzosamente desfavorable, es, como el oso en la tradicion
nordica, un simbolo del kshdtriya; y la fundacion de Ninive y del imperio asirio por
Nimrod parece ser, efectivamente, producto de una rebelion de los kshdtriya contra la
autoridad de la casta sacerdotal caldea. De ahi la relacion legendaria establecida entre
Nimrod y los Nefilim u otros “gigantes” antediluvianos, que figuran también a los kshd-
triya en periodos anteriores; y de ahi, igualmente, que Nimrod haya quedado proverbial-
mente como imagen del poder temporal que se afirma independiente de la autoridad. es-
piritual.

Ahora bien; ;cudl es la relacion de todo esto con Shet? El tigre y los demas animales
similares son, en cuanto “destructores”, emblemas del Set egipcio, hermano y matador
de Osiris, al cual los griegos dieron el nombre de Tifon; y puede decirse que el espiritu
“nemrddico” procede del principio tenebroso designado con el nombre de Set, sin que
se pretenda por eso que éste se identifique con el mismo Nimrod: hay aqui una distin-
cidén que es mas que un simple matiz. Pero el punto que parece ofrecer la mayor dificul-
tad es esa significacion maléfica del nombre de Set o Shet, el cual, por otra parte, en
cuanto designa al hijo de Adan, lejos de significar la destruccion evoca al contrario la

15 [Publicado en V. I, octubre de 1931.] [Se mantienen aqui, como en el original, las formas hebreas
de los nombres Set y Nemrod. (V. del T))].

176 [Comentado por Argos en una cronica de V. 1, julio de 1931, titulada: “...d’un curieux livre sur les
derniers temps”].
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idea de estabilidad y de restauracion del orden. Por lo demas, si se quiere establecer vin-
culaciones biblicas, el papel de Set con respecto a Osiris recordaria el de Cain con res-
pecto a Abel; y a este proposito haremos notar que algunos hacen de Nimrod, uno de los
“cainitas” a quienes se atribuye el haber escapado al cataclismo antediluviano. Pero el
Shet del Génesis se opone a Cain, lejos de poder asimilarsele: ;como, pues, se encuentra
su nombre aqui asociado?

De hecho, el vocablo Shet tiene en hebreo mismo los dos sentidos contrarios: el de
“fundamento” y el de “tumulto” y “ruina”'”’; y la expresion beni Shet (“hijo de Shet”) se
encuentra también con esa doble significacion. Verdad es que los lingliistas quieren ver
en ese doble significado dos palabras distintas, provenientes de dos distintas raices ver-
bales: shyt para el primero y shat para el segundo; pero la distincion de las dos raices
aparece como enteramente secundaria, y en todo caso sus elementos constitutivos esen-
ciales son ciertamente idénticos. En realidad, no ha de verse en ello sino una aplicacion
de ese doble sentido de los simbolos al cual hemos tenido frecuente ocasion de aludir; y
tal aplicacion tiene mas particularmente lugar en el caso del simbolismo de la serpiente.

En efecto, si el tigre o el leopardo es un simbolo del Sef egipcio, la serpiente es el
otro'”®; y ello se comprende sin dificultad, si se la encara segun su aspecto maléfico, el
que mas comunmente se le atribuye; pero se olvida casi siempre que la serpiente tiene
ademas un aspecto benéfico, el cual se encuentra también en el simbolismo del antiguo
Egipto, especialmente en la forma de la serpiente real, el uraeus o basilisco'”” Aun en la
iconografia cristiana, la serpiente es a veces simbolo de Cristo'®; y el Shet biblico, cuyo
papel en la leyenda del Graal hemos sefialado en otra ocasion'®', se considera a menudo
como una “prefiguracion” de Cristo'™. Puede decirse que los dos Shet no son en el fon-

77 La palabra es idéntica en los dos casos, pero, cosa harto curiosa, es masculina en el primero y fe-
menina en el segundo.

'8 Es muy notable que, el nombre griego Typhon esté anagramaticamente formado por los mismos
elementos que Python.

17 Recordemos también a la serpiente que figura a Knef'y produce el “Huevo del Mundo” por su boca
(simbolo del Verbo); sabido es que éste, para los druidas, era igualmente el “huevo de serpiente” (repre-
sentado por el erizo de mar fosil).

0 En Le Roi du Mondé, cap. 1ll, hemos sefialado a este respecto la figuracion de la anfisbena
[amphisbaina), serpiente de dos cabezas, una de las cuales representa a Cristo y la otra a Satan.

'8! Le Roi du Monde, cap. V.

182 Bs verosimil que los gnosticos llamados “setianos” no difirieran en realidad de los “ofitas”, para
los cuales la serpiente (dphis) era simbolo del Verbo y la Sabiduria, (Sophia).
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do sino las dos serpientes del caduceo hermético'®: son, si se quiere, la vida y la muerte,
producidas ambas por un poder tnico en su esencia pero doble en su manifestacion'®.

Si nos detenemos en esta interpretacion en términos de vida y muerte, aunque no sea
en suma sino una aplicacion particular de la consideracion de dos términos contrarios o
antagonicos, ello se debe a que el simbolismo de la serpiente esta ligado ante todo a la
idea misma de vida'¥’; en 4rabe, la serpiente se llama el-hayyah, y la vida el-hayah (he-
breo hayah, a la vez ‘vida’ y ‘animal’, de la raiz hay, comtn a ambas lenguas)'®. Esto,
que se vincula con el simbolismo del “Arbol de Vida”'*’, permite a la vez entrever una
singular relacion entre la serpiente y Eva (Hawa, la ‘viviente’); y pueden recordarse
aqui las figuraciones medievales de la “tentacion”, donde el cuerpo de la serpiente, en-

188 Cosa no menos extrafia, en el sim-

roscado al arbol, tiene encima un busto de mujer
bolismo chino Fu-hsi y su hermana Nii-kua, que, se dice, reinaron juntos formando una
pareja fraterna, como se la encuentra igualmente en el antiguo Egipto (inclusive hasta en
la época de los Tolomeos), se representan a veces con cuerpo de serpiente y cabeza hu-
mana; y hasta ocurre que las dos serpientes se entrelacen como las del caduceo, por alu-
sion sin duda al complementarismo del yang y el yin'®. Sin insistir més, lo cual arries-
garia llevarnos demasiado lejos, podemos ver en todo ello la indicacion de que la ser-
piente, desde épocas sin duda muy remotas, ha tenido una importancia insospechada
hoy; vy, si se estudiaran detenidamente todos los aspectos de su simbolismo, especial-
mente en Egipto y en la India, podria llegarse sin duda a muy inesperadas comprobacio-
nes.

Acerca del doble sentido de los simbolos, es de notar que el nimero 666 tampoco
tiene significacion exclusivamente maléfica; si bien es “el numero de la Bestia”, es ante

'8 Es muy curioso que €l nombre de Shet, reducido a sus elementos esenciales S T en el alfabeto lati-
no (que no es sino una forma del alfabeto fenicio), dé la figura de la “serpiente de bronce”. A proposito de
esta ultima, sefialemos que en realidad la misma palabra significa en hebreo “serpiente” (nahash) y “bron-
ce” (nehash); se encuentra en arabe otra relacion no menos extrafia: nahas (‘calamidad’) y nahas
(‘cobre”).

18 Se podra, sobre este punto, remitir al estudio que hemos dedicado a las “piedras del rayo” [cap.
XXV de esta compilacion].

'8 Este sentido es particularmente manifiesto para la serpiente que se enrolla en torno del baston de
Esculapio.

'8 El-Hay es uno de los principales nombres divinos; debe traducirselo, no por “el Viviente”, como a
menudo se hace, sino por “el Vivificante”, el que da la vida o es el principio de ella.

87 Ver Le Symbolisme de la Croix, cap. XXV.

"% Se encuentra un ejemplo en el portal izquierdo de Notre-Dame de Pars.

1% Se dice que Nii-kua fundi6 piedras de los cinco colores (blanco, negro, rojo, amarillo, azul) para
reparar un desgarramiento en la boveda celeste, y también que cortd las cuatro patas de la tortuga para
asentar en ellas las cuatro extremidades del mundo.
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todo un numero solar, y, como en otro lugar hemos dicho'®, el de Hajatri’el o “Angel
de la Corona”. Por otra parte, el mismo nimero resulta del nombre Sorat, que es, segiin
los cabalistas, el demonio solar, opuesto como tal al arcangel Mija’el, y esto se refiere a
las dos caras de Metraton"'; Sorat es, ademas, el anagrama de setiir, que significa “cosa
escondida”: ;es éste el “nombre de misterio” de que habla el Apocalipsis? Pero, si satar
significa ‘ocultar’, significa también ‘proteger’; y en arabe la misma palabra sdtar evo-
ca casi Unicamente la idea de ‘proteccion’, e incluso a menudo la de una proteccion di-
vina y providencial'**; también aqui las cosas son, pues, mucho menos simples de lo que
las creen quienes no las ven sino de un lado.

Pero volvamos a los animales simbolicos del Sef egipcio, entre los cuales estd tam-
bién el cocodrilo, lo que se explica de por si, y el hipopoétamo, en el cual algunos han
querido ver el Behemot del Libro de Job, y acaso no sin cierta razon, aunque esa palabra
(plural de behemah, en arabe bahirnah) sea propiamente una designacion colectiva de
todos los grandes cuadrupedos'®. Pero otro animal que, aunque pueda parecer muy ex-
trafo, tiene aqui por lo menos tanta importancia como el hipop6tamo es el asno, y mas
en especial el asno de pelo rojo'”, que estaba representado como una de las entidades
mas temibles entre todas las que el difunto debia encontrar en el curso de su viaje de ul-
tratumba, o, lo que esotéricamente es lo mismo, el iniciado en el curso de sus pruebas;
Jno seria ésa, mas bien que el hipopdtamo, la “bestia escarlata” del Apocalipsis?'®. En
todo caso, uno de los aspectos mas tenebrosos de los misterios “tifénicos” era el culto
del “dios de cabeza de asno”, al cual, segiin es sabido, se acusé a los primeros cristianos
de adherirse'®®; tenemos ciertas razones para creer que, en una u otra forma, ese culto se

1 Le Roi du Monde, cap. V.

¥ Ibid., cap. 1.
192 , ; . T . . e
(Se podria, sin exceso de fantasia lingiiistica, relacionar estas palabras con el griego soter, ‘salva-

dor’? ;Y ha de decirse, a este respecto, que puede y aun debe existir una singular semejanza entre las de-
signaciones de Cristo [en 4rabe] (el-Messih) y del Anticristo (el Messlj)? [Véase sobre este asunto Le
Régne de la quantité et les signes des temps. cap. XXXIX].

195 La raiz baham o abham significa ‘ser mudo’ y también ‘estar oculto’; si el sentido general de Be-
hemot se vincula a la primera de estas dos ideas, la segunda puede evocar mas especialmente al animal
“que se oculta entre los juncos”; y aqui es también bastante curiosa la relacion con el sentido de la otra
raiz, satar, a que acabamos de referirnos.

19 Todavia otra extrafia semejanza lingiiistica: en 4rabe, “asno” se dice himar (en hebreo: hemor), y
“rojo”, dhmar; el “asno rojo” seria, pues, como la “serpiente de bronce”, una especie de “pleonasmo” en
simbolismo fonico.

195 En la India, el asno es la montura simbolica de Mudévi, el aspecto infernal de la Cakti.

1% E] papel del asno en la tradicion evangélica, cuando el nacimiento de Cristo, y cuando su entrada
en Jerusalén, puede parecer en contradiccion con el caracter maléfico que se le atribuye en casi todas las
demas tradiciones; y la “fiesta del asno” que se celebraba en el Medioevo no parece haber sido explicada
jamas de manera satisfactoria; nos guardaremos muy bien de arriesgar la menor interpretacion sobre este
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ha continuado hasta nuestros dias, y algunos afirman, inclusive, que ha de durar hasta el
fin del ciclo actual.

De este ultimo punto, queremos sacar por lo menos una conclusion: al declinar una
civilizacién, lo que persiste mas tiempo es el lado mas inferior de su tradicién propia, el
lado “magico” particularmente, lo que contribuye, por otra parte, debido a las desviacio-
nes a que da origen, a completar su ruina; es lo que, se dice, habria ocurrido con la At-

lantida'”’

. Eso es también lo tnico cuyos residuos han subsistido en el caso de civiliza-
ciones que han desaparecido enteramente; la comprobacion es facil para Egipto, Caldea,
e incluso para el druidismo; y sin duda el “fetichismo” de los pueblos negros tiene ori-
gen analogo. Podria decirse que la hechiceria esta formada por vestigios de las civiliza-
ciones muertas; /sera por eso que la serpiente, en las épocas mds recientes, no ha con-
servado casi sino su significacion maléfica, y que el dragon, antiguo simbolo oriental
del Verbo, no suscita ya sino ideas “diabolicas” en el espiritu de los modernos occiden-

tales?'”.

tema tan oscuro. [Los dos puntos tocados en esta nota fueron tratados mucho mas tarde por el autor, en un
articulo “Sobre la significacion de las fiestas ‘carnavalescas’”, en E. T, diciembre de 1945, que constituye
aqui el capitulo siguiente. Parecera curioso, sin embargo, que, aun mencionando los puntos en cuestion,
R. Guénon lo haya hecho la primera vez de manera tan cuidadosamente limitada. La explicacion podria
buscarse, en las razones circunstanciales, y muy especiales, que tuvo el autor de encarar el tema mismo de
este articulo, en una época en que, por otra parte, respondia a ciertos ataques dirigidos contra ¢l y su obra
por varios colaboradores de la Revue internationale des Sociétés secrétes. Es un asunto muy complejo, y
bien instructivo, por lo demas, acerca de las fuerzas que intervienen en este orden de cosas, pero del cual
no podemos aqui sino hacer simple mencion, sin insistir en ello. Podra solamente advertirse que la frase
siguiente del texto se refiere a la conservacion en nuestros dias de esos tenebrosos misterios “tifonicos™].

Y7 [Cfr. Le Régne de la quantité et les signes des temps, cap. XXXVIII: “De I’anti-tradition a la con-
tre-tradition”, pag. 258 y n. 1].

198 [

Cfr. ibid., cap. XXX: “Le renversement des symboles”, pag. 200].
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XXI
SOBRE LA SIGNIFICACION DE LAS FIESTAS “CARNAVALESCAS"”

Con motivo de cierta “teoria de la fiesta” formulada por un sociélogo, habiamos se-

flalado®®

que esta teoria, entre otros defectos, tenia el de querer reducir todas las fiestas
a un solo tipo, que constituye lo que podria llamarse las fiestas “carnavalescas” expre-
sion que nos parece lo bastante clara para ser comprendida por todos, ya que el carnaval
representa efectivamente lo que de ellas subsiste aun en Occidente; y deciamos entonces
que con motivo de ese género de fiestas se plantean problemas dignos de més detenido
examen. En efecto, la impresion que de ellas se desprende es siempre, y ante todo, la de
“desorden” en el sentido mas cabal del término; ;cémo es, pues, que se comprueba la
existencia de esas fiestas no solo en una época como la nuestra, donde en suma podria
considerarselas, si le fuesen peculiares, como simplemente una de las numerosas mani-
festaciones del desequilibrio general sino también, e inclusive con desarrollo mucho
mas amplio, en las civilizaciones tradicionales, con las cuales parecerian a primera vista
incompatibles?

No es inttil citar aqui algunos ejemplos precisos, y mencionaremos ante todo, a este
respecto, ciertas fiestas de caracter realmente extrafio que se celebraran en el Medioevo:
la “fiesta del asno”, en la cual este animal, cuyo simbolismo propiamente “satanico” es
muy conocido en todas las tradiciones®', era introducido hasta en el coro mismo de la
iglesia, donde ocupaba el sitio de honor y recibia las sefales de veneracion mas extraor-
dinarias; y la “fiesta de los locos” donde el bajo clero se entregaba a las peores inconve-
niencias, parodiando a la vez la jerarquia eclesiastica y la liturgia misma*?. ;Como es
posible explicar que semejantes cosas, cuyo caracter mas evidente es incontestablemen-

19 [Publicado en E. T, diciembre de 1945].

200 Ver E. T, abril de 1940, pag. 169.

2! Seria un error querer oponer a esto el papel desempefiado por el asno en la tradicion evangélica,
pues, en realidad, el buey y el asno, situados a una y otra parte de la cuna en el nacimiento de Cristo, sim-
bolizan respectivamente el conjunto de las fuerzas benéficas y el de las fuerzas maléficas; ambos conjun-
tos se encuentran nuevamente, por lo demas, en la Crucifixion, bajo la forma del buen ladrén y el mal la-
dron. Por otra parte, Cristo montado sobre un asno a su entrada en Jerusalén representa el triunfo sobre las
fuerzas maléficas, triunfo cuya realizacién constituye propiamente la “Redencion” misma. [En esta nota
se encuentra la respuesta al primero de los dos puntos dejados en suspenso por el autor en una de las notas
del cap. XX: Shet; la explicacion del segundo punto se da en el cuerpo del articulo].

22 Esos “locos” llevaban, por otra parte, un bonete con largas orejas, manifiestamente destinado a
evocar la idea de una cabeza de asno, y este rasgo no es menos significativo desde el punto de vista en
que nos hemos situado.
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te el de parodia y aun de sacrilegio®”, hayan podido en una época como esa ser no solo
toleradas, sino inclusive admitidas en cierto modo oficialmente?

Mencionaremos también las saturnales de la antigua Roma, de las cuales, por otra
parte, parece derivar directamente el carnaval moderno, aunque a decir verdad ya sola-
mente como un vestigio muy disminuido: durante esas fiestas, los esclavos mandaban a
los amos y éstos les servian®™; se tenia entonces la imagen de un verdadero mundo in-

vertido”, donde todo, se hacia al revés del orden normal®”

. Aunque se pretenda comun-
mente que habia en esas fiestas una evocacion de la “edad de oro”, esta interpretacion es
manifiestamente falsa, pues no se trata de una especie de “igualdad”, que podria en rigor
considerarse como representacion, en la medida en que las condiciones presentes lo per-
miten®”, de la indiferenciacion primera de las funciones sociales: se trata de una inver-
sion de las relaciones jerarquicas, lo que es algo enteramente diverso, y tal inversion
constituye, de modo general, uno de los caracteres mas netos del, “satanismo”. Hay que
ver en ellas, pues, mas bien algo que se refiere al. aspecto “siniestro” de Saturno, aspec-
to que ciertamente no le pertenece en cuanto dios de la “edad de oro”, sino, al contrario,
en tanto que no es ya actualmente sino el dios caido de un periodo concluso™”.

Se ve por estos ejemplos que en las fiestas de ese género hay invariablemente un
elemento “siniestro” y aun “satdnico”, y es de notar, muy particularmente, que precisa-
mente este elemento mismo es lo que place al vulgo y excita su alegria: se trata, en efec-

3 E] autor de la teoria a que aludimos reconoce ciertamente la existencia de esta parodia y sacrilegio,
pero, refiriéndolas a su concepcion de la “fiesta” en general, pretende hacer de ellos elementos caracteris-
ticos de lo “sagrado” mismo, lo que no solo es una paradoja algo excesiva, sino, hay que decirlo clara-
mente, una pura y simple contradiccion.

% Inclusive se encuentran, en regiones muy diversas, casos de fiestas del mismo género en que se lle-
gaba hasta a conferir temporariamente a un esclavo o a un criminal las insignias de la realeza, con todo el
poder que ellas comportan, solo que para darle muerte una vez la fiesta terminada.

25 Bl mismo autor habla también, a este respecto, de “actos al revés” y aun de “retorno al caos” lo
que contiene por lo menos una parte de verdad, pero, por una asombrosa confusion de ideas, quiere asimi-
lar ese caos a la edad de oro”.

296 Queremos decir, las condiciones del Kali-Yuga o “edad de hierro”, de la cual la época romana. for-
ma parte tanto como la nuestra.

27 Que los antiguos dioses se conviertan en cierto modo en demonios es un hecho generalmente com-
probado, y del cual la actitud de los cristianos con respecto a los dioses del “paganismo” no es sino un
simple caso particular; pero al parecer nunca se lo ha explicado como convendria; no podemos, por lo de-
mas, insistir aqui sobre este punto, que nos llevaria fuera de nuestro tema. Debe quedar bien entendido
que esto, que se refiere inicamente a ciertas condiciones ciclicas, no afecta ni modifica en nada el carac-
ter esencial de esos mismos dioses en tanto que simbolizan intemporalmente principios de orden suprahu-
mano, de suerte que, junto a este aspecto maléfico accidental, el aspecto benéfico subsiste siempre pese a
todo, y aun cuando sea completamente desconocido por la “gente de afuera”; la interpretacion astrologica
de Saturno podria ofrecer un ejemplo a este respecto.
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to, de algo muy propio, mas que cualquier otra cosa, para dar satisfaccion a las tenden-
cias del “hombre caido”, en cuanto estas tendencias lo llevan a desarrollar sobre todo las
posibilidades mas inferiores de su ser. Y precisamente en esto reside la verdadera razéon
de ser de tales fiestas: se trata, en suma, de “canalizar” en alguna forma esas tendencias
y hacerlas lo mas inofensivas posible dandoles ocasion de manifestarse, pero solo du-
rante periodos muy breves y en circunstancias bien determinadas, y asignando ademas a
esa manifestacion limites estrictos que no se le permite sobrepasar’®. Si no fuera asi,
esas mismas tendencias, faltas del minimo de satisfaccion exigido por el estado actual
de la humanidad, arriesgarian producir una explosion, si asi puede decirse*”, y extender
sus efectos a la existencia entera, tanto colectiva como individual, causando un desorden
muchisimo mas grave que el que se produce solo durante algunos dias expresamente re-
servados a ese fin, y ademads tanto menos temible cuanto que se encuentra por eso mis-
mo como “regularizado”, pues, por una parte, esos dias estan como puestos fuera del
curso normal de las cosas, de modo de no ejercer sobre éste ningun influjo apreciable, y
empero, por otra parte, el hecho de que no haya nada de imprevisto “normaliza” en cier-
to modo el desorden mismo y lo integra en el orden total.

Ademas de esta explicacion general, que es perfectamente evidente si se quiere re-
flexionar sobre ella, hay algunas observaciones utiles de realizar en lo que concierne
mas particularmente a las “mascaradas”, que desempefian un papel importante en el car-
naval propiamente dicho y en otras fiestas mas o menos similares; y tales observaciones
confirmaran lo que acabamos de decir. En efecto, las méascaras de carnaval son general-
mente feas y evocan lo mas a menudo formas animales o demoniacas, de suerte que
constituyen como una especie de “materializacion” figurativa de esas tendencias inferio-
res, y hasta “infernales”, a las cuales se permite entonces exteriorizarse. Por lo demas,
cada uno elegira naturalmente, entre esas mascaras, aquella que le convenga mejor, es
decir aquella que represente lo que estd mas conforme con sus propias tendencias de ese
orden, de modo que podria decirse que la méscara, a la cual se supone la funcién de
ocultar el verdadero rostro del individuo, hace, al contrario, aparecer a los ojos de todos
lo que ¢l lleva realmente en si, pero que debe habitualmente disimular. Es bien notar,
pues ello muestra con mas precision aun el caracter de estos hechos, que hay asi como

298 Bsto esta en relacion con el asunto del “recuadro” simboélico, sobre el cual nos proponemos volver
[véase cap. LXVI].

299 Al final del Medioevo, cuando las fiestas grotescas de que hablamos fueron suprimidas o cayeron
en desuso, se produjo una expansion de la hechiceria sin ninguna proporcion con lo que se habia visto en
los siglos precedentes; estos dos hechos guardan entre si una relacion bastante directa, aunque general-
mente inadvertida, lo que es tanto mas asombroso cuanto que hay ciertas semejanzas bastante llamativas
entre dichas fiestas y el sabat de los hechiceros, donde todo se hacia también “al revés”.
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una parodia de esa “reversion”" que, segun lo hemos explicado en otro lugar®'’, se pro-
duce en cierto grado del desarrollo inicidtico; parodia, decimos, y contrahechura verda-
deramente ““satanica”, pues alli esa “reversion” es una exteriorizacion, no ya de la espi-
ritualidad, sino, muy al contrario, de las posibilidades inferiores del ser*".

Para terminar con esta breve ojeada, agregaremos que, si las fiestas de este tipo van
menguando de mas en mds y no parecen despertar ya sino apenas el interés de la multi-
tud, ello se debe a que, en una €poca, como la nuestra, han perdido verdaderamente su
razén de ser’'?: ;como, en efecto, podria ser el caso de “circunscribir” el desorden y en-
cerrarlo en limites rigurosamente definidos cuando esta difundido por doquiera y se ma-
nifiesta de continuo en todos los dominios en que se ejerce la actividad humana? Asi, la
desaparicion casi completa de esas fiestas, de la cual, si se atuviera uno a las apariencias
externas y a un punto de vista simplemente “estético”, podria caerse en tentacion de fe-
licitarse en razon del aspecto de “fealdad” que inevitablemente revisten, esa desapari-
cion, deciamos, constituye al contrario, cuando se va al fondo de las cosas, un sintoma
muy poco tranquilizador, pues atestigua que el desorden ha irrumpido en todo el curso
de la existencia y se ha generalizado a tal punto que vivimos en realidad, podria decirse,
un siniestro “carnaval perpetuo”.

- “Reversion” procura traducir el retournement del original francés, con el sentido de ‘dar vuelta a
algo’ volviéndolo de adentro hacia afuera. (V. del T)).

210 Ver “L’Esprit est-il dans le corps ou le corps dans esprit” [Initiation et realisation spirituelle, cap.
XXX].

2! Habia también, en ciertas civilizaciones tradicionales, periodos especiales en que, por razones ana-
logas, se permitia a las “influencias errantes” manifestarse libremente, tomando por otra parte todas las
precauciones necesarias en tales casos; esas influencias corresponden, naturalmente, en el orden césmico,
a lo que es el psiquismo inferior en el ser humano, y, por consiguiente, entre sus manifestaciones y las de
los influjos espirituales hay la misma relacion inversa que entre las dos clases de exteriorizacion que aca-
bamos de mencionar; ademas, en esas condiciones, no es dificil comprender que la mascarada misma pa-
rece figurar en cierto modo una aparicion de “larvas” o espectros maléficos. [Habiendo tenido oportuni-
dad de comunicar al autor algunas reflexiones personales sobre el papel técnico de las manifestaciones or-
ganizadas en las fiestas “carnavalescas”, recibimos de René Guénon esta respuesta, que transcribimos
para completar su exposicion: “...hay ciertamente en ello cierta relacion con el ‘agotamiento de las posi-
bilidades inferiores’, pero ha de encararselo en cierto modo ‘colectivamente’ (carta del 18 de diciembre
de 1945 a M. Vilsan). Sobre la cuestion del “agotamiento de las posibilidades inferiores”, cf. L’Esotéris-
me de Dante, cap. VI: “Les trois mondes”, y Aper¢us sur I’Initiation, cap. XXVI: “De la mort
initiatique™].

212 Esto equivale a decir que ya no son, propiamente hablando, sino “supersticiones”, en el sentido eti-
moldgico de la palabra.
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XXII
ALGUNOS ASPECTOS DEL SIMBOLISMO DEL PEZ’"

El simbolismo del pez, que se encuentra en numerosas formas tradicionales, el cris-
tianismo incluido, es muy complejo y presenta aspectos multiples que requieren distin-
guirse con precision. En cuanto a los origenes primeros de este simbolo, parece que
haya de reconocérsele proveniencia noérdica, y aun hiperbdrea: en efecto, se ha senalado
su presencia en Alemania del Norte y en Escandinavia®?, y en esas regiones estd verosi-
milmente mas cerca de su punto de partida que en el Asia central, a donde fue llevado
sin duda por la gran corriente que, salida directamente de la Tradicion primordial, debia
en seguida dar nacimiento a las doctrinas de India y Persia. Es de notar, por otra parte,
que de manera general ciertos animales acudticos desempefian un papel sobre todo en el
simbolismo de los pueblos del Norte: citaremos solo como ejemplo el pulpo, particular-
mente difundido entre los escandinavos y los celtas, y presente también en Grecia arcai-
ca como uno de los principales motivos de la ornamentacion micénica?".

Otro hecho que viene también en apoyo de estas consideraciones es que, en la India,
la manifestacion en forma de pez (Matsyaavatdra) se considera como la primera de to-
das las manifestaciones de Vishnu’', la que se sitiia al comienzo mismo del ciclo actual,
y por lo tanto en relacion inmediata con el punto de partida de la Tradicion primordial.
No ha de olvidarse a este respecto que Vishnu representa el Principio divino considerado
especialmente en su aspecto de conservador del mundo; este papel estd muy proximo al
del “Salvador”, o, mas bien, éste es como un caso particular de aquél; y verdaderamente
como “Salvador” aparece Vishnu en algunas de sus manifestaciones, correspondientes a

217

fases criticas de la historia del mundo~"’. Ahora bien; la idea de “Salvador” estd igual-

213 [Publicado en E. T,, febrero de 1936].

214 Cf. L. Charbonneau-Lassay, “Le Poisson”, en Reg., nimero de diciembre de 1926.

25 1os tentaculos del pulpo son generalmente rectos en las figuraciones escandinavas, mientras que
estan enrollados en espiral en los ornamentos micénicos; en €stos, se ve también aparecer con mucha fre-
cuencia el svdstika o figuras que derivan manifiestamente de él. El simbolo del pulpo se refiere al signo
zodiacal de Cancer, que corresponde al solsticio de verano y al “fondo de las Aguas”; es facil comprender
asi que haya podido tomarse a veces en un “sentido maléfico”, ya que ese solsticio es la lanua Inferni.

216 Debemos hacer notar que no decimos “encarnaciones”, como se hace habitualmente en Occidente,
pues esta palabra es enteramente inexacta; el sentido propio del vocablo avatdra es ‘descenso’ del Princi-
pio divino en el mundo manifestado.

217 Sefialemos también, a este respecto, que la Gltima manifestacion, el Kalkin-Avatdra, “El que esta
montado sobre el caballo blanco”, la cual ha de ocurrir al final de este ciclo, esta descripta en los Purdna
en términos rigurosamente idénticos a los que se encuentran en el Apocalipsis, donde estan referidos a la
“segunda venida” de Cristo.
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mente vinculada de modo explicito con el simbolismo cristiano del pez, pues la ultima
letra del ikhthys griego se interpreta como la inicial de sétér’’®; ello no tiene nada de
sorprendente, sin duda, cuando se trata de Cristo, pero hay, con todo, emblemas que alu-
den mas directamente a algunos otros de sus atributos y que no expresan formalmente
ese papel de “Salvador”.

En figura de pez, Vishnu, al final del Manvantara que precede al nuestro, se aparece
a Satydvrata®”, que, con el nombre de Vaivdsvata®™’, sera el Manu o Legislador del ciclo
actual. El dios le anuncia que el mundo va a ser destruido por las aguas, y le ordena
construir el arca en la cual deberan encerrarse los gérmenes del mundo futuro; luego,
siempre en forma de pez, guia ¢l mismo el arca sobre las aguas durante el cataclismo; y
esta representacion del arca conducida por el pez divino es tanto mas notable cuanto que
se encuentra su equivalente en el simbolismo cristiano®'.

Hay aun, en el Matsya-avatara, otro aspecto que debe retener particularmente nues-
tra atencion: después del cataclismo, o sea al comienzo mismo del presente Manvdnta-
ra, ¢l aporta a los hombres el Veda, que ha de entenderse, segun la significacion etimo-
logica de la palabra (derivada de la raiz vid-, ‘saber’), como la Ciencia por excelencia o
el Conocimiento sagrado en su integridad: es ésta una de las mas netas alusiones a la
Revelacion primordial, o al origen “no humano” de la Tradicién. Se dice que el Veda
subsiste perpetuamente, siendo en si mismo anterior a todos los mundos; pero estd en
cierto modo escondido o encerrado durante los cataclismos césmicos que separan los di-
ferentes ciclos, y debe luego ser manifestado nuevamente. La afirmacion de la perpetui-
dad del Veda esta, por otra parte, en relacion directa con la teoria cosmoldgica de la pri-

28 Cuando el pez se toma como simbolo de Cristo, su nombre griego lkhthys se considera como for-
mado por las iniciales de las palabras Iésoiis KHristos THeoiis hYios Soter [‘Jesu-cristo, de Dios Hijo,
Salvador’].

219 Este nombre significa literalmente ‘consagrado a la verdad’; y esta idea de la ‘Verdad” se encuen-
tra en la designacion del Satya-Yuga, la primera de las cuatro edades en que se divide el Manvantara. Se
puede notar también la similitud de la palabra Satya con el nombre Saturno, considerado precisamente en
la antigiiedad occidental como el regente de la “edad de oro”; y, en la tradicion hindu, la esfera de Saturno
se llama Satya-Loka.

2 Nacido de Vivasvat, uno de los doce Aditya, que se consideraria como otras tantas formas del Sol,
en correspondencia con los doce signos del Zodiaco, y de los cuales se dice que apareceran simultanea-
mente al fin del ciclo. (Cf. Le Roi du Mondo, caps. IV y XI).

2! L. Charbonneau-Lassay cita, en el estudio antes mencionado, “el ornamento pontifical decorado
con figuras bordadas que envolvia los restos de un obispo lombardo del siglo VIII o IX, en el cual se veia
una barca conducida por el pez, imagen de Cristo sosteniendo su Iglesia”. El arca ha sido considerada a
menudo como una figura de la Iglesia, asi como la barca (que fue antiguamente, junto con las llaves, uno
de los emblemas de Jano; cf. Autorité spirituelle et Pouvoir temporel, cap. VIII); es, pues, ciertamente, la
misma idea que encontramos expresada asi en el simbolismo hindu y en el simbolismo cristiano.
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mordialidad del sonido entre las cualidades sensibles (como cualidad propia del Eter,
Akdca, que es el primero de los elementos)®; y esta teoria no es en el fondo otra cosa
sino la que otras tradiciones expresan al hablar de la creacion por el Verbo: el sonido
primordial es esa Palabra divina por la cual, segin el primer capitulo del Génesis he-
breo, han sido hechas todas las cosas®*. Por eso se dice que los Rshi o Sabios de las pri-
meras edades han “oido” el Veda: la Revelacion, siendo obra del Verbo, como la crea-
cién misma, es propiamente una “audicion” para aquel que la recibe; y el término que la
designa es Cruti, que significa literalmente “lo oido™**.

Durante el cataclismo que separa este Manvantara del precedente, el Veda estaba en-
cerrado, en estado de repliegue, en la concha (¢ankha), que es uno de los principales
atributos de Vishnu. Pues la concha se considera como continente del son primordial e
imperecedero (dkshara), es decir, del monosilabo Om, que es por excelencia el nombre
del Verbo manifestado en los tres mundos, y a la vez, por otra correspondencia de sus
tres elementos sonoros o mdtrd, la esencia del triple Veda®. Por otra parte, estos tres
elementos, reducidos a sus formas geométricas esenciales”® y dispuestos graficamente
de determinada manera, forman el esquema mismo de la concha; y, por una concordan-
cia muy singular, ocurre que este esquema es también el de la oreja humana, 6rgano de
la audicion, la cual debe, en efecto, si ha de ser apta para la percepcion del sonido, tener

una disposicion conforme a la naturaleza de éste®’

. Todo esto toca visiblemente algunos
de los mas profundos misterios de la cosmologia; pero, ;quién, en el estado de espiritu
que constituye la mentalidad moderna, puede aun comprender las verdades pertenecien-
tes a esta ciencia tradicional?

Como Vishnu en la India, e igualmente en forma de pez, el Oannes caldeo, que algu-

228

nos han considerado expresamente como una figura de Cristo™, ensefia también a los

22 Cf. nuestro estudio sobre “La Théorie hindoue des cinq éléments”, en E. T., agosto-septiembre de
1935.

3 Cf. igualmente el comienzo del Evangelio de San Juan.

224 Sobre la distincion entre la Cruti y la Smrti y sus relaciones, véase L’ Homme et son devenir selon
le Véddanta, cap. 1. Debe quedar en claro que si empleamos aqui la palabra “revelacion” en lugar de “ins-
piracion”, es para sefialar mejor la concordancia de los diferentes simbolismos tradicionales, y que por
otra parte, como todos los términos teoldgicos, ése es susceptible de una transposicion que sobrepasa el
sentido especificamente religioso que se le da de modo exclusivo en Occidente.

2 Sobre la presencia de este mismo ideograma AVM en el antiguo simbolismo cristiano, cf. Le Roi
du Monde, cap. 1V.

226 Ver L’ Homme et son devenir selon le Véddnta, cap. XVI.

227 [Todos los puntos aqui mencionados con relacion al simbolismo de la concha habian sido exami-
nados ya en “El jeroglifico de Cancer”, que forma aqui el cap. XIX].

% Es interesante notar a este respecto que la cabeza de pez, tocado de los sacerdotes de Oannes, es
también la mitra de los obispos cristianos.
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hombres la doctrina primordial: notable ejemplo de la unidad que existe entre las tradi-
ciones en apariencia mas diversas, y que permaneceria inexplicable si no se admitiera su
pertenencia a una fuente comun. Parece, por lo demas, que el simbolismo de Oannes o
de Dagon no es solo el del pez en general, sino que debe relacionarse mas especialmen-
te con el del delfin: éste, entre los griegos, estaba vinculado con el culto de Apolo™, y
habia dado nombre a Delfos, y es muy significativo que se reconociera formalmente la
proveniencia hiperborea de ese culto. Lo que da a pensar que cabe establecer tal vincu-
lacion (la cual no se encuentra netamente indicada, en cambio, en el caso de la manifes-
tacion de Vishnu) es sobre todo la conexion estrecha que existe entre el simbolo del del-
fin y el de la “Mujer del mar” (la Afrodita Anadiomene de los griegos)™"; precisamente,
¢sta se presenta, bajo nombres diversos (particularmente los de Ishtar, Atargatis y Der-
ceto) como el paredro femenino de Oannes o de sus equivalentes, es decir, como figura-
cion de un aspecto complementario del mismo principio (lo que la tradicion hindua deno-
minaria su ¢akti)®'. Es la “Dama del Loto” (Ishtar, igual que Ester en hebreo, significa
“loto” y también a veces “lirio”, dos flores que, en el simbolismo, a menudo se reempla-
zan mutuamente)™?, como la Kwan-yin extremo-oriental, que es igualmente, en una de
sus formas, la “Diosa del fondo de los mares™.

Para completar estas observaciones, agregaremos aun que la figura del Ea babilonio,
el “Sefior del Abismo” representado como un ser mitad cabra y mitad pez*®, es idéntica
a la del Capricornio zodiacal, de la cual quiza ha sido incluso el prototipo; y es impor-
tante recordar, a este respecto, que el signo de Capricornio corresponde en el ciclo anual
al solsticio de invierno. El Mdkara, que en el zodiaco hindu tiene el lugar de Capricor-
nio, no deja de presentar cierta similitud con el delfin; la oposicion simbolica existente
entre éste y el pulpo debe, pues, reducirse a la de los dos signos solsticiales de Capricor-

¥ Esto explica la vinculacion del simbolismo del delfin con la idea de la luz (cf. L. Charbonneau-
Lassay, “Le Dauphin et le crustacé”, en Reg., numero de enero de 1922, y Le Bestiaire du Christ, cap.
XCVIIL, V). Conviene sefialar también el papel de salvador de naufragos atribuido por los antiguos al del-
fin, del cual la leyenda de Arion ofrece uno de los ejemplos mas conocidos.

2% No hay que confundir esta “Mujer del mar” con la sirena, aunque esté algunas veces representada
en forma similar.

3! La Dea Syra es propiamente la “Diosa solar”, asi como la Siria primitiva es la “Tierra del Sol”, se-
gun hemos explicado ya, pues su nombre es idéntico a Siirya, designacion sanscrita del Sol.

2 En hebreo, los nombres ‘Ester y Stishandh [cuya inicial es la letra sin] tienen la misma significa-
cion, y ademas son numéricamente equivalentes: su numero comun es 661 y, colocando delante de cada
uno de ellos la letra Ae, signo del articulo, cuyo valor es 5, se obtiene 666, de lo cual algunos no han deja-
do de sacar conclusiones mas o menos fantasiosas; por nuestra parte, no entendemos dar esta indicacion
sino a titulo de simple curiosidad.

23 Ademas, Ea tiene ante si, como el escarabajo egipcio, una bola que representa el “Huevo del Mun-
do”.
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nio y Céncer (este ultimo, en la India, estd representado por el cangrejo), o a la de la /a-
nua Caeli y la lanua Inferni®*; y esto explica también que los dos animales hayan sido
asociados en ciertos casos, por ejemplo bajo el tripode de Delfos y bajo los pies de los
corceles del carro solar, como indicando los dos puntos extremos tocados por el Sol en
su curso anual. Importa no cometer aqui una confusion con otro signo zodiacal, el de los
Peces, cuyo simbolismo es diferente y debe ser referido exclusivamente al del pez co-
mun, encarado en particular en su relacion con la idea de “principio de vida” y de “fe-
cundidad” (entendida sobre todo en el sentido espiritual, como la “posteridad” en el len-
guaje tradicional de Extremo Oriente); son éstos otros aspectos, que pueden por lo de-
mas ser igualmente referidos al Verbo, pero que no por eso deben ser menos netamente
distinguidos de aquellos que lo hacen aparecer, segun hemos visto, bajo sus dos atribu-
tos de “Revelador” y “Salvador”.

24 El papel del delfin como conductor de las almas bienaventuradas hacia las “Islas Afortunadas” se
refiere también, evidentemente, a la lanua Caeli.
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XXII
LOS MISTERIOS DE LA LETRA NUN**

La letra niin, en el alfabeto arabe como en el hebreo, tiene por numero de orden 14 y
por valor numérico 50; pero ademas, en el arabe, ocupa un lugar mas particularmente
notable, el central del alfabeto, pues el nimero total de letras del alfabeto arabe es de
28, en lugar de 22 como en el hebreo. En cuanto a sus correspondencias simbolicas, esta
letra es considerada sobre todo, en la tradicion isldmica, como representacion de el-Hiit,
la ballena, lo que estd ademas de acuerdo con el sentido original de la palabra niin que la
designa, y que significa también ‘pez’; y en razon de este significado, Seyyidna Yiinus
(el profeta Jonas) es denominado Dhii-n-Niin [‘Senor del Pez’]. Esto estd, naturalmente,
en relacion con el simbolismo general del pez, y mas en particular con ciertos aspectos
que hemos considerado en el estudio precedente; especialmente, como veremos, con el
del “pez-salvador”, ya sea éste el Matsya-avatdra de la tradicion hindu o el Ikhthys de
los primeros cristianos. La ballena, a este respecto, desempefia también el mismo papel
que en otras partes desempena el delfin, y, como éste, corresponde al signo zodiacal de
Capricornio en cuanto puerta solsticial que da acceso a la “via ascendente”; pero quiza
con el Matsya-avatdira es mas notable la similitud, como lo muestran las consideracio-
nes derivadas de la forma de la letra niin, sobre todo si se las relaciona con la historia bi-
blica del profeta Jonas.

Para comprender bien de qué se trata, es menester ante todo recordar que Vishnu,
manifestandose en la forma de pez (Matsya), ordena a Satyavrata, el futuro Manu Vai-
vasvata, construir el arca en la que deberan encerrarse los gérmenes del mundo futuro, y
que, con esa misma forma, guia luego el arca sobre las aguas durante el cataclismo que
marca la separacion de los dos Manvantara sucesivos. El papel de Satyavrata es aqui
semejante al de Seyyidna Nii (No€), cuya arca contiene igualmente todos los elementos
que serviran para la restauracion del mundo después del diluvio; poco importa, por lo
demas, que la aplicacion efectuada sea diferente, en el sentido de que el diluvio biblico,
en su significacion mas inmediata, parece sefialar el comienzo de un ciclo mas restringi-
do que el Manvantara: si no es el mismo suceso, se trata al menos de dos sucesos andlo-
gos, en que el estado anterior del mundo se destruye para dejar lugar a un nuevo esta-
do**. Si ahora comparamos la historia de Jonas con lo que acabamos de recordar, vemos
que la ballena, en vez de desempenar unicamente el papel de pez conductor del arca, se
identifica en realidad con el arca misma; en efecto, Jonas permanece encerrado en el

235 [

Publicado en E. T, agosto-septiembre de 1938].
B8 Cf. Le Roi du Monde, cap. XI.
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cuerpo de la ballena, como Satyavrata y Noé en el arca, durante un periodo que es tam-
bién para €l, si no para el mundo exterior, un periodo de “oscurecimiento”, correspon-
diente al intervalo entre dos estados o dos modalidades de existencia; también aqui, la
diferencia es secundaria, pues las mismas figuras simbdlicas son siempre de hecho sus-
ceptibles de una doble aplicacion: “macrocdésmica” y “microcésmica”. Sabido es, ade-
mas, que la salida de Jonas del seno de la ballena se ha considerado siempre como sim-
bolo de resurreccion, y por ende de paso a un estado nuevo; y esto debe ponerse en rela-
cién, por otra parte, con el sentido de “nacimiento” que, en la Cabala hebrea especial-
mente, se vincula con la letra niin y debe entenderse en sentido espiritual, como un
“nuevo nacimiento”, es decir, como una regeneracion del ser individual o cdsmico.

Es lo que indica muy netamente la forma de la letra arabe niin. esta letra esta consti-
tuida por la mitad inferior de una circunferencia y por un punto que es el centro de ella.
Ahora bien; la semicircunferencia inferior es también la figura del arca que flota sobre
las aguas, y el punto que se encuentra en su interior representa el germen contenido o
encerrado alli; la posicion central del punto muestra, por lo demas, que se trata en reali-
dad del “germen de inmortalidad” del “ntcleo” indestructible que escapa a todas las di-
soluciones exteriores. Cabe notar también que la semicircunferencia, con su convexidad
vuelta hacia abajo, es uno de los equivalentes esquematicos de la copa; como ésta, tiene,
pues, en cierto modo, el sentido de una “matriz” en la cual se encierra ese germen aun
no desarrollado, y que, como veremos en seguida, se identifica con la mitad inferior o
“terrestre” del “Huevo del Mundo”®’. Seglin este aspecto de elemento “pasivo” de la
transmutacion espiritual, e/-Hiit es también, en cierta manera, la figura de toda indivi-
dualidad, en tanto que ésta porta el “germen de inmortalidad” en su centro, representado
simbolicamente como el corazén; y podemos recordar a este respecto las relaciones es-
trechas, que ya hemos expuesto en otras ocasiones, existentes entre el simbolismo del
corazon, el de la copa y el del “Huevo del Mundo”. El desarrollo del germen espiritual
implica que el ser sale de su estado individual y del medio cosmico que es el dominio
propio de ese estado, asi como al salir del cuerpo de la ballena Jonas “resucita”; y, si se
recuerda lo que hemos escrito antes, se comprendera sin esfuerzo que esta salida es tam-
bién la misma cosa que la salida de la caverna iniciatica, cuya concavidad estd igual-
mente representada por la de la semicircunferencia del niin. El “nuevo nacimiento” su-
pone necesariamente la muerte al estado anterior, ya se trate de un individuo o de un
mundo; muerte y nacimiento o resurreccion, son dos aspectos mutuamente inseparables,
pues no constituyen en realidad sino las dos faces opuestas de un mismo cambio de es-
tado. El niin en el alfabeto arabe, sigue inmediatamente al mim, que entre sus principa-

37 Por una curiosa vinculacion, éste sentido de “matriz” (la yoni sénscrita) se encuentra también im-
plicado en el griego delphys, que es a la vez el nombre del ‘delfin’.
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les significaciones tiene la de muerte (el-mawt), y cuya forma representa al ser comple-
tamente replegado sobre si mismo, reducido en cierto modo a una pura virtualidad, a lo
cual corresponde ritualmente la actitud de la prosternacion; pero esta virtualidad, que
puede parecer una aniquilacion transitoria, se hace en seguida, por la concentracion de
todas las posibilidades esenciales del ser en un punto Unico e indestructible, el germen
mismo de donde saldran todos sus desarrollos en los estados superiores.

Conviene senalar que el simbolismo de la ballena no tiene solamente un aspecto
“benéfico”, sino uno “maléfico” también, lo cual, aparte de las consideraciones de orden
general sobre el doble sentido de los simbolos, se justifica mas particularmente por su
conexion con las dos formas: muerte y resurreccion, bajo las cuales aparece todo cam-
bio de estado segiin que se lo encare de un lado o del otro, es decir, con relacion al esta-
do antecedente o al estado consecuente. La caverna es a la vez un lugar de sepultura y
un lugar de “resurreccion”, y, en la historia de Jonas, la ballena desempefa precisamente
este doble papel; por otra parte, ;no podria decirse que el Matsya-avatdra mismo se pre-
senta primero con la apariencia nefasta de anunciador de un cataclismo, antes de con-
vertirse en el “salvador” de ¢é1? Por otra parte, el aspecto “maléfico” de la ballena se ha-
lla manifiestamente emparentado con el Leviatan hebreo™®; pero esta representado sobre
todo, en la tradicion arabe, por los “hijos de la ballena” (bendt el-Hiit), que, desde el
punto de vista astrologico, equivalen a Rdhu y Ketu" en la tradicion hindu, especialmen-
te en lo referente a los eclipses, y de quienes se dice “que se beberan el mar” el tltimo
dia del ciclo, ese dia en que “los astros se levantaran por Occidente y se pondran por
Oriente”. No podemos insistir mas sobre este punto sin salirnos enteramente de nuestro
tema; pero debemos al menos llamar la atencion sobre el hecho de que aqui se encuentra
otra relacion inmediata mas con el fin del ciclo y el cambio de estado consiguiente, pues
ello es muy significativo y aporta una nueva confirmacion de las precedentes considera-
ciones.

Volvamos ahora a la forma de la letra niin, que da lugar a una observacion importan-
te desde el punto de vista de las relaciones existentes entre los alfabetos de las diversas
lenguas tradicionales: en el alfabeto sanscrito, la letra correspondiente, na, reducida a
sus elementos geométricos fundamentales, se compone igualmente de una semicircunfe-
rencia y de un punto; pero aqui, estando la convexidad vuelta hacia lo alto, es la mitad
superior de la circunferencia, y no ya su mitad inferior, como en el niin arabe. Es, pues,
la misma figura colocada en sentido inverso, o, para hablar con mas exactitud, son dos

28 Bl Mdkara hind(, que es también un monstruo marino, aunque tiene ante todo la significacion “be-
néfica” vinculada al signo de Capricornio, cuyo lugar ocupa en el Zodiaco, no deja de tener en muchas de
sus figuraciones rasgos que recuerdan el simbolismo “tifénico” del cocodrilo.

- Nombre de dos Asura (“demonios™) relacionados con los eclipses. (N. del T)).
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figuras rigurosamente complementarias entre si; en efecto, si se las reune, los dos pun-
tos centrales se confunden, naturalmente, y se tiene el circulo con el punto en el centro,
figura del ciclo completo, que es a la vez el simbolo del Sol en el orden astrologico y el

del oro en el orden alquimico®’

. Asi como la semicircunferencia inferior es la figura del
arca, la superior es la del arco iris, el cual es el andlogo de aquélla en la acepcion mas
estricta de la palabra, o sea con la aplicacion del “sentido inverso”; son también las dos
mitades del “Huevo del Mundo”, una “terrestre”, en las “aguas inferiores”, y otra “ce-
leste”, en las “aguas superiores”; y la figura circular, que estaba completa al comienzo
del ciclo, antes de la separacion de esas dos mitades, debe reconstituirse al fin de &1*%.
Podria decirse, pues, que la reunion de las dos figuras de que se trata representa el cum-
plimiento del ciclo, por la unién de su comienzo y de su fin, tanto més cuanto que, si se
las refiere mas particularmente al simbolismo “solar”, la figura del na sanscrito corres-
ponde al sol levante y la del niin arabe al sol poniente. Por otra parte, la figura circular
completa es habitualmente el simbolo del nimero 10, siendo 1 el centro y 9 la circunfe-
rencia; pero aqui, al obtenérsela por la union de dos niin, vale 2 X 50=100=10%, lo que
indica que dicha union debe operarse en el “mundo intermedio”; ella, en efecto, es im-
posible en el mundo inferior, que es el dominio de la division y la “separatividad”, y, al
contrario, es siempre existente en el mundo superior, donde esta realizada de modo prin-
cipial, permanente e inmutable, en el “eterno presente”.

A estas ya largas observaciones, agregaremos solo unas palabras para sefialar la rela-
cién con un asunto al cual hace poco se ha hecho alusién aqui mismo**': lo que acaba-
mos de decir en ultimo lugar permite entrever que el cumplimiento del ciclo, tal como
lo hemos encarado, debe guardar cierta correlacion, en el orden historico, con el encuen-
tro de las dos formas tradicionales que corresponden a su comienzo y su fin, y que tie-
nen respectivamente por lenguas sagradas el sanscrito y el arabe: la tradicion hindu, en
cuanto representa la herencia mas directa de la Tradicion primordial, y la tradicion isla-
mica, en cuanto “sello de la Profecia” y, por consiguiente, forma ultima de la ortodoxia
tradicional en el actual ciclo.

29 Se podréa recordar aqui el simbolismo del “Sol espiritual” y del “Embrion de Oro” (Hiranya-
garbha) en la tradicion hindu; ademas, segun ciertas correspondencias, el niin es la letra planetaria del
Sol.

20 Cf. Le Roi du Monde, cap. X1.

21F, Schuon, “Le Sacrifice”, en E.T., abril de 1938, pag. 137, n. 2. [El pasaje aludido dice: “...para
volver a la India, hay razon de decir que la expansion de una tradicion ortodoxa extranjera, el islamismo,
parece indicar que el hinduismo no posee ya la plena vitalidad o actualidad de una tradicion integramente
conforme a las condiciones de una época ciclica determinada. Este encuentro del islamismo, que es la ul-
tima posibilidad emanada de la tradicion primordial, y del hinduismo, que es sin duda la rama mas directa
de ella, es por lo deméas muy significativa y daria lugar a consideraciones harto complejas™].
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XXIV
EL JABALI Y LA OSA’*

Entre los celtas, el jabali y la osa simbolizaban respectivamente a los representantes
de la autoridad espiritual y a los del poder temporal, es decir a las dos castas, los druidas
y los caballeros, equivalentes, por lo menos originariamente y en sus atribuciones esen-
ciales, a lo que son en la India las de los brahmanes y los kshatriya. Como lo hemos in-
dicado en otro lugar*®, este simbolismo, de origen netamente hiperboreo, es una de las
sefiales de la directa vinculacion de la tradicion céltica con la Tradicion primordial del
presente Manvdntara, cualesquiera fueren, por lo demas, los otros elementos, prove-
nientes de tradiciones anteriores pero ya secundarias y derivadas, que hayan podido ve-
nir a agregarse a esa corriente principal para reabsorberse en cierto modo en ella. Lo que
queremos decir aqui es que la tradicion céltica podria considerarse verosimilmente
como uno de los “puntos de unidén” de la tradicion atlante con la hiperbérea, después del
final del periodo secundario en que la tradicion atlante represent6 la forma predominan-
te y como el “sustituto” del centro original ya inaccesible para la humanidad ordina-
ria®**; y, también sobre este punto, el simbolismo que acabamos de mencionar puede
aportar algunas indicaciones no carentes de interés.

Notemos ante todo la importancia dada igualmente al simbolo del jabali en la tradi-
cion hindu, que a su vez procede directamente de la Tradicion primordial y en el Veda
afirma expresamente su propio origen hiperboreo. El jabali (vardha) no solo figura en
ella, como es sabido, el tercero de los diez avatdra de Vishnu en el Manvantara actual,
sino que ademads nuestro kalpa integro, es decir, todo el ciclo de manifestacion de nues-
tro mundo, se designa como, el Cveta-vardha-kalpa, o sea el ‘ciclo del jabali blanco’.
Siendo asi, y si se considera la analogia que existe necesariamente entre el ciclo mayor
y los ciclos subordinados, es natural que la marca del kalpa, si es dado expresarse de
este modo, se encuentre en el punto de partida del Manvdntara, por eso la “tierra sagra-
da” polar, sede del centro espiritual primordial de este Manvantara, es denominada tam-
bién Vdrdhi o ‘tierra del jabali’**. Por otra parte, ya que alli residia la autoridad espiri-

2 [Publicado en E.T., agosto-septiembre de 1936].

3 Autorité spirituelle et Pouvoir temporel, cap. L.

2 Cf. Le Roi du Monde, cap, X, particularmente en lo que se refiere a las relaciones de la Tula hiper-
boérea y la Tula atlante (Tula era una de las designaciones primeras de los centros espirituales); ver tam-
bién nuestro articulo “Atlantide et Hyperborée”, en V. I., octubre de 1929.

5 Ver también acerca de esto “Atlantide et Hyperborée”, cit. Alli hemos hecho notar que, al contrario
de lo que parece haber creido Saint-Yves d’Alveydre, el nombre Vardhi no se aplica en modo alguno a
Europa; a decir verdad, ésta nunca fue sino la “Tierra del Toro”, lo que se refiere a un periodo muy aleja-
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tual primera, de la cual toda otra autoridad legitima del mismo orden no es sino una
emanacion, no menos natural resulta que los representantes de tal autoridad hayan reci-
bido también el simbolo del jabali como su signo distintivo y lo hayan mantenido en la
sucesion del tiempo; por eso los druidas se designaban a si mismos como “jabalies”,
aunque a la vez, ya que el simbolismo tiene siempre aspectos multiples, pueda verse en
ello, accesoriamente, una alusion al aislamiento en que los druidas se mantenian con
respecto al mundo exterior, pues el jabali se consider6 siempre como el “solitario”; y ha
de agregarse, por lo demas, que ese aislamiento mismo, realizado materialmente, entre
los celtas como entre los hindues, en forma de retiro en el bosque, no carece de relacion
con los caracteres de la “primordialidad”, un reflejo por lo menos de la cual ha debido
mantenerse siempre en toda autoridad espiritual digna de la funcién que cumple.

Pero volvamos al nombre de la Varahi, que da lugar a observaciones particularmen-
te importantes: se la considera como un aspecto de la Cakti [energia, aspecto “femeni-
no”’] de Vishnu, y mas especialmente en relacion con su tercer avatdra, lo cual, dado el
caracter “solar” del dios, muestra inmediatamente que ella es idéntica a la “tierra solar”
o “Siria” primitiva, de que hemos hablado en otras oportunidades®, y que es ademas
una de las designaciones de la 7ula hiperborea, es decir, del centro espiritual primordial.
Por otra parte, la raiz var-, para el nombre del jabali, se encuentra en las lenguas nordi-
cas con la forma bor-**"; el exacto equivalente de Vardhi es, pues, “Borea”; y lo cierto
es que el nombre habitual de “Hiperborea” solo fue empleado por los griegos en una
€poca en que habian perdido ya el sentido de esa antigua designacion; valdria més, pues,
pese al uso desde entonces prevaleciente, calificar a la tradicion primordial, no de “hi-
perborea”, sino simplemente de “bdrea”, afirmando asi sin equivoco su conexion con la
“Borea” o “tierra del jabali”.

Hay todavia mas: la raiz var- o vr-, en sanscrito, tiene el sentido de ‘cubrir’, ‘prote-
ger’ y ‘ocultar’; y, como lo muestran el nombre de Vdruna y su equivalente griego Ou-
ranos, sirve para designar el ciclo, tanto porque cubre la tierra como porque representa

*¥_ Ahora bien; todo esto se aplica perfec-

los mundos superiores, ocultos a los sentidos
tamente a los centros espirituales, sea porque estan ocultos a los ojos de los profanos,
sea porque protegen al mundo por su influjo invisible, sea porque constituyen en la tie-
rra como imagenes del mundo celeste mismo. Agreguemos que la misma raiz tiene to-

davia otro sentido, el de ‘eleccion’ o ‘seleccion’ (vara), que, evidentemente, se adecua

do de los origenes.

6 Ver “La Ciencia de las letras” [aqui cap. V1] y “La Tierra del Sol” [aqui cap. XII].

7 De ahi el inglés boar y también el aleméan Eber.

8 Ver Le Roi du Monde, cap. VI, donde hemos indicado ademds que la misma palabra caelum tiene
originariamente igual significacion.
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también a la region que en todas partes se designa con nombres como los de “tierra de
99249

bR AN1Y

los elegidos”, “tierra de los santos” o “tierra de los bienaventurados

En lo que acabamos de decir, se ha podido notar la unioén de los simbolismos “polar”
y “solar”; pero, en lo que concierne propiamente al jabali, importa el aspecto “polar” so-
bre todo; y ello resulta, por lo demas, de este hecho: el jabali representaba antiguamente

la constelacion llamada mas tarde la Osa Mayor*”’

. En esta sustitucion de nombres hay
una de las sefiales de lo que los celtas simbolizaban precisamente por la lucha del jabali
y la osa, es decir, la rebelion de los representantes del poder temporal contra la suprema-
cia de la autoridad espiritual, con las diversas vicisitudes que de ello se siguieron en el
curso de las épocas historicas sucesivas. Las primeras manifestaciones de esta rebelion,
en efecto, se remontan mucho mas lejos que la historia ordinariamente conocida, e in-
clusive mas lejos que el comienzo del Kali-Yuga, en el cual adquirié su maxima exten-
sion; por eso el nombre de bor pudo ser transferido del jabali al 0so®', y la “Bérea” mis-
ma, la “tierra del jabali”, pudo convertirse luego, en un momento dado, en la “tierra del
0s0”, durante un periodo de predominio de /os kshatriya al cual, segun la tradicion hin-
du, puso fin Pdracu Rama™”.

En la misma tradicion, el nombre mas comun de la Osa Mayor es Sapta- Rksha; y la
palabra sanscrita rksha es el nombre del oso, lingiiisticamente idéntico al que se le da en
otras lenguas: el céltico arth, el griego arktos, e inclusive el latin ursus. Empero, cabe
preguntarse si es ése el sentido primero de la expresion Sapta-Rksha, o si mas bien, en
correspondencia con la sustitucion a que acabamos de referirnos, no se trata de una es-
pecie de superposicion de palabras etimoldgicamente distintas pero vinculadas y hasta
identificadas por la aplicaciéon de cierto simbolismo fonico. En efecto, rksha es también,
de modo general, una estrella, es decir, en suma, una “luz” (archis, de la raiz arch- o
ruch- ‘brillar’ o ‘illuminar’); y por otra parte el Sapta-Rksha es la morada simbdlica de
los siete Rshi, los cuales, aparte de que su nombre se refiere a la “vision” y por lo tanto
a la luz, son ademas las siete “Luces” por las cuales se trasmiti6 al ciclo actual la Sabi-
duria de los ciclos anteriores*”. La vinculacion asi establecida entre el oso y la luz no

9 Sefialemos también, con caracter de posible vinculacion, la raiz germénica uz, con sentido de “pri-
mordialidad’.

20 Recordaremos que esta constelacion ha tenido ademas muchos otros nombres, entre otros el de La
Balanza (Libra),; pero estaria fuera de nuestro propdsito ocuparnos ahora de ello.

! En inglés bear; en aleman Bir.

2 Ya hemos tenido ocasion de sefialar a este respecto que Fabre d’Olivet y sus seguidores, como
Saint-Yves d’Alveydre, parecen haber cometido una confusion harto extrafia entre Pdra¢u-Rdrna y
Rama-Chandra, o sea entre el sexto y el séptimo avatdra de Vishnu.

23 Se advertira la persistencia de estas “siete Luces” en el simbolismo masonico: la presencia de un
mismo niimero de personas que las representan es necesaria para la constitucion de una logia “justa y per-
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constituye, por lo demds, un caso aislado en el simbolismo animalistico, pues se en-
cuentra algo semejante para el lobo, tanto entre los celtas como entre los griegos™*, de
donde resulto la atribucion de ese animal al dios solar, Belen o Apolo.

En cierto periodo, el nombre de Sapta-Rksha no fue aplicado ya a la Osa Mayor sino
a las Pléyades, que comprenden igualmente siete estrellas: esta transferencia de una
constelacion polar a una constelacion zodiacal corresponde a un paso del simbolismo
solsticial al equinoccial, que implica un cambio en el punto de partida del ciclo anual asi
como en el orden de predominio de los puntos cardinales, los cuales estan en relacion

con las diferentes fases de ese ciclo®”

. Tal cambio es del norte al oeste, que se refiere al
periodo atlante; y esto se encuentra netamente confirmado por el hecho de que, entre los
griegos, las Pléyades eran hijas de Atlas y, como tales, llamadas las Atlantidas. Las
transferencias de este género son, por otra parte, causa frecuente de multiples confusio-
nes, pues los mismos nombres han recibido seglin los periodos aplicaciones diferentes,
y ello tanto para las regiones terrestres como para las constelaciones, de modo que no
siempre es facil determinar a qué se refieren exactamente en cada caso, e inclusive no es
realmente posible sino a condicidn de referir las diversas “localizaciones” a los caracte-
res propios de las formas tradicionales correspondientes, como acabamos de hacerlo
para las del Sapta-Rksha.

Entre los griegos, la rebelion de los kshdtriya se figuraba por la caza del jabali de
Calidon, la cual representa manifiestamente, por lo demas, una version en que los ksha-
friya mismos expresan su pretension de atribuirse una victoria definitiva, ya que matan.
al jabali; y Ateneo refiere, siguiendo a autores mas antiguos, que ese jabali de Calidon

237 No menos

era blanco™*, lo que lo identifica con el Cveta-vardha de la tradicion hinda
significativo, desde nuestro punto de vista, es que el primer golpe fue dado por Atalanta,
la cual, se dice, habia tenido por nodriza una osa; y este nombre podria indicar que la re-
belion se inicio, ya en la Atlantida misma, ya entre los herederos de su tradicion por lo

menos>®. Por otra parte, el nombre de Calidon se encuentra de modo exacto en el de

fecta”, asi como para la validez de la transmision iniciatica. Sefialemos también que las siete estrellas de
que se habla al comienzo del Apocalipsis (1, 16 y 20) serian, segun ciertas interpretaciones, las de la Osa
Mayor.

% En griego, el lobo es lykos y la luz Iyké; de ahi el epiteto, de doble sentido, del Apolo Licio.

25 La transferencia de la Balanza al Zodiaco tiene, naturalmente, una significacion similar.

38 Deipnosophistarum, IX, 13.

37 Apenas serd necesario recordar que el blanco es también el color atribuido simbo6licamente a la au-
toridad espiritual; y sabido es que los druidas, en particular, llevaban vestiduras blancas.

% Hay también otras vinculaciones curiosas a este respecto, en especial entre las manzanas de oro de
que se trata en la leyenda de Atalanta y las del jardin de las Hespérides o “Doncellas del Occidente”, que
eran también, como las Pléyades, hijas de Atlas.
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Caledonia, antiguo nombre de Escocia: aparte de toda cuestion de “localizacién” parti-
cular, es propiamente el pais de los “kaldes” o celtas®’; y el bosque de Calidon no difie-
re en realidad del de Brocelianda, cuyo nombre es también el mismo, aunque en forma
algo modificada y precedido de la palabra bro- o bor-, es decir, el nombre del jabali.

El que el oso est¢ a menudo tomado simbolicamente en su. aspecto femenino —
como acabamos de verlo con motivo de Atalanta y como se lo ve también en las deno-
minaciones de las constelaciones de la Osa Mayor y Menor— no carece de significacion
tampoco en cuanto a su atribucion a la casta guerrera, duefia del poder temporal, y ello
por diversas razones. En primer lugar, esa casta tiene normalmente un papel
“receptivo”, es decir, femenino, con respecto a la casta sacerdotal, pues de ésta recibe
no solo la ensefianza de la doctrina tradicional sino también la legitimacion de su poder,
en la cual consiste estrictamente el “derecho divino”. Ademads, cuando la casta guerrera,
invirtiendo las relaciones normales de subordinacion, se arroga la primacia, su predomi-
nio se acompana generalmente del de los elementos femeninos en el simbolismo de la
forma tradicional modificada por ella, y a veces inclusive también, como consecuencia
de esta modificacion, se instituye una forma femenina de sacerdocio, como lo fue el de
las sacerdotisas entre los celtas. No hacemos aqui sino dejar indicado este punto, cuyo
desarrollo nos llevaria demasiado lejos, sobre todo si quisiéramos indagar elementos
concordantes en otros lugares; pero por lo menos esta indicacioén bastara para compren-
der por qué la osa mas bien que el oso aparece simbolicamente opuesta al jabali.

Conviene agregar que los dos simbolos, el del jabali y el de la osa, no siempre apare-
cen forzosamente en oposicion o lucha, sino que, en ciertos casos, pueden representar
también la autoridad espiritual y el poder temporal, o las castas de los druidas y de los
caballeros, en sus relaciones armonicas normales, como se lo ve particularmente en la
leyenda de Merlin y Arturo. En efecto, Merlin, el druida, es también el jabali del bosque
de Brocelianda (donde al cabo, por otra parte, no es muerto, como el jabali de Calidon,
sino solo sumido en suefio por una potencia femenina); y el rey Arturo lleva un nombre
derivado del del oso, arth*®; mas precisamente, este nombre Arthur es idéntico al de la
estrella Arcturus, teniendo en cuenta la leve diferencia debida a sus derivaciones respec-
tivas del celta y del griego. Dicha estrella se encuentra en la constelacion del Boyero, y
en estos nombres pueden también verse reunidas las sefiales de dos periodos diferentes:
el “guardian de la Osa” se ha convertido en el Boyero cuando la Osa misma, o el Sapta-

9 Por otra parte, es probable que el nombre de los celtas, como el de los caldeos, que le es idéntico,
no fuera originariamente el de un pueblo particular sino el de una casta sacerdotal que ejercia la autoridad
espiritual entre pueblos diferentes.

260 Se encuentra también en Escocia el apellido MacArth, o “Hijo del Oso”, lo que indica evidente-
mente la pertenencia a un clan guerrero.
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Rksha, se convirti6 en los Septem triones, es decir, los “Siete bueyes” (de donde el nom-
bre de “septentridn” para designar el norte); pero no hemos de ocuparnos ahora de estas
transformaciones, relativamente recientes con respecto a lo que hemos tratado aqui*®'.

De las consideraciones que acabamos de formular parece desprenderse una conclu-
sion acerca del papel respectivo de las dos corrientes que contribuyeron a formar la tra-
dicion céltica: en el origen, la autoridad espiritual y el poder temporal no estaban sepa-
rados como funciones diferenciadas, sino unidos en su principio comin, y se encuentra
todavia un vestigio de esa union en el nombre mismo de los druidas (dru-vid, ‘fuerza-
sabiduria’, términos respectivamente simbolizados por la encina y el muérdago)®*; a tal
titulo, y también en cuanto representaban mas particularmente la autoridad espiritual, a
la cual est4 reservada la parte superior de la doctrina, eran los verdaderos herederos de
la tradicion primordial, y el simbolo esencialmente “boreo”, el del jabali, les pertenecia
propiamente. En cuanto a los caballeros, que tenian por simbolo el oso (o la osa de Ata-
lanta), puede suponerse que la parte de la tradicion mas especialmente destinada a ellos
incluia sobre todo los elementos procedentes de la tradicion atlante; y esta distincidon po-
dria incluso, quizd, ayudar a explicar ciertos puntos mas o menos enigmaticos en la his-
toria ulterior de las tradiciones occidentales.

2 Arturo es el hijo de Uther Péndragon, ‘el Jefe de los cinco’, es decir, el rey supremo que reside en
el quinto reino, el de Mide o del ‘medio’, situado en el centro de los cuatro reinos subordinados que co-
rresponden a los cuatro puntos cardinales (ver Le Roi du Monde, cap, 1X); y esta situacion es comparable
a la del Dragon celeste cuando, conteniendo la estrella polar, estaba “en medio del cielo como un rey en
su trono”, segun la expresion del Séfer Yetsirah. Cf. “La Tierra del Sol” [aqui cap. XII].

82 Ver Autorité spitituelle et Pouvoir temporel, cap. IV, donde hemos indicado la equivalencia de este
simbolismo con el de la Esfinge.
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ALGUNAS ARMAS SIMBOLICAS
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XXV
LAS “PIEDRAS DEL RAYO™*%

En un articulo del nimero especial de Le Voile d’Isis dedicado al Tarot, el sefior Au-
riger, a proposito del arcano XVI, ha escrito lo siguiente: “Parece existir una relacion
entre las piedras de granizo que rodean a la Torre fulminada y la palabra Beyt-el, ‘mora-
da divina’, de la cual se hizo ‘betilo’, palabra con que los semitas designaban a los aero-

299

litos o ‘piedras del rayo’”. Esta relacion ha sido sugerida por el nombre de “Morada de
Dios” dada a ese arcano, nombre que es, en efecto, la traduccion literal del Beyt-el he-
breo; pero nos parece que hay en esa consideracién una confusion entre diversas cosas
bastante diferentes, y que podria ofrecer cierto interés puntualizar este asunto.

En primer lugar, es verdad que el papel simboélico de los aerolitos o piedras caidas
del cielo tiene gran importancia, pues €ésas son las “piedras negras” de que se habla en
tantas tradiciones diversas, desde la que era figura de Cibeles o de la “Gran Diosa” hasta
la que se halla encastrada en la Ka’ba de la Meca y se pone en relacion con la historia
de Abraham. En Roma también estaba. el lapis niger, para no mencionar los escudos sa-
grados de los sacerdotes salios, de los que se decia habian sido tallados de un aerolito en

tiempos de Numa®*

. Tales “piedras negras” pueden ciertamente colocarse en la catego-
ria de los “betilos”, es decir, de las piedras consideradas como “moradas divinas”, o, en
otros términos, como soportes de ciertos “influjos espirituales”; pero, ¢tenian todos los
“betilos” este origen? No lo creemos, y en especial no vemos indicio alguno que permi-
ta suponer que tal haya sido el caso para la piedra a la cual Jacob, segin el relato del
Génesis, dio el nombre de Bety-el, aplicado por extension al lugar mismo donde habia
tenido su vision mientras su cabeza reposaba en esa piedra.

El “betilo” es propiamente la representacion del Omphalos, es decir, un simbolo del
“Centro del Mundo”, que se identifica, muy naturalmente, con el “habitaculo divino™®,
Esa piedra podia tener formas diversas, y particularmente la de un pilar; asi, dice Jacob:

“Y esta piedra que he alzado como pilar serd la casa de Dios”; y entre los pueblos célti-

263 [Publicado en V. I., mayo de 1929].

4 F. Ossendowski ha referido la historia de una “piedra negra” enviada. otrora por el “Rey del Mun-
do” al Dalai-Lama, después transportada a Urga, en Mongolia, y desaparecida hace un centenar de afios;
no sabiendo de qué se trataba, traté de explicar ciertos fendmenos, como la aparicion de caracteres en la
superficie de la piedra, suponiendo que ésta fuera una especie de pizarra. [La obra a que se refiere, el au-
tor existe en traduccion castellana anonima: F. Ossendowski, Bestias, hombres, dioses, Buenos Aires,. Ce-
nit, 1956. (N. del T))].

265 Esta designacion de “habitaculo divino”, en hebreo rnishkdn, fue dada también, posteriormente, al
Tabernaculo: como lo indica la palabra misma, es la sede de la Shejinah [‘Presencia divina’].
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cos ciertos menhires, si no todos, tenian el mismo significado. El Omphalos podia re-
presentarse también con una piedra conica, como la “piedra negra” de Cibeles, o bien
ovoide; el cono recordaba la Montafa sagrada, simbolo del “Polo” o del “Eje del Mun-
do”; en cuanto a la forma ovoide, se refiere directamente a otro simbolo muy importan-
te, el del “Huevo del Mundo”. En todos los casos, el “betilo” era una “piedra profética”,
una “piedra que habla”, es decir una piedra que daba oraculos o junto a la cual se daban
ordculos, gracias a los “influjos espirituales” de que era soporte; y el ejemplo del
Omphalos de Delfos es muy caracteristico a este respecto.

Los “betilos” son, pues, esencialmente piedras sagradas, pero no todas de origen ce-
leste; empero, quizés es cierto que, por lo menos simbolicamente, la idea de “piedra cai-
da del cielo” podria vincularseles de algiin modo. Lo que nos hace pensar que asi hubo
de ser es su relacion con el misterioso /iiz de la tradicion hebrea; tal relacion es segura
para las “piedras negras”, que son efectivamente aerolitos, pero no debe ser limitada a
este solo caso, pues se dice en el Génesis, con motivo del Beyt-el de Jacob, que el pri-
mer nombre de ese lugar era precisamente Liiz. Inclusive podemos recordar que el Gra-
al habia sido tallado, se decia, de una piedra también caida del cielo; y entre todos estos
hechos hay relaciones muy estrechas, en las cuales sin embargo no insistiremos mas,
pues tales consideraciones arriesgarian llevarnos muy lejos de nuestro tema®®.

En efecto, ya se trate de los “betilos” en general o de las “piedras negras” en particu-
lar, ni unos ni otras tienen en realidad nada en comun con las “piedras del rayo”; y en
este punto sobre todo la frase que citdbamos al comienzo contiene una grave confusion,
por lo demds muy naturalmente explicable. Uno estd tentado de suponer, seguramente,
que las “piedras del rayo” o “piedras del trueno” deben ser piedras caidas del cielo, ae-
rolitos; y sin embargo no es asi; jamas podria adivinarse lo que son sin haberlo aprendi-
do de los campesinos que, por tradicion oral, han conservado la memoria de ello. Los
campesinos, por otra parte, cometen a su vez un error de interpretacion, que muestra que
el verdadero sentido de la tradicion se les escapa, cuando creen que esas piedras han cai-
do con el rayo o que son el rayo mismo. Dicen, en efecto, que el trueno cae de dos ma-
neras: “en fuego” o “en piedra”; en el primer caso incendia, mientras que en el segundo
solo rompe; pero ellos conocen muy bien las “piedras del trueno” y se equivocan solo al
atribuirles, a causa de su denominacion, un origen celeste que no tienen y que nunca han
tenido.

La verdad es que las “piedras del rayo” son piedras que simbolizan el rayo; no son
sino las hachas de silex prehistoricas, asi como el “huevo de serpiente”, simbolo druidi-
co del “Huevo del Mundo”, no es otra cosa, en cuanto a su figuracion material, que el

266 Hemos dado desarrollos mas amplios sobre la cuestion del Ziz, asi como sobre la del Omphalos, en
nuestro estudio sobre Le Roi du Monde.
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erizo de mar fosil. El hacha de piedra es la piedra que rompe y hiende, y por eso repre-
senta al rayo; este simbolismo se remonta, por lo demas, a una €poca en extremo remo-
ta, y explica la existencia de ciertas hachas, llamadas por los arque6logos “hachas voti-
vas”, objetos rituales que nunca han podido tener utilizacidon practica alguna como ar-
mas o como instrumentos de ninguna clase.

Esto nos lleva naturalmente a recordar un punto que ya ha sido tratado: el hacha de
piedra de Pdragu Rama 'y el martillo de piedra de Thor son una sola y misma arma®”’, y
agregaremos que esta arma es el simbolo del rayo. Se ve también por esto que el simbo-
lismo de las “piedras del rayo” es de origen hiperbdreo, es decir, se vincula a la mas an-
tigua de las tradiciones de la humanidad actual; a la que es verdaderamente la tradicion
primitiva para el presente Manvdntara™.

Cabe advertir, por otra parte, el importantisimo papel que desempefia el rayo en el
simbolismo tibetano: el vajra, que lo representa, es una de las principales insignias de

*®_ A la vez, el vajra simboliza el principio masculino de la

los dignatarios del lamaismo
manifestacion universal, y asi el rayo esta asociado a la idea de “paternidad divina”,
asociacion que se encuentra con igual nitidez en la Antigiiedad occidental, ya que el
rayo es el principal atributo de Zeiis Pater o lu-piter, el “padre de los dioses y de los
hombres”, que fulmina, por otra parte, a los Titanes y Gigantes, como Thor y Para¢u
Rdma destruyen a los equivalentes de aquéllos con sus armas de piedra®™.

Hay inclusive, a este respecto, y en el propio Occidente moderno, otra vinculacion
realmente singular: Leibniz, en su Monadologia, dice que “todas las monadas creadas
nacen, por asi decirlo, por las fulguraciones continuas de la Divinidad de momento en

momento”; asocia de este modo, conforme a la tradicion que acabamos de recordar, el

7 Ver el articulo P. Genty sobre “Thor et Purashu-Rama” en V. 1., diciembre de 1928.

268 Sefialemos a este respecto que algunos, por una extrafia confusion, hablan hoy de “Atlantida hiper-
boérea”; la Hiperborea y la Atlantida son dos regiones distintas, como el norte y el oeste son dos puntos
cardinales diferentes, y, en cuanto punto de partida de una tradicion, la primera es muy anterior a la se-
gunda. Estimamos tanto mas necesario llamar la atencion sobre este punto, cuanto que quienes cometen
esa confusion han creido poder atribuirnosla, cuando va de suyo que no la hemos cometido jamas ni ver-
nos siquiera en cuanto hemos escrito nada que pudiera dar el menor pretexto a semejante interpretacion.

* Vajra es el término sanscrito que designa el rayo; la forma tibetana de la palabra es dorje.

% Es interesante notar que los rayos de Jupiter son forjados por Vulcano, lo que establece cierta rela-
cion entre el “fuego celeste” y el “fuego subterraneo”, relacion no indicada en los casos en que se trata de
armas de piedra; el “fuego subterrdneo” en efecto, estaba en relacion directa con el simbolismo metalirgi-
co, especialmente en los misterios cabiricos; Vulcano forja también las armas de los héroes. Es preciso,
por otra parte, agregar que existe otra version segun la cual el Mioelner o martillo de Thor seria metalico
y habria sido forjado por los enanos, quienes pertenecen al mismo orden de entidades simbolicas que los
Cabiros, los Ciclopes, los Yaksha, etc. Notemos también, acerca del fuego, que el carro de Thor estaba
arrastrado por dos carneros y que en la India el carnero es el vehiculo de Agni [dios del fuego].
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rayo (fulgur) a la idea de produccion de los seres. Es probable que sus comentadores
universitarios no lo hayan advertido jamas, asi como tampoco han notado y no sin moti-
vo que las teorias del mismo filésofo sobre el “animal” indestructible y “reducido en pe-
queno” después de la muerte estaban directamente inspiradas en la concepcidon hebrea
del liz como “ntcleo de inmortalidad™*"".

Destacaremos atin un ultimo punto, que se refiere al simbolismo masénico del ma-
llete: no solo hay una relacion evidente entre el mallete y el martillo, que no son, por asi
decirlo, sino dos formas del mismo instrumento, sino que ademas el historiador masoéni-
co inglés R. F. Gould piensa que el “mallete del Maestro”, cuyo simbolismo vincula ¢l
por otra parte, en razoén de su forma, al del fau, tiene origen en el martillo de 7hor. Los
galos, por lo demads, tenian un “dios del mallete”, que figura en un altar descubierto en
Maguncia; parece incluso que sea el Dis Pater, cuyo nombre esta tan proximo al de
Zetis Pater, y al cual los druidas, segin César, consideraban padre de la raza gala®. Asi,
ese mallete aparece también como un equivalente simbolico del vajra de las tradiciones
orientales, y, por una coincidencia que sin duda nada tiene de fortuito, pero que parecera
por lo menos inesperada a muchos, ocurre que los maestros masones tienen un atributo
dotado exactamente del mismo sentido que el de los grandes lamas tibetanos; pero,
(quién, en la masoneria tal como estd hoy, podria jactarse de poseer efectivamente el
misterioso poder, uno en su esencia aunque doble en sus efectos de apariencia contraria,
de que ese atributo es el signo? No creemos aventurarnos demasiado si decimos que, en
lo que aun subsiste de las organizaciones inicidticas occidentales, nadie tiene ni aun la
mas remota idea de lo que en realidad se trata: el simbolo permanece, pero cuando el
“espiritu” se ha retirado de €1, no es sino una forma vacia; ;ha de conservarse pese a
todo la esperanza de que llegara un dia en que esa forma sera revivificada, en que res-
pondera de nuevo a la realidad que es su razon de ser original y lo inico que le confiere
verdadero caracter inicidtico?

7' Otro punto que no podemos sino indicar de paso es el que vajra significa a la vez ‘rayo’ y ‘dia-
mante’; esto llevaria también a considerar muchos otros aspectos del asunto, que no pretendemos tratar
completamente aqui [véase infra, caps. XX VI, XXVII y LII].

72 Se ve también, en ciertas monedas galas, la representacion de un personaje enigmatico, el cual tie-
ne en una mano un objeto que parece ser un ituus o cayado augural, y en la otra un martillo con el que
golpea sobre una especie de yunque; se ha dado a este personaje, a causa de esos atributos, la designacion
de “Pontifice herrero”.
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XXVI
LAS ARMAS SIMBOLICAS*

Hablando anteriormente de las “flores simbolicas”, nos vimos llevados a aludir a la
lanza que en la leyenda del Graal aparece como un simbolo complementario de la copa
y es una de las numerosas figuras del “Eje del Mundo”*™. Al mismo tiempo, esa lanza
es también, deciamos, un simbolo del “Rayo celeste”, y, segin las consideraciones que
hemos desarrollado en otro lugar’”, es evidente que ambas significaciones en el fondo
coinciden: pero esto explica igualmente el que la lanza, como la espada y la flecha, que
son en suma sus equivalentes, sea asimilada a veces al rayo solar. Debe quedar bien cla-
ro que los dos simbolismos, el polar y el solar, no deben nunca ser confundidos, y que,
segun lo hemos indicado a menudo, el primero tiene un caracter mas fundamental y re-
almente “primordial”; pero ello no quita que lo que podria llamarse “transferencias” de
uno a otro constituya un hecho frecuente, cuyas razones trataremos quiza de explicar
mas netamente en alguna otra ocasion®’®.

Por el momento, nos limitaremos a mencionar mas especialmente, a ese respecto, la
atribucion de la flecha a Apolo: sabido es, en particular, que por medio de sus flechas
mata aquél a la serpiente Piton, como, en la tradicion védica, Indra mata a Ahi o Vrtra,
analogo de Piton, por medio del vajra que representa al rayo; y esta vinculacion no deja
duda alguna sobre la equivalencia simbdlica original de las dos armas. Recordaremos
también la “flecha de oro” de Abaris o de Zalmoxis, de que se trata en la historia de Pi-
tagoras; y aqui se ve mas claramente atin que ese simbolismo se refiere expresamente al
Apolo hiperboreo, lo que establece precisamente el vinculo entre su aspecto solar y su
aspecto polar*”’.

Si volvemos a la consideracion de las diversas armas como representantes del “Eje
del Mundo”, se impone una observacién importante: esas armas, no siempre pero al me-

273 [Publicado en E. T, octubre de 1936].

7 A este respecto, el complementarismo de la lanza y la copa es estrictamente comparable al de la
montafia y la caverna, sobre el cual volveremos mas adelante.

5 Ver Le Symbolisme de la Croix.

776 [Ver cap. XX VIII].

777 A este respecto, seflalemos también, de paso, que el “muslo de oro” de Pitigoras, que lo hace apa-
recer en cierto modo como una manifestacion del mismo Apolo hiperboreo, se refiere al simbolismo de la
montafia polar y al de la Osa Mayor. Por otra parte, la serpiente Piton esta en conexion especial con Del-
fos, llamado antiguamente Pytho, santuario del Apolo hiperbdreo; de ahi la designacion de la Pitia, asi
como el nombre mismo de Pitdgoras, que es en realidad un nombre de Apolo: ‘el que conduce a la Pitia’,
es decir, el inspirador de sus oraculos.
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nos muy a menudo, son de doble filo o bien de dos puntas opuestas. Este ultimo caso,
que es en particular el del vajra, sobre el cual volveremos, debe ser manifiestamente re-
ferido a la dualidad de los polos, considerados como las dos extremidades del eje, con
todas las correspondencias que ella implica y que ya hemos indicado en otro lugar®’®. En
cuanto a las armas de doble filo, donde la dualidad esta marcada en el mismo sentido
del eje, debe verse en ello una alusion mas directa a las dos corrientes representadas de
otro modo por las dos serpientes que se enroscan en torno del baston o caduceo; pero
como esas dos corrientes inversas estan respectivamente en relaciéon con los dos polos y
los dos hemisferios, se ve inmediatamente que en realidad los dos simbolismos coinci-
den. En el fondo, se trata siempre de una fuerza doble, de esencia unica pero de efectos
aparentemente opuestos en su manifestacion, efectos resultantes de la “polarizacion”
que condiciona a esta ultima, asi como condiciona por lo demads, en niveles diferentes, a

todos los grados y modos de la manifestacion universal®”.

La espada puede ser considerada, de modo general, como un arma de doble filo*;
pero un ejemplo alin mas notable es el de la doble hacha, que pertenece en particular al
simbolismo egeo y cretense, o sea prehelénico, pero no es exclusiva de ¢él. Ahora bien;
el hacha, como lo hemos explicado antes™', es muy especialmente un simbolo del rayo
y por lo tanto, a este respecto, un equivalente estricto del vajra; y la comparacion de es-
tas dos armas muestra, por consiguiente, la identidad profunda de las dos formas de
simbolismo mencionadas, la de las armas de doble filo y la de las armas de doble pun-

ta282

278 “La Double Spirale”, nimero de marzo de 1936 [articulo retomado en La Grande Triade, cap, V].

" Esto equivale a decir que todas las dualidades cosmicas no son realmente sino “especificaciones”
diversas de la dualidad primera de Purusha y Prakrti, o, en otros términos, de la polarizacion del Ser en
“esencia” y “sustancia”.

280 BEn otra de sus significaciones, la espada es un simbolo del Verbo o de la Palabra, con su doble po-
der creador y destructor (véase, por ejemplo, Apocalipsis, 1 16 y XIX, 15). Es evidente, por otra parte, que
ese doble poder es analogo a la fuerza doble de que acabamos de hablar, o que, mas exactamente, no son
sino dos aplicaciones diversas de una misma cosa. Con respecto a la espada, notemos que, segun ciertos
historiadores antiguos, los escitas representaban a la Divinidad por medio de una espada hincada en tierra
en la sumidad de un monticulo; siendo éste la imagen reducida de la montafia, se encuentran asi reunidos
dos simbolos del “Eje del Mundo”.

21« es pierres de foudre” [aqui, cap. XXV; “Las ‘piedras del rayo™”].

282 E] mallete o martillo de Thor, otro simbolo del rayo que hemos sefialado también [ibid], presenta,
por su forma en T, una exacta similitud con la doble hacha. Haremos notar también que, como el mallete
y la espada, aunque menos en evidencia que éstos, el hacha se encuentra aun hoy en el simbolismo maso-
nico.
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La representacion del vajra ofrece multiples variantes; Ananda K. Coomaraswamy

ha sefialado®?

que la forma mas habitual, con triple punta en cada extremo, estd por eso
estrechamente emparentada con el trigiila o tridente, otra arma simbolica muy importan-
te pero cuyo estudio especial nos apartaria demasiado de nuestro tema®**; observaremos
solamente que, mientras que la punta medial es la terminacion del eje mismo, las dos
puntas laterales pueden ser referidas también a las dos corrientes, de derecha y de iz-
quierda, ya aludidas, y que, por esta misma razon, tal triplicidad se encuentra en otros
casos de simbolismo “axial”, por ejemplo en ciertas figuraciones del “Arbol del
Mundo”. A. K. Coomaraswamy ha mostrado igualmente que el vajra se asimila tradi-
cionalmente a otros simbolos conocidos del “Eje del Mundo”, como el eje del carro, cu-
yas dos ruedas corresponden al Cielo y la Tierra, lo que explica, por lo demads, en parti-
cular, ciertas representaciones del vajra como “soportado” por un loto, sobre el cual esta
puesto verticalmente. En cuanto al cuadruple vajra, formado por la reunion de dos vajra
ordinarios dispuestos en cruz, si se lo considera situado en un plano horizontal, como lo
sugiere su designacion de Karma-vajra, estd muy proximo a simbolos tales como el
svastika y el chakra®®; nos limitaremos aqui a estas diferentes indicaciones, sobre las
cuales tendremos quiza oportunidad de volver en otros estudios, pues es un tema de
aquellos que no podria tenerse la pretension de agotar.

Vajra, ademas del sentido de ‘rayo’, tiene también el de ‘diamante’, lo que evoca in-
mediatamente las ideas de indivisibilidad, inalterabilidad, inmutabilidad; y, en efecto, la
inmutabilidad es ciertamente el caracter esencial del eje en torno del cual se efectua la
revolucion de todas las cosas y de la cual ¢l mismo no participa. A este respecto, hay
también otra vinculacion muy notable: Platon describe precisamente el “Eje del Mundo”
como un eje luminoso de diamante; este eje esta rodeado de varias vainas concéntricas,
de dimensiones y colores diversos, correspondientes a las diferentes esferas planetarias
y en movimiento en torno de é1**. Por otra parte, el simbolismo budico del “trono de

283 Elements of Buddhist Iconography.

28 En este caso, la doble triplicidad de las ramas y de las raices recuerda atin mas exactamente la de
las dos extremidades del vajra. [Sobre esto, véase infra, cap. LII: “El arbol y el vajra”]. Sabido es, por
otra parte, que el trigiila, como atributo de Civa, se refiero a menudo al “triple tiempo” (trikdla), es decir
a las tres modalidades del tiempo, como pasado, presente y futuro; habria también aqui vinculaciones que
establecer con lo que se encuentra en el mismo orden de cosas en otras tradiciones, por ejemplo con cier-
tos aspectos del simbolismo de Jano.

% No se trata ya, pues, del eje vertical, como antes, sino de los dos €jes horizontales de la representa-
cion geométrica que hemos expuesto en Le Symbolisme de la Croix.

6 Repuiblica, libro X (mito de Er el Armenio). Ese conjunto de vainas constituye el “huso de la Nece-
sidad”: la Parca Cloto lo hace girar con la diestra, por lo tanto de derecha a izquierda, y este sentido de ro-
tacion no es indiferente en relacion con las consideraciones que hemos expuesto acerca del simbolismo de
la “doble espiral” (cf. La Grande Triade, cap. V].
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diamante” situado al pie del “Arbol de la Sabiduria” y en el centro mismo de la “rueda
del Mundo”, es decir, en el punto Gnico que permanece siempre inmovil, no es menos
significativo a este respecto.

Para volver al rayo, se lo considera, segin lo hemos indicado ya*’, como represen-
tante de un doble poder, de produccion y destruccion; puede decirse, si se quiere, poder
de vida y muerte, pero, si se lo entendiera solo en el sentido literal, no seria sino una
aplicacion particular de aquello de que en realidad se trata®*®. De hecho, es la fuerza que
produce todas las “condensaciones” y “disipaciones”, que son referidas por la tradicién
extremo-oriental a la accion alterna de los dos principios complementarios, yin y yang,
y que corresponden igualmente a las dos fases de “expir” y “aspir” universales™’; es lo
que la doctrina hermética, por su parte, llama “coagulacién” y “solucion” respectiva-

mente*”°

y la doble accién de esa fuerza estd simbolizada por los dos extremos opuestos
del vajra en cuanto arma “fulgurante”, mientras que el diamante representa a las claras
su esencia Unica e indivisible.

Senalaremos incidentalmente, a titulo de curiosidad —pues desde nuestro punto de
vista no podria ser otra. cosa— una aplicacion de orden muy inferior, pero directamente
vinculada al asunto de las armas simbolicas: el “poder de las puntas”, muy conocido en
magia e inclusive en fisica profana, se refiere realmente a la “solucion”, es decir, al se-
gundo aspecto del doble poder a que acabamos de referirnos. Por otra parte, una corres-
pondencia con el primer aspecto, el de la “coagulacion”, se encuentra en el uso magico
de los nudos o “ligaduras”; recordaremos también a este respecto el simbolismo del
“nudo gordiano”, que Alejandro, por lo demas, corta con la espada, lo cual es también
bastante significativo: pero aqui aparece otro aspecto, el del “nudo vital”, que, si bien en
relacion analdgica con el precedente, sobrepasa con mucho el dominio y alcance de la
simple magia®'.

Por ultimo, debemos mencionar otro simbolo “axial”, que no es un arma propiamen-
te dicha, pero que se asimila empero a un arma por su forma terminada en punta: el sim-

27 Ver “Les pierres de foudre” [aqui cap. XXV; “Las ‘piedras del rayo’”].

288 En conexion con la observacion antes formulada acerca de las armas respectivas de Apolo e Indra,
haremos notar que, como el rayo, el rayo solar también se considera vivificador o aniquilador, segtin los
casos. Recordaremos ademas que la lanza de la leyenda del Graal, como la lanza de Aquiles, con la cual
la hemos relacionado ya a este respecto, tenia el doble poder de infligir heridas y de curarlas.

% [Ver también La Grande Triade, cap. VI].

2% Eg también lo que el lenguaje. de los antiguos filésofos griegos designaba con los términos de “ge-
neracion” 'y “corrupcion” [ibid].

! Hemos aludido a esta cuestion, a proposito del “punto sensible” de las catedrales, en una nota titu-
lada “;Cologne on Strasboiirg?” en V. I, enero de 1927. [Este texto sera incluido en la compilacion postu-
ma Tradition primordiale et formes particulieres].
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bolo del clavo; y, entre los romanos, el clavo (clavus) y la llave (clavis), que su lengua

22 Con la lla-

vinculaba de modo muy singular, se referian ambos al simbolismo de Jano
ve, que es también un simbolo “axial”, nos veriamos llevados a otras consideraciones en
las cuales no queremos entrar por el momento; diremos solo que el “poder de las

llaves™, o sea el doble poder de “atar” y “desatar*”

, no es en verdad diferente del que
acabamos de exponer: en el fondo, se trata siempre, en realidad, de “coagulacion” y “so-

lucidén” en el sentido hermético de estos términos.

%2 Recordaremos atin, para completar esta ultima observacion, el poder magico atribuido a uno y otro
de esos dos objetos, el cual, aparte toda cuestion de orden “fenoménico”, aparece como una especie de
degeneracion exotérica con respecto a su significacion tradicional.

%3 Podra observarse que estas palabras mismas tienen también una relacion evidente con el simbolis-
mo de las ligaduras o los nudos: todo esto, pues, esta estrechamente emparentado, y las diversas formas
que reviste el simbolismo son siempre perfectamente coherentes entre si.
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XXVII
SAYFU-L-ISLAM?***

Es costumbre, en el mundo occidental, considerar al islamismo, como una tradicion
esencialmente guerrera y, por consiguiente, cuando se trata en particular del sable o la
espada (es-sayf), tomar esta palabra unicamente en su sentido literal, sin siquiera pensar
en preguntarse si no hay en ella, en realidad, alguna otra cosa. Es incontestable, por otra
parte, que existe en el islamismo un aspecto guerrero, y también que, lejos de constituir
un caracter particular del Islam, se lo encuentra también en la mayoria de las demas tra-
diciones, incluido el cristianismo. Aun sin traer a colacion lo que Cristo mismo ha di-
cho: “No vengo a traer paz, sino espada””, lo que en suma puede entenderse figurativa-
mente, la historia de la Cristiandad en el Medioevo, es decir, en la época en que tuvo su
realizacion efectiva en las instituciones sociales, da pruebas ampliamente suficientes; y,
por otra parte, la misma tradicion hindu, que por cierto no podria considerarse especial-
mente guerrera, ya que mas bien tiende a reprochérsele en general conceder poco, lugar
a la accion, contiene empero también ese aspecto, como puede advertirse leyendo la
Bhdgavad-Gita. A menos de estar cegado por ciertos prejuicios, es facil comprender que
sea asi, pues, en el dominio social, la guerra, en cuanto dirigida contra aquellos que per-
turban el orden y destinada a reducirlos a €I, constituye una funcion legitima, que en el
fondo no es sino uno de los aspectos de la funcidon de “justicia” entendida en su acep-
cion mas general. Empero, no es éste sino el lado mas exterior de las cosas, y por ende
el menos esencial: desde el punto de vista tradicional, lo que da a la guerra asi compren-
dida todo su valor es que simboliza la lucha que el hombre debe llevar contra los enemi-
gos que porta en si mismo, es decir, contra todos los elementos que en €l son contrarios
al orden y a la unidad. En ambos casos, por lo demas, ya se trate del orden exterior y so-
cial o del orden interior y espiritual, la guerra debe tender siempre igualmente a estable-
cer el equilibrio y la armonia (por eso pertenece propiamente a la “justicia”) y a unificar
asi en cierto modo la multiplicidad de los elementos en mutua oposicion. Esto equivale
a decir que su conclusion normal —y, en definitiva, su Unica razoén de ser— es la paz
(es-salam), la cual no puede obtenerse sino por sumision a la voluntad divina (el-islam),
poniendo en su lugar cada uno de los elementos para hacerlos concurrir todos a la reali-
zacion consciente de un mismo plan; y apenas serd necesario destacar cudn estrecha-
mente emparentados estan en lengua arabe esos dos términos: es-saldm y es-islam™®.

2% [Publicado en L Islam et I'Occident, C. d. S., 1947].
25 San Mateo, X, 34.
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En la tradicion islamica, esos dos sentidos de la guerra asi como la relacion que exis-
te realmente entre ellos, estan expresados del modo maés neto por un hadith” del Profeta:
“Hemos vuelto de la pequeia guerra santa a la gran guerra santa” (Radjana min el-
djihdadi-l-asgar ila-I-djihadi-I-akbar). Si la guerra exterior, pues, no es sino la “pequefia

»®7 mientras que la guerra interior es la “gran guerra santa”, ocurre por

guerra santa
consiguiente que la primera no tiene sino importancia secundaria con respecto a la se-
gunda, de la cual es solo una imagen sensible; va de suyo que, en tales condiciones,
todo lo que sirve para la guerra exterior puede tomarse como simbolo de lo que concier-
ne a la guerra interior™®, como es en particular el caso de la espada.

Quienes desconocen esta significacion, aun si ignoran el hadith que acabamos de ci-
tar, podrian al menos notar a ese respecto que, durante la predicacion, el jatib- cuya
funcién manifiestamente no tiene nada de guerrero, sostiene en la mano una espada, y
que ésta, en ese caso, no puede ser otra cosa que un simbolo, aparte de que, de hecho,
esa espada es habitualmente de madera, lo que evidentemente la hace impropia para
todo uso en combates exteriores y por consiguiente acentiia alin mas ese caracter simbo-
lico.

La espada de madera se remonta, por lo demads, en el simbolismo tradicional, a un
pasado muy remoto, pues en la India es uno de los objetos que figuraban en el sacrificio
védico®™’; esa espada (sphya), el poste sacrificial, el carro (o mas precisamente su ele-
mento esencial, el eje) y la flecha se consideran nacidos del vajra o rayo de Indra:
“Cuando Indra lanzo el rayo sobre Vrtra, aquél, asi lanzado, se hizo cuadruple... Los
brahmanes se sirven de dos de esas cuatro formas durante el sacrificio, mientras que los
kshatriya se sirven de las otras dos en la batalla...”** Cuando el sacrificador blande la

2% Hemos desarrollado mas ampliamente estas consideraciones en Le Symbolisme de la Croix cap.
VIIIL.

- Dicho o sentencia atribuido al Profeta, por tradicion, basada en un testimonio directo verificado se-
gun ciertas normas, y dotado de la misma autoridad que el Coran para aclarar o suplir puntos no especifi-
cados en este Libro. (N. del T)).

27 Por otra parte, debe entenderse que no lo es cuando no estd determinada por motivos de orden tra-
dicional; toda otra guerra es harb y no djihdd.

2% Naturalmente, esto ya no seria verdadero para el instrumental de las guerras modernas, aunque
mas no fuera por su cardcter “mecanico”, incompatible con todo verdadero simbolismo; por una razon si-
milar, el ejercicio de los oficios mecanicos no puede servir de base para un desarrollo de orden espiritual.

B Imém que pronuncia el sermén o predicacion, (jutbah). (N. del T)).

2 Ver A. K. Coomaraswamy, “Le Symbolisme de 1’épée”, en E.T., niimero de enero de 1938; toma-
mos de este articulo la cita que sigue.

3% 1 .a funcién de los brahmanes y la de los kshdtriya pueden ser referidas, respectivamente, a la gue-
rra interior y a la exterior, o, segin la terminologia islamica, a la “gran guerra santa” y a la “pequefia gue-
rra santa”.
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espada de madera, es el rayo que lanza contra el enemigo...”*"" La relacion de esta espa-
da con el vajra debe notarse particularmente en razon de lo que sigue; y agregaremos a
este respecto que la espada se asimila generalmente al relampago o se considera como
derivada de éste’®, lo que se representa de modo sensible por la forma muy conocida de
la “espada flamigera”, aparte de otras significaciones que ésta pueda igualmente tener a
la vez, pues debe quedar bien claro que todo verdadero simbolismo encierra siempre
una pluralidad de sentidos, los cuales, muy lejos de excluirse o contradecirse, se armo-
nizan, al contrario, y se complementan entre si.

Para volver a la espada del jatib, diremos que simboliza ante todo el poder de la pa-
labra, lo que por lo demas deberia ser harto evidente, tanto mas cuanto que es una signi-
ficacion muy generalmente atribuida a la espada y no ajena a la tradicion cristiana tam-
poco, como lo muestran claramente estos textos apocalipticos: “Y tenia en la mano de-
recha siete estrellas, y de su boca salia una espada de dos filos aguda, y su semblante

7303 <y de su boca’™ de él sale una

como el sol cuando resplandece con toda su fuerza
espada aguda con que herir a las gentes...”*” La espada que sale de la boca no puede,
evidentemente, tener otro sentido que ése, y ello tanto mas cuanto que el ser asi descrip-
to en ambos pasajes no es otro que el Verbo mismo o una de sus manifestaciones; en
cuanto al doble filo de la espada, representa un doble poder, creador y destructor, de la
palabra, y esto nos reconduce precisamente al vajra. Este, en efecto, simboliza también
una fuerza que, si bien unica en su esencia, se manifiesta en dos aspectos contrarios en
apariencia pero complementarios en realidad; y esos dos aspectos, asi como estan figu-
rados por los dos filos de la espada o de otras armas similares®®, lo estan aqui por las
dos puntas opuestas del vajra; este simbolismo, por otra parte, es valido para todo el
conjunto de las fuerzas cosmicas, de modo que la aplicacion hecha a la palabra no cons-

tituye sino un caso particular, pero el cual, debido a la concepcion tradicional del Verbo

¥ Catapatha-Brahmana, 1,2, 4.

392 En Japon, particularmente, segun la tradicion shintoista, “la espada se deriva de un relampago ar-
quetipo, de la cual es descendencia o hipostasis” (A. K. Coomaraswamy, ibid.).

3 Apocalipsis, 1. 16. Se observara aqui la reunion del simbolismo polar (las siete estrellas de la Osa
Mayor, o del Sapta-Rksha de la tradicion hindtl) con el simbolismo solar, que hemos de encontrar igual-
mente en la significacion tradicional de la espada.

3% Se trata de “el que estaba montado en el caballo blanco”, el Kalkiavatdra de la tradicion hinda.

3% Jbid, XIX, 15.

3% Recordaremos particularmente aqui el simbolo egeo y cretense de la doble hacha; ya hemos expli-
cado que el hacha es en especial un simbolo del rayo, y por lo tanto un estricto equivalente del vajra [cf.
cap. XXVL
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y de todo lo que ella implica, puede tomarse para simbolizar todas las otras aplicaciones
posibles en conjunto®”’.

La espada se asimila simbolicamente no solo al rayo sino también, lo mismo que la
flecha, al rayo solar; a esto se refiere visiblemente el hecho de que, en el primero de los
dos pasajes apocalipticos recién citados, aquel de cuya boca sale la espada tiene el ros-
tro brillante “como el sol”. Es facil, por otra parte, establecer en este aspecto una com-
paracion entre Apolo que mata la serpiente Piton con sus flechas e Indra que mata al
dragén Vrtra con su vajra; y esta relacion no puede dejar duda alguna sobre la equiva-
lencia de ambos aspectos del simbolismo de las armas, que no son en suma sino dos
modos diferentes de expresion para la misma cosa’®. Por otra parte, importa observar
que la mayoria de las armas simbolicas, y en particular la espada y la lanza, son también
con mucha frecuencia simbolos del “Eje del Mundo”; se trata entonces de un simbolis-
mo “polar” y no ya de un simbolismo “solar”, pero, si bien estos dos puntos de vista no
deben ser nunca confundidos, hay no obstante entre ellos ciertas relaciones que permi-
ten lo que podria llamarse “transferencias” de uno a otro, pues el eje mismo se identifica
a veces con el “rayo solar™”. En esta significacion “axial”, las dos puntas opuestas del
vajra se refieren a la dualidad de los polos, considerados como los dos extremos del eje,
mientras que, en el caso de las armas de doble filo, la dualidad, al estar sefialada en el
sentido mismo del eje, se refiere mas directamente a las dos corrientes inversas de la
fuerza cosmica, representadas también en otros casos por simbolos tales como las dos
serpientes del caduceo; pero, como esas dos corrientes estdn en relacion respectiva con
los dos polos y los dos hemisferios®'’, puede verse que, pese a su diferente apariencia,
las dos figuraciones en realidad coinciden en cuanto a su significacion esencial®".

El simbolismo “axial” nos retrotrae a la idea de la armonizacion concebida como fi-
nalidad de la “guerra santa” en sus dos acepciones, exterior ¢ interior, pues el eje es el
lugar donde todas las oposiciones se concilian y desvanecen, o, en otros términos, el lu-
gar del equilibrio perfecto, que la tradicion extremo-oriental designa como el “Invaria-
ble Medio™'*. Asi, segin esta relacion, que corresponde en realidad al punto de vista
mas profundo, la espada no representa solo el medio instrumental, como podria creerse

397 Sobre el doble poder del vajra y sobre otros simbolos equivalentes (en especial el “poder de las
llaves™), véanse las consideraciones que hemos formulado en La Grande Triade, cap. V1.

3% [Ver nota 16 del cap. XXVI].

3% Sin poder insistir aqui sobre este asunto, debemos recordar por lo menos, a titulo de ejemplo, la
vinculacion de ambos puntos de vista en el simbolismo griego del Apolo hiperboreo.

319 Sobre este punto también, remitiremos a La Grande Triade, cap. V.

31 Ver “Les Armes symboliques” [aqui, cap. XXVI; “Las armas simbdlicas”].

12 Bs lo que representa también la espada situada verticalmente segiin el eje o fiel de una balanza,
formando el conjunto los atributos simbdlicos de la justicia.
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de atenerse uno al sentido mas inmediatamente aparente, sino también al fin mismo que
se persigue, y sintetiza en cierto modo una y otra cosa en su significacion total. Por lo
demads, no hemos hecho aqui sino reunir sobre este tema algunas observaciones que po-
drian dar lugar a muchos otros desarrollos; pero consideramos que, tal como estan, mos-
traran suficientemente cudnto se alejan de la verdad quienes, tratese del islamismo o de
cualquier otra forma tradicional, pretenden no atribuir a la espada sino un sentido “ma-
terial” solamente.
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XXVII
EL SIMBOLISMO DE LOS CUERNOS’"

En su estudio sobre el celtismo®, T. Basilide sefialaba la importancia de Apdllon
Karneios en cuanto dios de los hiperboreos; el nombre céltico Belen es, por otra parte,
idéntico a Ablun o Aplun, convertido en Apollon (Apolo) entre los griegos. Nos propo-
nemos volver algin dia de modo mas completo sobre la cuestion del Apolo hiperbo-
reo’"”; por el momento, nos limitaremos a formular algunas consideraciones concernien-
tes mas en particular al nombre Karneios, asi como al de Kronos (Cronos), con el cual
estd en estrecha relacion, ya que ambos nombres tienen la misma raiz KRN, que expresa
esencialmente las ideas de “elevacion” y potencia”.

En el sentido de “elevacion”, el nombre Kronos conviene perfectamente a Saturno,
que en efecto corresponde a la més elevada de las esferas planetarias, el “séptimo cielo”
o el Satya-Loka de la tradicion hinda*'°. Por lo demas, no debe considerarse a Saturno
como potencia Unica ni principalmente maléfica, segun parece haber tendencia a hacerlo
a veces, pues no ha de olvidarse que es ante todo el regente de la “edad de oro”, es de-
cir, del Satya-Yuga o primera fase del Manvantara, que coincide precisamente con el
periodo hiperbdreo, lo cual muestra claramente que no sin razén Cronos se identifica
con el dios de los hiperboreos®'’. Es, por otra parte, verosimil que el aspecto maléfico
resulte en este caso de la desaparicion misma de ese mundo hiperboreo; en virtud de una
“reversion” andloga, toda “Tierra de los Dioses”, sede. de un centro espiritual, se con-
vierte en una “Tierra de los Muertos” cuando ese centro ha desaparecido. Es posible
también que ulteriormente se haya concentrado mas bien ese aspecto maléfico en el
nombre Kromnos, mientras que, al contrario, el aspecto benéfico permanecia unido al
nombre Karneios, en virtud del desdoblamiento de esos nombres que originariamente
son uno mismo; y es verdad también que el simbolismo del sol presenta en si los dos as-

313 [Publicado en E. T, noviembre de 1936].

314 [“Trois études celtiques”, en E. T., agosto-septiembre de 1936].

315 [El autor no tuvo oportunidad de tratar especificamente este asunto].

316 Para los pitagéricos, Cronos y Rea representaban, respectivamente, €l Cielo y la Tierra: la idea de
elevacion se encuentra también, pues, en esta correspondencia. Solo por una asimilacion fonica mas o
menos tardia los griegos identificaron a Kronos o Saturno con Khronos, el ‘tiempo’, cuando las raices de
estas dos palabras son realmente distintas; parece que el simbolo de la hoz haya sido transferido entonces
de una a otro, pero esto no pertenece a nuestro tema actual.

37 El mar que rodeaba la isla de Ogigia, consagrada a Karneios o Krénos, se llamaba Cronia (Plutar-
co, De facie in orbe Lunae); Ogigia, que Romero llama “el ombligo del mundo” (representado mas tarde
por el Omphalos délfico), no era, por lo demas, sino un centro secundario que habia reemplazado a la
Thule o Siria primitiva en una época mucho mas proxima a nosotros que el periodo hiperboéreo.
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pectos opuestos, vivificador y matador, productor y destructor, como lo hemos sefnalado
recientemente con motivo de las armas que representan el “rayo solar™'®.

Karneios es el dios del Karn, es decir, del “alto lugar” que simboliza la Montafa sa-
grada del Polo, y que entre los celtas estaba representado sea por el fumulus, sea por el
cairn, o monton de piedras que ha conservado aquel nombre. La piedra, por lo demas,
estd a menudo en relacion directa con el culto de Apolo, como se advierte en particular
por el Omphalos de Delfos y también por el cubo de piedra que servia de altar en Del-
fos, cuyo, oraculo ordend duplicarle el volumen; pero, por otro lado, la piedra tenia tam-
bién una relacion particular con Cronos; hay en ello una nueva relacion que no podemos
mas que. indicar de paso, pues es un punto que mereceria tratamiento aparte®"”.

Al mismo tiempo, Karneios es también, por el significado mismo del nombre, el
“dios poderoso’?’; y, si la montafia es en uno de sus aspectos simbolo de potencia y de
elevacion, a causa de la idea de estabilidad que se le vincula, hay otro simbolo aiin. mas
caracteristico desde este punto de vista, y es el de los cuernos. Ahora bien; existia en
Delos, ademéas de la piedra cubica que acabamos de mencionar, otro altar llamado el
Kératon, enteramente formado por cuernos de bueyes y cabras sdlidamente juntados; es
evidente que esto se refiere directamente a Karneios, cuya relacion simbolica con los
animales de cuernos hasta ha dejado huellas en nuestros dias*'.

El nombre mismo de “cuerno” estd por otra parte manifiestamente vinculado a la
raiz KRN, lo mismo que el de la “corona”, que es otra expresion simbdlica de las mis-
mas ideas, pues esas dos palabras (en latin cornu y corona) estdn muy proximas entre

si*2. Es demasiado evidente que la corona es la insignia del poder y la sefial de una je-

3% En griego, la forma misma del nombre Apéllién estda muy proxima a Apdilyon, ‘el destructor’ (cf.
Apocalipsis, IX, 11).

31 Se atribuye generalmente a los “betilos”, asimilables al Omphalos, una significacion “solar”; pero
ésta ha debido superponerse en determinado periodo a una significacion “polar” primitiva, y puede que
haya ocurrido lo mismo con Apolo. Notemos ademas que Apolo esta representado como el protector de
las fuentes (el Borvo céltico le ha sido asimilado a este respecto); y las fuentes estdn también en relacion
con la piedra, que es uno de sus equivalentes en el simbolismo “polar”.

320 Este nombre corresponde en hebreo, por su sentido, al nombre divino Shadday, que debe de ser
mas particularmente el nombre de Dios de Abraham; ahora bien: entre Abraham y Cronos hay relaciones
muy notables.[El autor agregaba: “que quiza explicaremos un dia”. Sin atribuirnos la posibilidad de suplir
a Guénon, nos permitimos sefialar a este proposito que, en el Islam, Seyyidna Ibrdhim (Abraham) es pre-
cisamente el nombre del Polo del séptimo cielo, el de Saturno (=Cronos)].

32! En Bretafia, Saint Corneille o Cornély, que sustituye a Apollon Karneios, se considera como el
protector de los animales con cuernos; las consideraciones que aqui formulamos permitiran comprender
que hay en ello, en realidad, mucho mas que un simple “juego de palabras”, como muchos estarian quiza
tentados de creerlo.

322 1a palabra griega Keraunds, que designa el ‘rayo’, parece derivar también de la misma raiz; obser-
vemos a este respecto que el rayo hiere habitualmente las sumidades, los lugares o los objetos elevados; y
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rarquia elevada para que resulte necesario insistir en ello; y encontramos una primera
relacion con los cuernos en el hecho de que éstos también estan situados en la cabeza, lo
cual da bien la idea de una “sumidad™**. Empero, hay algo mas: la corona era primitiva-
mente un aro ornado de puntas en forma de rayos; y los cuernos, andlogamente, se con-
sideran como figuracion de los rayos luminosos™, lo que nos reconduce a algunas de
las exposiciones que hemos hecho acerca de las armas simbolicas. Esta claro, por lo de-
mas, que los cuernos pueden asimilarse a armas, incluso en el sentido mas literal, y tam-
bién asi ha podido vincularseles una idea de fuerza o potencia, como, de hecho, ha sido
siempre y en todas partes®. Por otro lado, los rayos luminosos son adecuados como
atributo de la potencia, ya sea, segun los casos, sacerdotal o real, es decir, espiritual o
temporal, pues la designan como una emanacion o una delegacion de la fuente. misma
de la luz, segtin en efecto lo es cuando es legitima.

Fécilmente podrian darse multiples ejemplos, de proveniencia muy diversa, de cuer-
nos empleados como simbolos de potencia; particularmente, se los encuentra asi en la
Biblia, y mas en especial atn en el Apocalipsis®*®; citaremos otro ejemplo, tomado de la
tradicion 4rabe, que designa a Alejandro con el nombre de el-Iskandar dhu-I-qarnéyn, o
sea ‘Alejandro el [sefior] de los dos cuernos’?, lo que habitualmente se interpreta en el

hay que tener en cuenta también la analogia del relampago con los rayos luminosos, sobre lo cual hemos
de volver.

323 En la tradicion hebrea, Kéter; la ‘Corona’, ocupa la sumidad del arbol sefirético.

324 Puede encontrarse un ejemplo particularmente notable en las representaciones de Moisés, pues es
sabido que las apariencias de cuernos que porta en la frente no son sino rayos luminosos, Algunos, entre
los cuales Huet, obispo de Avranches, han querido identificar a Moisés con Dioniso, que también es figu-
rado con cuernos; habria ademas otras curiosas relaciones que considerar, pero nos llevarian demasiado
lejos de nuestro asunto.

325 La misma asimilacion es vélida también, naturalmente, para otras armas animales, como los colmi-
llos del elefante y del jabali, cuya forma puntiaguda es, por lo demas, semejante a la de los cuernos. Agre-
guemos empero que la dualidad de los cuernos —y la de los colmillos— impide que el simbolismo
“axial” les sea aplicable: se asimilan mas bien, a este respecto, a las dos puntas laterales del trigiila; y por
eso también hablamos de rayos luminosos en general y no del “Rayo celeste”, que, desde el doble punto
de vista macrocdsmico y microcosmico, es un equivalente del “Eje del Mundo”.

326 Ha de notarse que aqui la idea no es ya solamente la de una potencia legitima, sino que se extiende
a cualquier potencia que fuere, sea maléfica o benéfica: estan los cuernos del Cordero, pero también los
de la Bestia.

327 La palabra drabe garn es la misma que “cuerno”, pues la raiz KRN cambia ficilmente en QRN y
también en HRN, como en inglés forn. La palabra garn tiene ademas otro sentido, el de “edad” y de “ci-
clo”, y, mas ordinariamente, de “siglo”; esta doble significacion trae a veces curiosas confusiones, como
cuando algunos creen que el epiteto dhu-I-garnéyn aplicado a Alejandro significa que éste habria vivido
dos siglos.
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2% Esta interpretacion es

sentido de una doble potencia extendida a Oriente y Occidente
perfectamente exacta, pero sin excluir otro hecho que mas bien la completa: Alejandro,
declarado hijo de Ammon por el oraculo de este dios, tom6 como emblema los dos cuer-
nos de carnero que eran el principal atributo de éste*”; y tal origen divino no hacia, por
otra parte, sino legitimarlo como sucesor de los antiguos soberanos de Egipto, al cual
ese emblema se adjudicaba igualmente. Se dice, inclusive, que se hizo representar asi en
sus monedas, lo cual, por lo demads, a los ojos de los griegos, lo identificaba mas bien
con Dioniso, cuyo recuerdo ¢l evocaba también por sus conquistas, y en especial por la
de la India; y Dioniso era hijo de Zeus, a quien los griegos asimilaban a Ammon; es po-
sible que esta idea no haya sido ajena al mismo Alejandro; pero Dioniso estaba repre-
sentado ordinariamente con cuernos de toro y no de carnero, lo que, desde el punto de
vista del simbolismo, constituye una diferencia de considerable importancia™.

Cabe notar, en efecto, que los cuernos, en su empleo simbdlico, revisten dos formas
principales: la de los cuernos de carnero, que es propiamente “solar”, y la de los de toro,
que, al contrario, es “lunar”, como que, por lo demas, recuerdan la forma de una media
luna®*'. También, acerca de esto, seria posible referirse a las respectivas corresponden-
cias de los signos zodiacales de Aries (el Carnero) y Taurus (el Toro); pero ello daria lu-
gar sobre todo, por la aplicacion que podria hacerse al predominio de una u otra forma
en las diferentes tradiciones, a consideraciones “ciclicas” en que no podemos entrar por
el momento.

Para terminar estas notas generales, sefialaremos solo otra vinculacion, segun ciertas
relaciones, entre esas armas animales que son los cuernos y lo que podria llamarse las
armas vegetales, es decir, las espinas. Es de observar, a este respecto, que muchas plan-
tas de las que desempefian un papel simbolico importante son plantas espinosas*?; tam-
bién aqui, las espinas, como las demds puntas, evocan la idea de una sumidad o de una
elevacion, y pueden igualmente, en ciertos casos por lo menos, tomarse como figuracion
de los rayos luminosos™. Se ve, pues, que el simbolismo tiene siempre perfecta cohe-

328 A este respecto, los dos cuernos son un equivalente de las dos cabezas del aguila heréldica.

32 Ammoén mismo era denominado “Sefior del doble cuerno” (Libro de los Muertos, cap. CLXV).

330 Es posible también que Alejandro haya llevado un casco ornado de dos cuernos; sabido es que los
cascos con cuernos se usaban entre muchos pueblos antiguos. Entre los asirio-babilonios, la tiara con
cuernos era un atributo caracteristico de las divinidades.

331 A esta distincion corresponde la de las dos formas que dan los alquimistas al signo del mercurio: la
forma lunar esta aqui referida al “mercurio vulgar”, y la solar al “mercurio de los sabios”.

332 Se puede dar como ejemplo la rosa, el cardo, la acacia, el acanto, etcétera.

333 El simbolismo cristiano de la corona de espinas (que, se dice, eran de acacia) se aproxima asi, de
manera que algunos encontraran quizas sorprendente, pero que no por eso es menos real y exacta, a la co-
rona de rayos luminosos de que antes habldbamos. Es de notar también que, en diversas regiones, los
menhires se designan con el nombre de “espinas” (de ahi, en Bretafia y otros lugares, topénimos como la
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rencia, como debe necesariamente tenerla, por lo demaés, ya que no es resultado de una
convencién mas o menos artificial sino, por el contrario, se funda esencialmente en la
naturaleza misma de las cosas.

Belle-Epine, Notre-Dame-de-1’Epine, etc.); ahora bien: el simbolismo del menhir, como el del obelisco y
el de la columna, se refiere al “rayo solar” a la vez que al “Eje del Mundo”.
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SIMBOLISMO DE LA FORMA COSMICA
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XXIX

LA CAVERNA Y EL LABERINTO*

En un libro reciente?®’

, W. F. Jackson Knight expone interesantes investigaciones que
tienen por punto de partida el pasaje del libro VI de la Eneida donde se describen las
puertas del antro de la Sibila de Cumas: ;por qué el laberinto de Creta y su historia es-
tan figurados en esas puertas? El autor se niega con razon a ver en ello, como lo han he-
cho algunos que no van mas alla de las concepciones “literarias” modernas, una simple
digresion mas o menos inutil; estima, al contrario, que ese pasaje debe tener un valor
simbdlico real, funddndose en una estrecha relacion entre el laberinto y la caverna, vin-
culados ambos con la misma idea de un viaje subterraneo. Esta idea, seglin la interpreta-
cion que el autor da de hechos concordantes pertenecientes a épocas y regiones muy di-
versas, habria estado originariamente en relacion con los ritos funerarios y luego, en vir-
tud de cierta analogia, habria sido transportada a los ritos iniciaticos; volveremos mas
en particular sobre este punto en lo que sigue, pero debemos antes formular algunas re-
servas sobre el modo en que el autor concibe la. iniciacion. Parece, en efecto, encararla
unicamente como un producto del “pensamiento humano”, dotado por otra parte de una
vitalidad que le asegura una especie de permanencia a través de las edades, aun si a ve-
ces no subsiste, por asi decirlo, sino en estado latente; no tenemos necesidad alguna,
después de todo cuanto hemos ya expuesto acerca de este asunto, de mostrar una vez
mas la insuficiencia de ese punto de vista, ya por el solo hecho de que no tiene en cuen-
ta los elementos “sobrehumanos”, que en realidad constituyen precisamente lo esencial.
Insistiremos solo en esto: la idea de una subsistencia en estado latente trae aparejada la
hipétesis de una conservacion en un “subconsciente colectivo”, tomada de ciertas teori-
as psicologicas recientes; como quiera que se opine acerca de €stas, hay en todo caso, en
la aplicacion asi efectuada, un completo desconocimiento de la necesidad de la
“cadena” iniciatica, es decir, de una transmision efectiva e ininterrumpida. Cierto es que
hay otra cuestion que es preciso guardarse de confundir con aquélla: ha podido ocurrir a
veces que cosas de orden propiamente iniciatico llegaran a expresarse a través de indivi-
dualidades que no eran conscientes en modo alguno de su verdadera significacion, y nos

1336.

hemos explicado anteriormente sobre ello con motivo de la leyenda del Graal®™; pero,

por una parte, eso nada tiene que ver con lo que es la realidad de la iniciaciéon misma, v,

3 [Publicado en E. T, octubre y noviembre de 1937].

35 W. F. Jackson Knight, Cumaean Gates, a reference of the Sixth “Aeneid” to Initiation Pattern, Ba-
sil Blackwell, Oxford.

36 [Ver caps. [l y IV].
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por otra, no podria entenderse asi el caso de Virgilio, en quien hay, como en Dante, indi-
caciones demasiado precisas y demasiado manifiestamente conscientes para que sea po-
sible admitir que haya sido extrafo a toda vinculacion iniciatica efectiva. Aquello de
que aqui se trata nada tiene que ver con la “inspiracion poética” tal como se la entiende
en la actualidad, y a este respecto Jackson Knight estd por cierto demasiadamente dis-
puesto a compartir los puntos de vista “literarios” a los cuales, sin embargo, su tesis se
opone en lo demaés; pero no por eso hemos de desconocer todo el mérito que correspon-
de a un autor universitario por tener el valor de abordar ese tema, e incluso, simplemen-
te, de hablar de iniciacion.

Dicho esto, volvamos a la cuestion de las relaciones entre la caverna funeraria y la
caverna inicidtica: aunque esas relaciones sean ciertamente reales, la identificacion de
ambas, en cuanto a su simbolismo, no representa sino, cuando mucho, una media ver-
dad. Observemos, por lo demas, que, inclusive desde el mero punto de vista funerario,
la idea de hacer derivar el simbolismo del ritual en lugar de ver, al contrario, en el ritual
mismo el simbolismo en accidon, como en realidad es, pone ya al autor en grandes difi-
cultades cuando comprueba que el viaje subterraneo va seguido casi siempre de un viaje
al aire libre, representado por muchas tradiciones como una navegacion; esto seria in-
concebible, en efecto, si no se tratara sino de la descripcion por imagenes de un rito se-
pulcral, pero, en cambio, se explica perfectamente cuando se sabe que se trata en reali-
dad de las fases diversas atravesadas por el ser en el curso de una migracion que es real
y verdaderamente “de ultratumba”, y que no concierne en nada al cuerpo que ese ser ha
dejado tras de si al abandonar la vida terrestre. Por otra parte, en razén de la analogia
existente entre la muerte entendida en el sentido ordinario y la muerte iniciatica, de que
hemos hablado en otra oportunidad, una misma descripcion simbdlica puede aplicarse
por igual a lo que ocurre al ser en uno y otro caso; tal es, en cuanto a la caverna y al via-
je subterraneo, la razén de la asimilacion antes establecida, en la medida en que esté jus-
tificada; pero, en el punto en que ella debe legitimamente detenerse, nos hallamos toda-
via en los preliminares de la iniciacién y no en la iniciaciéon misma.

En efecto, nada més que una preparacion para ella puede verse, en estricto rigor, en
la muerte al mundo profano seguida del “descenso a los Infiernos”, el cual, claro esta, es
la misma cosa que el viaje al mundo subterraneo al cual da acceso la caverna; y, en lo
que hace a la iniciacion misma, lejos de ser considerada como una muerte, lo es al con-
trario como un “segundo nacimiento”, y como un paso de las tinieblas a la luz. Pero el
lugar de este nacimiento es también la caverna, por lo menos en los casos en que la ini-
ciacion se efecttia en ella, real o simbdlicamente, pues va de suyo que no hay que gene-
ralizar demasiado, y que, como en el caso del laberinto, al cual nos referiremos en se-
guida, no se trata de algo necesariamente comun a todas las formas inicidticas sin ex-
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cepcion. Lo mismo aparece por lo demas, incluso exotéricamente, en el simbolismo
cristiano de la Natividad, con igual nitidez que en otras tradiciones; y es evidente que la
caverna como lugar de nacimiento no puede tener precisamente la misma significacion
que la caverna como lugar de muerte o sepultura. Se podria hacer notar, sin embargo,
por lo menos para vincular entre si esos aspectos diferentes y hasta en apariencia opues-
tos, que muerte y nacimiento no son, en suma, sino las dos fases de un mismo cambio
de estado, y que el paso de un estado a otro se considera siempre como que debe efec-
tuarse en la oscuridad®’; en este sentido, la caverna seria mas exactamente, pues, el lu-
gar mismo de ese transito: pero esto, aun siendo estrictamente verdadero, no se refiere
aun sino a uno de los aspectos de su complejo simbolismo.

Si el autor no ha logrado ver el otro aspecto de este simbolismo, ello se debe muy
probablemente al influjo ejercido sobre €l por las teorias de ciertos “historiadores de las
religiones”: siguiendo a éstos admite, en efecto, que la caverna deba vincularse siempre
a los cultos “ctonios”, sin duda por la razon, algo demasiado “simplista”, de que esta si-
tuada en el interior de la tierra; pero esto estd muy lejos de la verdad**. Con todo, nues-
tro autor no puede menos de advertir que la caverna inicidtica se da ante todo como una
imagen del mundo®’; pero su hipdtesis le impide sacar la consecuencia que sin embargo
se impone, a saber: siendo las cosas asi, la caverna debe formar un todo completo y con-
tener en si misma la representacion del cielo tanto como de la tierra; si ocurre que el cie-
lo se mencione expresamente en algin texto o figure en algin monumento como corres-
pondiente a la boveda de la caverna, las explicaciones propuestas a este respecto se tor-
nan a tal punto confusas y poco satisfactorias que ya no es posible seguirlas. La verdad
es que, muy lejos de constituir un lugar tenebroso, la caverna iniciatica esta iluminada
interiormente, de modo que, al contrario, la oscuridad reina fuera de ella, pues el mundo
profano se asimila naturalmente a las “tinieblas exteriores” y el “segundo nacimiento”
es a la vez una “iluminacion™*. Ahora, si se pregunta por qué la caverna es considerada

337 Podria recordarse también, a este respecto, el simbolismo del grano de trigo en los misterios de
Eleusis.

3% Esta interpretacion unilateral lleva al autor a una singular confusion: cita, entre otros ejemplos, el
mito shintoista de la danza ejecutada ante la entrada de una caverna para hacer salir de ella a la “diosa an-
cestral” alli escondida; desgraciadamente para su tesis, no se trata de la “tierra madre”, como lo cree y lo
dice expresamente, sino de la diosa solar, lo cual es enteramente distinto.

339 En la masoneria ocurre lo mismo con la logia, cuyo nombre algunos han relacionado incluso con la
palabra sanscrita /oka [‘mundo’], lo que en efecto es exacto simbdlicamente, si etimoldgicamente no;
pero ha de agregarse que la logia no se asimila a la caverna, y que el equivalente de ésta se encuentra
solo, en ese caso, al comienzo mismo de las pruebas iniciaticas, de modo que no se le da otro sentido que
el de lugar subterraneo en relacion directa con las ideas de muerte y de “descenso”.

39 En el simbolismo masdnico igualmente, y por las mismas razones, las “luces” se encuentran obli-
gatoriamente en el interior de la logia; y la palabra loka, recién mencionada, se relaciona también directa-
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asi desde el punto de vista inicitico, responderemos que la solucion se encuentra, por
una parte, en el hecho de que el simbolo de la caverna es complementario con respecto
al de la montafia, y, por otra, en la relaciéon que une estrechamente el simbolismo de la
caverna con el del corazon; nos proponemos tratar por separado estos dos puntos esen-
ciales, pero no es dificil comprender, después de cuanto hemos tenido ya ocasion de de-
cir en otros lugares, que todo eso esta en relacion directa con la figuracion misma de los
centros espirituales.

Pasaremos por alto otras cuestiones que, por importantes que sean en si mismas, no
intervienen aqui sino accesoriamente, como por ejemplo la de la significacion de la
“rama de oro”; es muy discutible que pueda identificarsela, salvo en un aspecto muy se-
cundario, con el bastén o la varita que en formas diversas se encuentra muy general-

I**!'. Sin insistir mas en ello, examinaremos ahora lo

mente en el simbolismo tradiciona
que concierne al laberinto, cuyo sentido puede parecer ain mas enigmatico, o al menos
mas disimulado, que el de la caverna, y las relaciones existentes entre ésta y aquél.

El laberinto, como bien lo ha visto Jackson Knight, tiene una doble razon de ser, en
cuanto permite o veda, segun los casos, el acceso a determinado lugar donde no todos
pueden penetrar indistintamente; solo los que estan “cualificados” podran recorrerlo
hasta el fin, mientras que los otros se veran impedidos de penetrar o extraviaran el cami-
no. Se ve inmediatamente que hay aqui la idea de una “seleccidon”, en relacion evidente
con la admision a la iniciacién misma: el recorrido del laberinto no es propiamente,
pues, a este respecto, sino una representacion de las pruebas iniciaticas; y es facil com-
prender que, cuando servia efectivamente como medio de acceso a ciertos santuarios,
podia ser dispuesto de tal manera que los ritos correspondientes se cumplieran en ese
trayecto mismo. Por otra parte, se encuentra también la idea de “viaje”, en el aspecto en
que esa idea se asimila a las pruebas mismas, como puede verificarselo ain hoy en cier-
tas formas iniciaticas, la masoneria por ejemplo, donde cada una de las pruebas simboli-
cas se designa, precisamente, como un “viaje”. Otro simbolismo equivalente es el de la
“peregrinacion”; y recordaremos a este respecto los laberintos que se trazaban otrora en
las lajas del piso de ciertas iglesias, cuyo recorrido se consideraba como un . sustituto”
del peregrinaje a Tierra Santa; por lo demas, si el punto en el que termina ese recorrido
representa un lugar reservado a los “elegidos”, ese lugar es real y verdaderamente una
“Tierra Santa” en el sentido iniciatico de la expresion: en otros términos, ese punto no

mente con una raiz cuyo sentido primero designa la luz.
341 s : 4 L 113 29 4 1
Seria ciertamente mucho mas exacto asimilar esta “rama de oro” al muérdago druidico y a la aca-
cia masonica, para no mencionar los “ramos” de la fiesta cristiana que lleva precisamente este nombre, en
cuanto simbolo y prenda de resurreccion e inmortalidad.
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es sino la imagen de un centro espiritual, como todo lugar de iniciacion lo es igualmen-
te342.

Va de suyo, por otra parte, que el empleo del laberinto como medio de proteccion o
defensa admite aplicaciones diversas, fuera del dominio inicidtico; asi, el autor sefala
particularmente su empleo “tactico” a la entrada de ciertas ciudades antiguas y otros lu-
gares fortificados. Solo que es un error creer que en este caso se trate de un uso pura-
mente profano, el cual incluso hubiera sido cronolégicamente el primero, para sugerir
luego la idea de una utilizacion ritual; hay en esta idea, propiamente, una inversion de
las relaciones normales, conforme, por otra parte, a las concepciones modernas pero
solo a ellas, y que por lo tanto es enteramente ilegitimo atribuir a las civilizaciones anti-
guas. De hecho, en toda civilizacion de carécter estrictamente tradicional, todas las co-
sas comienzan necesariamente por el principio o por lo que es mas proximo a él, para
descender luego a aplicaciones cada vez mas contingentes; y, ademas, inclusive estas ul-
timas no se encaran jamas desde un punto de vista profano, que no es, segun lo hemos
explicado a menudo, sino el resultado de una degradacion por la cual se ha perdido la
conciencia de la vinculacion de esas aplicaciones con el principio. En el caso de que se
trata, podria facilmente percibirse que hay algo distinto de lo que verian los “tacticos”
modernos, por la simple observacion de que ese modo de defensa, “laberintico”, no se
empleaba solamente contra los enemigos humanos sino también contra los influjos psi-
quicos hostiles, lo que indica a las claras que debia tener por si mismo un valor ritual**.
Pero hay mas todavia: la fundacién de las ciudades, la eleccion de su sitio y el plan se-
gun el cual se las construia se hallaban sometidos a reglas pertenecientes esencialmente
a la “ciencia sagrada” y, por consiguiente, estaban lejos de responder solo a fines “utili-
tarios”, por lo menos en el sentido exclusivamente material que se da actualmente a esa
palabra; por completamente extrafias que sean estas cosas a la mentalidad de nuestros
contemporaneos, s preciso sin embargo tomarlas en cuenta, sin lo cual quienes estudian
los vestigios de las civilizaciones antiguas jamas podran comprender el verdadero senti-
do y la razén de ser de lo que observan, aun en lo que corresponde simplemente a lo que
se ha convenido en llamar hoy el dominio de la “vida cotidiana”, pero que entonces te-
nia también, en realidad, un caracter propiamente ritual y tradicional.

342 Jackson Knight menciona estos laberintos. pero no les atribuye sino una significacion simplemente
religiosa; parece ignorar que su trazado no pertenecia en modo alguno a la doctrina exotérica, sino exclu-
sivamente al simbolismo de las organizaciones iniciaticas de constructores.

3 No insistiremos, para no apartarnos demasiado de nuestro asunto, sobre la marcha “laberintica” de
ciertas procesiones y “danzas rituales”, que, presentando ante todo el caracter de ritos de proteccion, o
“apotropaicos”, como dice el autor, se vinculan directamente y por eso al mismo orden de consideracio-
nes: se trata esencialmente de detener y desviar los influjos maléficos, por una “técnica” basada en el co-
nocimiento de ciertas leyes segun las cuales aquéllos ejercen su accion.
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En cuanto al origen del nombre del “laberinto”, es bastante oscuro y ha dado lugar a
muchas discusiones; parece que, al contrario de lo que algunos han creido, no se rela-
ciona directamente con el nombre de la ldbrys o doble hacha cretense, sino que ambas
derivan igualmente de una misma palabra muy antigua que designaba la piedra (raiz la-,
de donde ldos en griego, lapis en latin), de suerte que, etimologicamente, el laberinto
podria no ser en suma otra cosa que una construccion de piedra, perteneciente al género
de las construcciones llamadas “ciclopeas”. Empero, no es €sa sino la significacion mas
exterior de la palabra, que, en sentido mas profundo, se vincula al conjunto del simbo-
lismo de la piedra, al cual hubimos de referirnos en diversas oportunidades, sea con mo-
tivo de los “betilos”, sea con motivo de las “piedras del rayo” (identificadas, precisa-
mente, con el hacha de piedra o labrys), y que presenta ain muchos otros aspectos.
Jackson Knight lo ha entrevisto por lo menos, pues alude a los hombres “nacidos de la
piedra” (lo que, senalémoslo de paso, da la explicacion de la palabra griega lads [‘pue-
blo, gente’]), de lo cual la leyenda de Decaulion ofrece el ejemplo més conocido: esto se
refiere a cierto periodo un estudio méas preciso del cual, si fuera posible, permitiria segu-
ramente dar a la llamada “edad de piedra” un sentido muy otro del que le atribuyen los
prehistoriadores. Por otra parte, esto nos reconduce al tema de la caverna, la cual, en
cuanto excavada en la roca, natural o artificialmente, esta también muy proxima a ese
simbolismo®*; pero debemos agregar que ésta no es razon para suponer que el mismo
laberinto haya debido también forzosamente ser excavado en la roca: aunque haya podi-
do serlo en ciertos casos, ello no es sino un elemento accidental, podria decirse, y no en-
tra en su definicidn, pues, cualesquiera sean las relaciones entre el laberinto y la caver-
na, importa no confundirlos, sobre todo cuando se trata de la caverna iniciatica, que aqui
consideramos mas en particular.

En efecto, es muy evidente que, si la caverna es el lugar en que se cumple la inicia-
cion misma, el laberinto, lugar de las pruebas previas, no puede ser sino el camino que
conduce a ella, a la vez que el obstaculo que veda el acercamiento a los profanos “no
cualificados”. Recordaremos, por otra parte, que en Cumas el laberinto estaba represen-
tado en las puertas, como si, de alguna manera, esa figuracion sustituyera al propio labe-
rinto*®; y podria decirse que Eneas, mientras se detiene a la entrada para contemplarla,
recorre en efecto el laberinto, mental ya que no corporalmente. Por otra parte, no parece

3 Las cavernas prehistoricas fueron, verosimilmente, no habitaciones, como de ordinario se cree,
sino los santuarios de los “hombres de la piedra”, entendidos en el sentido que acabamos de indicar; asi,
pues, la caverna habria recibido en las formas tradicionales del periodo de que se trata, y en relacion con
cierta “ocultacion” del conocimiento, el caracter de simbolo de los centros espirituales, y consiguiente-
mente de lugar de iniciacion.

3 Un caso similar, a este respecto, es el de las figuras “laberinticas” trazadas en paredes, en Grecia
antigua, para vedar el acceso de los influjos maléficos a las casas.
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que ese modo de acceso haya sido siempre exclusivamente reservado para santuarios es-
tablecidos en cavernas o asimilados simbolicamente a ellas, pues, como lo hemos expli-
cado ya, no se trata de un rasgo comun a todas las formas tradicionales; y la razon de ser
del laberinto, tal como la hemos definido antes, puede convenir igualmente a los aleda-
flos de todo lugar de iniciacion, de todo santuario destinado a los “misterios” y no a los
ritos publicos. Formulada esta reserva, hay sin embargo una razon para suponer que, en
el origen por lo menos, el empleo del laberinto haya de haber estado mas particularmen-
te vinculado con la caverna iniciatica: pues uno y otra parecen haber pertenecido al co-
mienzo a las mismas formas tradicionales, las de esa época de los “hombres de piedra” a
que aludiamos poco ha; habrian comenzado, pues, por estar estrechamente unidos, aun-
que no lo hayan quedado invariablemente en todas las formas ulteriores.

Si consideramos el caso en que el laberinto estd en conexion con la caverna, ésta, a
la cual rodea con sus repliegues y en la cual finalmente desemboca, ocupa entonces, en
el conjunto asi constituido, el punto mas interno y central, lo que corresponde perfecta-
mente a la idea de un centro espiritual, y concuerda ademas con el equivalente simbolis-
mo del corazén, sobre el cual nos proponemos volver. Ha de hacerse notar aun que,
cuando la misma caverna es a la vez el lugar de la muerte inicidtica y el del “segundo
nacimiento”, debe entonces ser considerada como acceso no solo a los dominios subte-
rraneos o “infernales”, sino también a los dominios supraterrestres; esto también res-
ponde a la nocion del punto central, que es, en el orden “macrocdsmico”, al igual que en
el “microcosmico”, aquel donde se efectia la comunicacion con todos los estados supe-
riores e inferiores; y solamente asi la caverna puede ser, segun lo hemos dicho, la ima-
gen completa del mundo, en cuanto todos esos estados deben reflejarse igualmente en
ella; de no ser asi, la asimilacion de su boveda al cielo seria absolutamente incomprensi-
ble. Pero, por otra parte, si el “descenso a los Infiernos” se cumple en la caverna misma,
entre la muerte inicidtica y el “segundo nacimiento”, se ve que no puede considerarse a
ese descenso como representado por el recorrido del laberinto, y entonces cabe atin pre-
guntarse a qué corresponde en realidad este ultimo: son las “tinieblas exteriores”, a las
cuales hemos aludido ya, y a las que se aplica perfectamente el estado de “errancia”, si
es licito usar este término, del cual tal recorrido es la exacta expresion. Este asunto de
las “tinieblas exteriores” podria dar lugar a otras precisiones, pero nos harian traspasar
los limites del .presente estudio; creemos, por lo demas, haber dicho bastante para mos-
trar, por una parte, el interés que presentan investigaciones como las expuestas en el li-
bro de Jackson Knight, pero también, por otra, la necesidad, para dar precision a los re-
sultados y captar su verdadero alcance, de un conocimiento propiamente “técnico” de
aquello de que se trata, conocimiento sin el cual no se llegard nunca sino a reconstruc-
ciones hipotéticas e incompletas, que, aun en la medida en que no estén falseadas por al-

210



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

guna idea preconcebida, permaneceran tan “muertas” como los vestigios mismos que
hayan sido su punto de partida.
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XXX
EL CORAZON Y LA CAVERNA?*

Hemos aludido anteriormente a la relacion estrecha existente entre el simbolismo de
la caverna y el del corazon, lo que explica el papel desempefiado por la caverna desde el
punto de vista inicidtico en cuanto representacion de un centro espiritual. En efecto, el
corazon es esencialmente un simbolo del centro, ya se trate, por lo demaés, del centro de
un ser, o, analdgicamente, del de un mundo, es decir, en otros términos, ya se coloque
uno desde el punto de vista “microcdsmico”, ya desde el “macrocosmico”; es, pues, na-
tural, en virtud de esa relacion, que el mismo significado pertenezca igualmente a la ca-
verna; pero se trata ahora de explicar mas completamente esa conexion simbolica mis-
ma.

La “caverna del corazon” es una conocida expresion tradicional: la palabra guhd, en
sanscrito, designa generalmente una caverna, pero se aplica también a la cavidad interna
del corazdn y, por extension, al corazén mismo; esta “caverna del corazén” es el centro
vital en el cual reside no solamente el jivdarma, sino también el Atmd incondicionado,
que es en realidad idéntico al propio Brahma, como lo hemos expuesto en otro lugar’?’.
La palabra guha deriva de la raiz ghu-, cuyo sentido es ‘cubrir’ o ‘esconder’, el mismo
que el de otra raiz similar gup-, de donde gupta, que se aplica a todo lo que tiene un ca-
racter secreto, a todo lo que no se manifiesta al exterior; es el equivalente del griego
kryptos, de donde la palabra “cripta”, sinonimo de “caverna”. Estas ideas se refieren al
centro, en cuanto punto el mas interior y por consiguiente el mas escondido; a la vez, se
refieren también al secreto iniciatico, sea en si mismo, sea en cuanto simbolizado por la
disposicion del lugar donde se cumple la iniciacion, lugar escondido o “cubierto”™*, es
decir, inaccesible a los profanos, ya esté defendido el acceso por una estructura “laberin-
tica”, ya de otro modo cualquiera (como por ejemplo los “templos sin puertas” de la ini-
ciacion extremo-oriental), y siempre considerado como imagen del centro.

Por otra parte, importa destacar que ese caracter escondido o secreto, en lo que con-
cierne a los centros espirituales o a sus figuraciones, implica que la verdad tradicional
misma, en su integridad, no es ya accesible a todos los hombres indistintamente, lo que
indica que se trata de una época de “oscurecimiento” por lo menos relativo; esto permite
“situar” tal simbolismo en el curso del proceso ciclico; pero se trata de un punto sobre el

3 [Publicado en E. T, diciembre de 1937].

%7 L’Homme et son devenir selon le Védanta, cap. Il (ver Chédndogya-Updnishad, Prapathaka 3°,
Khanda 14°, ¢ruti 3, Prapathaka 8°, Khanda 1°, ¢ruti 1).

¥ Cf la expresion masonica “estar a cubierto”.

212



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

cual hemos de volver de manera mas completa al tratar las relaciones de la caverna y la
montafia en cuanto ambas se toman como simbolos del centro. Por el momento, nos
conformaremos con indicar a este respecto que el esquema del corazén es un tridngulo
con el vértice hacia abajo (“triangulo del corazén™ es otra expresion tradicional); y ese
mismo esquema se aplica también a la caverna, mientras que el de la montafia, como el
de la piramide que a ella equivale, es, al contrario, un tridngulo con el vértice hacia arri-
ba; esto muestra que se trata de una relacion inversa, y también, en cierto sentido, com-
plementaria. Agregaremos, acerca de esta representacion del corazon y la caverna por el
triangulo invertido, que es uno de los casos en que a éste no se vincula, evidentemente,
ninguna idea de “magia negra”, contra lo que harto a menudo pretenden quienes no tie-
nen del simbolismo sino un conocimiento por completo insuficiente.

Dicho esto, volvamos a lo que, segun la tradicion hind{, se oculta en la “caverna del
corazon’: es el principio mismo del ser, principio que, en ese estado de “envoltura” o
“repliegue” y con respecto a la manifestacion, se compara a lo que hay de més pequeno
(la palabra dahara, que designa la cavidad donde aquél reside, se refiere también a esa
idea de pequefiez), cuando en realidad es lo que hay de mas grande, asi como el punto
es espacialmente infimo y aun nulo, aunque sea el principio por el cual todo el espacio
se produce, o del mismo modo que la unidad aparece como el menor de los numeros,
aunque los contenga principialmente a todos y produzca de por si toda su serie indefini-
da. También aqui encontramos, pues, la expresion de una relacion inversa, en cuanto el
principio se encara segin dos puntos de vista diferentes; de estos dos puntos de vista, el
de la extrema pequefiez concierne a su estado oculto y, en cierto modo, “invisible”, el
cual no es para el ser sino aun una “virtualidad” pero a partir del cual se efectuara el de-
sarrollo espiritual de ese ser; alli, pues, estd propiamente el “comienzo” (initium) de ese
desarrollo, lo que se halla en relacion directa con la iniciacion, entendida en el sentido
etimologico del término; y precisamente desde este punto de vista la caverna puede ser
considerada el lugar del “segundo nacimiento”. A este respecto, encontramos textos
como el siguiente: “Sabe tu que este Agni, que es el fundamento del mundo eterno
(principial), y por el cual éste puede ser alcanzado, esta oculto en la caverna (del cora-
z6n)”** o que se refiere, en el orden “microcosmico”, al “segundo nacimiento” y tam-
bién, por transposicion al orden “macrocdsmico”, a su andlogo, que es el nacimiento del
Avatdra.

Hemos dicho que lo que reside en el corazon es a la vez el jivatmad desde el punto de
vista de la manifestacion individual y el Atmd incondicionado o Paramdtmad desde el
punto de vista principial; los dos no se distinguen sino en modo ilusorio, es decir, relati-
vamente a la manifestaciéon misma, y son uno en la realidad absoluta. Son “los dos que

3 Katha-Updnishad, Valli 1* ¢ruti 14.
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han entrado en la caverna”, y que, al mismo tiempo, se dice que “permanecen en la mas
alta sumidad”, de modo que los dos simbolismos, el de la montafia y el de la caverna, se
encuentran reunidos aqui**’. El texto agrega que “quienes conocen a Brahma los llaman
sombra y luz”; esto se refiere mas en particular al simbolismo de Nara-ndrayana, de

que hemos hablado con motivo de la Arma-Gitd*!

, citando precisamente este mismo
texto; Nara, el humano o el mortal, que es jivdtmd, se asimila a Arjuna, y Nardyana, el
divino o inmortal, que es Paramatmad, se asimila a Krshna, pero, segin su sentido pro-
pio, el nombre de Krshna designa el color oscuro, y el de Arjuna el color claro, o sea,
respectivamente, la noche y el dia, en cuanto se los considera como representacion res-

332 Un simbolismo exactamente simi-

pectiva de lo no-manifestado y de lo manifestado
lar a este respecto se encuentra, por lo demas, con los Dioscuros, puestos ademads en re-
lacion con los dos hemisferios, uno oscuro y otro claro, como lo hemos indicado al estu-
diar el simbolismo de la “doble espiral”™*>. Por otra parte, aquellos denominados “los
dos”, o sea el jivatmd y el Paramatmd, son también los “dos péajaros” o las “dos aves”
de quienes se habla en otros textos diciendo que “residen en el mismo arbol” (asi como
Arjuna y Krshna montan en el mismo carro), y que estdn “inseparablemente unidos”
porque, como deciamos antes, no son en realidad sino uno y solo ilusoriamente se dis-
tinguen®**; importa destacar aqui que el simbolismo del 4rbol es esencialmente “axial”,
como el de la montafia; y la caverna, en cuanto se considera como situada en la monta-
fia, o en el interior mismo de ésta, se encuentra también sobre el eje, pues, en todos los
casos y de cualquier modo que se encaren las cosas, alli estd necesariamente el centro,
que es el lugar de unidn de lo individual con lo Universal.

Antes de dejar el tema, formularemos una observacion lingiiistica a la cual quiza no
haya de atribuirse demasiada importancia, pero que es por lo menos curiosa: la palabra
egipcia hor, nombre de Horus, parece significar propiamente ‘corazéon’; Horus seria, en
tal caso, el “Corazén del Mundo”, segun una designacion que se encuentra en la mayo-
ria de las tradiciones y que, por lo demads, conviene perfectamente al simbolismo de ese
dios, en la medida en que es posible aprehenderlo. Podria uno sentirse tentado, a prime-

%0 Katha-Updnishad, Valli 3%, ¢ruti 1 (cf. Brahma-Siitra, Adhyaya 1°, Pada 2°, siitra 11-12).

3LV, I, marzo de 1930].

332 Cf. Ananda K. Coomaraswamy, The Darker Side of the Dawn y Angel and Titan, an essay in Vedic
Ontology.

3 [E. T, marzo de 1936; articulo retomado en La Grande Triade, cap. V. En este lugar del texto, el
autor agregaba: ““...quiza volveremos aun sobre esto en alguna oportunidad”; pero esta oportunidad no se
presento, aparte de esa reutilizacion en La Grande Triade (aparecida en 1946), donde se encuentra el tex-
to original del articulo sobre la “doble espiral”, sin mas desarrollo].

34 Miindaka-Updnishad, Mundaka 3°, Khanda 1°, ¢ruti 1; Cvetagvatara-Updnishad, Adhyaya 4°, ¢ru-
ti 6.
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ra vista, de relacionar esa palabra hor con el latin cor, que tiene el mismo sentido, y ello
tanto mas cuanto que, en las diferentes lenguas, las raices similares que designan al co-
razon se encuentran tanto con gutural como con aspirada por letra inicial™ asi, por una
parte, hr o hrdaya en sénscrito, heart en inglés, herz en aleman, y por otra, kér o kar-
dion en griego, y cor (genitivo cordis) en latin; pero la raiz comin de todas estas pala-
bras, incluida la ultima de ellas, es en realidad HRD o KRD, y no parece que pueda ser
asi en el caso de egipcio hor, de modo que se trataria aqui, no de una real identidad de
raiz, sino solo de una suerte de convergencia fonica, que no es menos singular. Pero he
aqui algo quizé ain mas notable y, en todo caso, directamente vinculado con nuestro
tema: en hebreo, la palabra hor o hiir, escrita con hét, significa ‘caverna’; no queremos
decir que haya un vinculo etimologico entre las dos palabras, hebrea y egipcia, aunque
en rigor pueden tener un origen comun mas o menos remoto; pero en el fondo poco im-
porta, pues, cuando se sabe que en ninguna parte puede haber nada puramente fortuito,
la relacion no resulta menos digna de interés. Esto no es todo: en hebreo igualmente,
hor o har, esta vez escritos con /¢, significa ‘montafia’; si se observa que e/ hét es, en el
orden de las aspiradas, un refuerzo o endurecimiento del 4é, lo que sefiala en cierto
modo una especie de “compresion”, y que ademas aquella letra expresa por si misma,
ideograficamente, un limite o encerramiento, se ve que, por la relacion misma entre las
dos palabras, la caverna esta indicada como el lugar cerrado en el interior de la monta-
fa, lo que es exacto tanto literal como simbolicamente; y nos vemos asi reconducidos
una vez mas a las relaciones entre la montafia y la caverna, que hemos de examinar mas
en particular en lo que sigue.

- Respetamos la terminologia del autor; seria mas exacto: “se encuentran tanto con velar como con as-
pirada por consonante inicial”’; también, hacia el final del articulo, se tendra en cuenta que el 4ét hebreo,
mas bien que una “aspirada”, es una “constrictiva” faringea. (N. del T).
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XXXI
LA MONTANA Y LA CAVERNA®Y

Existe, pues, una relacion estrecha entre la montafia y la caverna, en cuanto una y
otra se toman como simbolos de los centros espirituales, como lo son también, por razo-
nes evidentes, todos los simbolos, “axiales” o “polares”, de los cuales uno de los princi-
pales es precisamente la montafia. Recordaremos que, a este respecto, la caverna debe
considerarse situada bajo la montafia o en su interior, de modo de encontrarse igualmen-
te sobre el eje, lo que refuerza aun el vinculo existente entre ambos simbolos, en cierto
modo complementarios entre si. Es preciso, empero, advertir también, para “situarlos”
exactamente uno respecto del otro, que la montafia tiene caracter mas “primordial” que
la caverna: ello resulta del hecho de que es visible en el exterior, de que es inclusive, po-
dria decirse, el mas visible de todos los lugares, mientras que, al contrario, la caverna
es, segun lo hemos dicho, un lugar esencialmente oculto y cerrado. Puede facilmente
deducirse que la representacion del centro primordial por la montafia corresponde pro-
piamente al periodo originario de la humanidad terrestre, durante el cual la verdad era
integramente accesible a todos (de donde el nombre de Satya-Yuga [‘periodo de la ver-
dad’], y la cuspide de la montafia es entonces el Satya-Loka o ‘lugar de la verdad’);
pero, cuando a consecuencia de la marcha descendente del ciclo esa verdad no estuvo ya
sino al alcance de una minoria mas o menos restringida (lo que coincide con los co-
mienzos de la iniciacion entendida en su sentido mas estricto) y se hizo oculta para la
mayoria de los hombres, la caverna fue un simbolo mas apropiado para el centro espiri-
tual y, por consiguiente, para los santuarios iniciaticos que son su imagen. Por tal cam-
bio, el centro, podria decirse, no abandon6 la montafa, sino que se retiré solamente de
la ctspide al interior; por otra parte, ese mismo cambio es en cierto modo una “inver-
sion” por la cual, segun lo hemos explicado en otro lugar, el “mundo celeste” (al cual se
refiere la elevacion de la montafia por sobre la superficie terrestre) se convirtio en cierto
sentido en el “mundo subterraneo” (aunque en realidad no sea ¢l el que cambio, sino las.
condiciones del mundo exterior, y por lo tanto su relacion con éste); y esa “inversion” se
encuentra figurada por los esquemas respectivos de la montafia y la caverna, que expre-
san a la vez su mutua complementariedad.

Seglin hemos sefialado anteriormente, el esquema de la montafia, al igual que el de
la pirdmide o el del monticulo, sus equivalentes, es un tridngulo con el vértice hacia
arriba; el de la caverna, al contrario, es un tridngulo con el vértice hacia abajo, y por
ende invertido con respecto a aquél. Este triangulo invertido es igualmente el esquema

335 [Publicado en E. T, enero de 1938].
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del corazon™®, y el de la copa, que estd generalmente asimilada a aquél en el simbolis-
mo, segun lo hemos mostrado particularmente en lo que concierne al Santo Graal®’.
Agreguemos que estos ultimos simbolos y sus similares, desde un punto de vista mas
general, se refieren al principio pasivo o femenino de la manifestacion universal, o a al-

1, mientras que los simbolos esquematizados por el tridngulo

guno de los aspectos de ¢
con el vértice hacia arriba se refieren al principio activo o masculino; se trata, pues, de
una verdadera complementariedad. Por otra parte, si se disponen ambos triangulos uno
debajo del otro, lo que corresponde a la situacion de la caverna bajo la montana, se ve
que el segundo puede considerarse como el reflejo del primero (fig. 12); y esta idea de
reflejo conviene muy bien a la relacion de un simbolo derivado con respecto al simbolo

principal, segin lo que acabamos de decir acerca de la relacion entre la montafia y la

Fig. 12

caverna en cuanto representaciones sucesivas del centro espiritual en las diferentes fases
del desarrollo ciclico.

Podria causar asombro el que figuremos aqui el triangulo invertido mas pequefio que
el triangulo derecho, pues, desde que éste es reflejo de aquél, pareceria que deberia serle
igual; pero tal diferencia en las proporciones no es cosa excepcional en el simbolismo:
asi, en la Cabala hebrea, el Macroprosopo o “Gran Rostro” tiene por reflejo el Micro-
prosopo o “Pequeno Rostro”. Ademas, hay en ello, en el caso presente, una razéon mas
particular: hemos recordado, con motivo de la relacion entre la caverna y el corazén, el

336 Puede ser referido a esta figuracion el hecho de que el nombre 4rabe del corazon (galb) significa
propiamente que estd en posicion “invertida” (maqlib) (cf. T. Burckhardt, “Du Barzakh”, en £. T, di-
ciembre de 1937).

337 En el antiguo Egipto, el vaso era el jeroglifico del corazon. La “copa” del Tarot corresponde tam-
bién al “corazén” de los naipes ordinarios [franceses; en la baraja espaiiola se ha mantenido la figura de la
copa (N. del T)))].

358 Bl triangulo invertido es en la India uno de los principales simbolos de la Cakti; es también el de
las Aguas primordiales.
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texto de las Updnishad donde se dice que el Principio, residente en “el centro del ser” es
“mas pequeio que un grano de arroz, mas pequeio que un grano de cebada, mas peque-
flo que un grano de mostaza, mas pequefio que un grano de mijo, mas pequeiio que el
germen que esta en un grano de mijo”, pero también, al mismo tiempo, “mas grande que
el cielo, mas grande que todos estos mundos juntos**; ahora bien: en la relacion inver-
sa de los dos simbolos que ahora consideramos, la montafa corresponde a la idea de
“grandor” y la caverna (o la cavidad del corazén) a la de “pequeniez”. El aspecto del
“grandor” se refiere, por otra parte, a la realidad absoluta, y el de la “pequenez” a las
apariencias relativas a la manifestacion; es, pues, perfectamente normal que el primero
173y el

segundo por el que corresponde a una condicion ulterior de “oscurecimiento” y de “en-

se represente aqui por el simbolo que corresponde a una condiciéon “primordia

voltura” o repliegue” espiritual.

Si se quiere representar la caverna como situada en el interior mismo (o en el cora-
z6n, podria decirse) de la montafia, basta transportar el tridngulo inverso al interior del
triangulo recto, de modo que sus centros coincidan (fig. 13); el primero debe, pues, ser
necesariamente mas pequefio para poder contenerse integramente en el otro; pero, aparte

Fig. 13

de esta diferencia, el conjunto de la figura asi obtenida es manifiestamente idéntico al
simbolo del “sello de Salomén”, donde los dos tridngulos opuestos representan igual-
mente dos principios complementarios, en las diversas aplicaciones de que son suscepti-
bles. Por otra parte, si se hacen los lados del triangulo invertido iguales a la mitad de los
del triangulo recto (los hemos hecho un poco menores para que los dos triangulos apa-
rezcan enteramente separados, pero, de hecho, es evidente que la entrada de la caverna
debe encontrarse en la superficie misma de la montafia, y por lo tanto que el tridngulo

%9 Chhdndogya-Updnishad, Prapathaka 3°, Khanda 14°, ¢ruti 3.
360 Sabido es que Dante sitlia el Paraiso terrestre en la sumidad de una montafia; esta situacion es,
pues, exactamente la del centro espiritual en el “estado primordial” de la humanidad.
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que la representa deberia realmente tocar el perimetro del otro)*®, el triangulo menor di-
vidira la superficie del mayor en cuatro partes iguales, de las cuales una sera el triangulo
invertido mismo, mientras que las otras tres seran triangulos rectos; esta ultima conside-
racion, como la de ciertas relaciones numéricas vinculadas con ella, no tiene, a decir
verdad, relacion directa con nuestro asunto presente, pero tendremos sin duda ocasion
de retomarla en el curso de otros estudios®®.

36! Se podra observar, segin el mismo esquema, que, si la montafia se reemplaza por la piramide, la
camara interior de ésta es el equivalente exacto de la caverna.

362 [Nuestro afiorado maestro no tuvo ya tal ocasiéon en sus libros o articulos. Solo en su correspon-
dencia con nosotros se vio llevado en diversas oportunidades a dar algunas precisiones inéditas, en rela-
cion con ciertos temas de nuestras cartas. Sus demas lectores no tienen ya, pues, otro medio de saber lo
que queria decir a este respecto que el de tomar conocimiento, por una nota postuma, de ciertos pasajes de
sus cartas, acompafados de explicaciones circunstanciales y de nuestros comentarios. Ver a este respeto el
Anexo 1, al final del volumen].
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XXXII
EL CORAZON Y “EL HUEVO DEL MUNDO™*%

Después de todas las consideraciones anteriormente expuestas sobre los diversos as-
pectos del simbolismo de la caverna, nos falta aun tratar otro punto importante: las rela-
ciones de ese simbolo con el “Huevo del Mundo”; pero, para que esto pueda ser bien
comprendido y vinculado mas directamente con lo que hasta el momento hemos dicho,
debemos hablar primero de las relaciones simbdlicas del “Huevo del Mundo” con el co-
razon. Acaso, a primera vista, pueda uno asombrarse de ello y no discernir sino cierta si-
militud de forma entre el corazon y el huevo; pero esta similitud misma no puede tener
verdadera significacion a menos que existan relaciones mas profundas; ahora bien: el
hecho de que el Omphalos y el betilo, incontestablemente simbolos del centro, tengan a
menudo forma ovoide, como era el caso, en particular, del Omphalos délfico®®, muestra
a las claras que ha de ser asi, y esto es lo que debemos explicar ahora.

A este respecto, importa destacar ante todo que el “Huevo del Mundo™ es la figura,
no del “cosmos” en su estado de plena manifestacion, sino de aquello a partir de lo cual
se efectuara su desarrollo; y, si este desarrollo se representa como una extension que se
cumple en todas las direcciones desde el punto de partida, es evidente que este punto
coincidira necesariamente con el centro mismo; asi, el “Huevo del Mundo” es realmente
“central” con relacion al “cosmos™®, La figura biblica del Paraiso terrestre, que es tam-
bién el “Centro del Mundo”, es la de un recinto circular, que puede considerarse la sec-
cion horizontal de una forma ovoide tanto como esférica; agreguemos que, de hecho, la
diferencia entre estas dos formas consiste esencialmente en que la de la esfera, al exten-
derse igualmente en todos los sentidos a partir de su centro, es verdaderamente la forma
primordial, mientras que la del huevo corresponde a un estado ya diferenciado, derivado
del anterior por una especie de “polarizacion” o desdoblamiento del centro®; tal “pola-

36 [Publicado en E. T., febrero de 1938].

% Hemos examinado mas especialmente estos simbolos en Le Roi du Monde, donde sefialdbamos
también que, en otros casos, revisten forma conica, en relacion directa con el simbolo de la montafia, de
modo que también aqui se encuentran las dos figuraciones complementarias de que habldbamos anterior-
mente.

365 El simbolo del fruto tiene también, a este respecto, la misma significacion que el del huevo; sin
duda volveremos sobre ello en el curso de nuestros estudios [cf. Apercus sur I’Initiation, cap. XLII]; y
haremos notar desde luego que ese simbolo tiene ademas un vinculo evidente con el del “jardin”, y por lo
tanto con el del Paraiso terrestre.

366 Asi, en geometria plana, el centro tinico del circulo, al desdoblarse, origina los dos focos de una
elipse; el mismo desdoblamiento esta también figurado con toda nitidez en el simbolo extremo-oriental
del Yin-Yang, que tampoco carece de relacion con el del “Huevo del Mundo”.
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rizacién” puede considerarse, por lo demds, como efectudndose desde que la esfera
cumple un movimiento de rotacion en torno de un eje determinado, puesto que desde
ese momento ya no todas las direcciones del espacio desempefian uniformemente un
mismo papel; y esto sefiala, precisamente, el paso de la una a la otra de esas dos fases
sucesivas del proceso cosmogonico que se simbolizan respectivamente por la esfera y el
huevo®®.

Dicho esto, no queda, en suma, sino mostrar que lo que se contiene en el “Huevo del
Mundo” es realmente idéntico a lo que, como deciamos anteriormente, estd también
simbolicamente contenido en el corazén, y en la caverna en cuanto ésta es el equivalen-
te de aquél. Se trata aqui de ese “germen” espiritual que, en el orden “macrocésmico”,

estd designado ‘por la tradicion hindi como Hiranyagarbha, es decir, literalmente, el
99368. 1369’ y

“embrion de oro™>""; este “germen” es real y verdaderamente el Avatdra primordia
hemos visto que el lugar de nacimiento del Avatdra, lo mismo que de aquello que le co-
rresponde desde el punto de vista “microcosmico”, estd precisamente representado por
el corazon o la caverna. Podria quizas objetarse que, en el texto citado por nosotros en
otro lugar’™, asi como en muchos otros casos, el Avatdra esta expresamente designado
como Agni, mientras que en cambio se dice que es Brahma quien se envuelve en el
“Huevo del Mundo”, llamado por esta razon Brahmanda, para nacer dentro de él como
Hiranyagarbha, pero, aparte de que los diferentes nombres no designan en realidad sino
diversos atributos divinos, siempre forzosamente en mutua conexion, y no entidades se-
paradas, cabe sefialar mas particularmente aqui que, al ser considerado el oro como la
“luz mineral” y “sol de los metales”, la designacion misma de Hiranyagarbha lo carac-
teriza efectivamente como un principio de naturaleza ignea; y esta razon se agrega ain a
su posicion central, para hacerlo asimilar simbdlicamente al Sol, el cual, por lo demas,
es igualmente en todas las tradiciones una de las figuras del “Corazén del Mundo™.

Para pasar de aqui a la aplicacion microcdsmica, basta recordar la analogia existente
entre el pinda, embrion sutil del ser individual, y el Brahmdnda o “Huevo del

367 Sefialemos ademas, acerca de la forma esférica, que en la tradicién islamica la esfera de pura luz

primordial es la Rith mohammediyah [‘espiritu de Mahoma’], que es a su vez el “Corazon del Mundo”; y
el “cosmos” entero esta vivificado por las “pulsaciones” de esa esfera, que es propiamente el bdrzaj [‘in-
tervalo, istmo’ (entre el Principio y la Manifestacion)] por excelencia; ver sobre este asunto el articulo de
T. Burckhardt en . 7., diciembre de 1937.

388 Ver L’ Homme et son devenir selon le Védanta, cap. XIIL

3% A esto se refiere igualmente la designacion de Cristo como “germen” en diversos textos de las Es-
crituras, sobre lo cual volveremos quiza en otra ocasion (ver Apercus sur I’ Initiation”, cap. XLVIIL; y, en
la presente compilacion, cap. LXXIII: “El grano de mostaza™].

3 Katha-Updnishad, Valli 1%, ¢ruti 14.
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Mundo™""; y ese pinda, en cuanto “germen” permanente e indestructible del ser, se
identifica por otra parte con el “ntcleo de inmortalidad”, que es denominado /iz en la

tradicion hebrea®”?

. Verdad que, en general, el /iiz no se indica como situado en el cora-
z6n, o por lo menos ésta no es sino una de las diferentes localizaciones de que es sus-
ceptible, en su correspondencia con el organismo corpdreo, y ni siquiera la mas habi-
tual; pero no deja de encontrarsela, entre las otras, precisamente donde debe encontrar-
sela segtin lo que llevamos dicho, es decir, donde el /iiz est4 en relacion inmediata con el
“segundo nacimiento”. En efecto, tales localizaciones, que se hallan también en relacion
con la doctrina hindu de los chakra [centros “organicos” sutiles], se refieren a otras tan-
tas condiciones del ser humano o fases de su desarrollo espiritual: en la base de la co-
lumna vertebral, el /iz se encuentra en el hombre ordinario en estado de “suefio”’*; en
el corazon, se da la fase inicial de su “germinacion”, que es propiamente el “segundo
nacimiento”; en el ojo frontal, corresponde a la perfeccion del estado humano, es decir,
a la reintegracion al “estado primordial”; por ultimo, en la coronilla, corresponde al
paso a los estados supraindividuales; y encontraremos también la correspondencia exac-

ta de estas diversas etapas cuando volvamos al simbolismo de la caverna iniciatica®™.

1 Yatha pinda tatha Brahmdnda (ver L'Homme et son devenir selon le Védanta caps. XIII y XIX).

372 Para mayores desarrollos sobre este punto, remitiremos una vez mas a Le Roi du Monde; puede no-
tarse también que la asimilacion del “segundo nacimiento” a una “germinacion” del iz recuerda neta-
mente la descripcion taoista del proceso iniciatico como “endogenia del inmortal”.

33 La serpiente enroscada en torno del “Huevo del Mundo”, y figurada a veces en torno del Ompha-
los y del betilo, es, a este respecto, la Kundalini enroscada en torno del “nucleo de inmortalidad”, que esta
también en relacion con el simbolismo de la “piedra negra”; a esta posicion “inferior” del /iiz, se alude di-
rectamente en la formula hermética: “Visita inferiora terrae, rectificando invenies occultum lapidem”
[“Visita las (partes) inferiores de la tierra, (y) rectificando encontraras la piedra oculta’]; la “rectificacion”
es aqui el “enderezamiento” [redressement] que seiala, después del “descenso” el comienzo del movi-
miento ascensional, correspondiente al despertar de la Kundalini; y el complemento de la misma formula
designa ademas esa “piedra oculta” como “veram medicinam” [ ‘verdadera medicina’], lo que la identifica
también con el dmrtd, alimento o pécima de la inmortalidad.

3 Notemos ademés que la designacion “embrion de oro” sugiere cierta relacion con el simbolismo
alquimico, confirmada por otra parte por ciertas vinculaciones como las que hemos indicado en la nota
precedente; y veremos también, a este respecto, que la caverna iniciatica corresponde de modo notable al
athanor hermético; no cabe asombrarse de estas similitudes, pues el proceso de la “Gran Obra”, entendi-
do en su verdadero significado, no es en el fondo sino el proceso mismo de la iniciacion.
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XXXII
LA CAVERNA Y “EL HUEVO DEL MUNDO*”

La caverna iniciatica, hemos dicho anteriormente, esta considerada como una ima-
gen del mundo; pero, por otra parte, en razon de su asimilacion simbolica al corazon, re-
presenta particularmente el lugar cdsmico central. Puede parecer que haya en ello dos
puntos de vista diferentes, pero, en realidad, no se contradicen en modo alguno, y lo que
hemos expuesto con respecto al “Huevo del Mundo” basta para conciliarlos, e inclusive
para identificarlos entre si en cierto sentido: en efecto, el “Huevo del Mundo” es central
con respecto al “cosmos” y, a la vez, contiene en germen todo cuanto éste contendra en
el estado de plena manifestacion; todas las cosas se encuentran, pues, en el “Huevo del
Mundo”, pero en un estado de “repliegue” o “envoltura”, que precisamente se figura
también, segin lo hemos explicado, por la situacion misma de la caverna, por su carac-
ter de lugar oculto y cerrado. Las dos mitades en que se divide el “Huevo del Mundo”,
segiin uno de los aspectos mas habituales de su simbolismo, se convierten, respectiva-
mente, en el cielo y la tierra; en la caverna, igualmente, el suelo corresponde a la tierra y
la boveda al cielo; no hay, pues, en todo ello nada que no sea perfectamente coherente y
normal.

Ahora, falta considerar otra cuestion particularmente importante desde el punto de
vista iniciatico: hemos hablado de la caverna como lugar del “segundo nacimiento”;
pero ha de hacerse una distincion esencial entre este “segundo nacimiento” y el “tercer
nacimiento”, distincion que en suma corresponde a la de la iniciacion en los “pequenos
misterios” y en los “grandes misterios”; si el “tercer nacimiento” se representa también
como cumplido en la caverna, ;de qué modo se adaptara a €l el simbolismo, de ésta? El
“segundo nacimiento”, que es propiamente lo que puede llamarse la “regeneracion psi-
quica”, se opera en el dominio de las posibilidades sutiles de la individualidad humana;
el “tercer nacimiento”, al contrario, al efectuarse directamente en el orden espiritual, y
no ya en el psiquico, es el acceso al dominio de las posibilidades supraindividuales. El
uno es, pues, propiamente un ‘“nacimiento en el cosmos” (proceso al cual corresponde,
segun lo hemos dicho, en el orden “macrocésmico”, el nacimiento del Avatdra) y por
consiguiente es logico que se lo figure como ocurrido integramente en el interior de la
caverna; pero el otro es un “nacimiento fuera del cosmos” y a esta “salida del cosmos”,
segun la expresion de Hermes’, debe corresponder, para que el simbolismo sea com-

375 [Publicado en E. T, marzo de 1938].
76 Cf. A. K. Coomaraswamy, “La Vierge allaitant saint Bernard”, en E.T., diciembre de 1937, pag.
418.
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pleto, una salida final de la caverna, la cual contiene solamente las posibilidades inclui-
das en el “cosmos”, las que el iniciado debe precisamente sobrepasar en esta nueva fase
del desarrollo de su ser, del cual el “segundo nacimiento” no era en realidad sino el pun-
to de partida.

Aqui, naturalmente, ciertas relaciones se encontrardn modificadas: la caverna vuelve
a ser un “sepulcro”, no ya esta vez en razon exclusivamente de su situacion “subterra-
nea”, sino porque el “cosmos” integro es en cierto modo el “sepulcro” del cual el ser
debe salir ahora; el “tercer nacimiento” esta precedido necesariamente de la “segunda
muerte”; que no es ya la muerte al mundo profano, sino verdaderamente la “muerte al
cosmos” (y también “en el cosmos”™), y por eso el nacimiento “extracosmico” se asimila
siempre a una “resurreccion™’’. Para que pueda ocurrir tal “resurreccion”, que es al
mismo tiempo la salida de la caverna, es necesario que sea retirada la piedra que cierra
la abertura del “sepulcro” (es decir, de la caverna misma); veremos en seguida como
puede traducirse esto en ciertos casos en el simbolismo ritual.

Por otra parte, cuando lo que esta fuera de la caverna representaba solamente el
mundo profano o las “tinieblas exteriores”, la caverna aparecia como el unico lugar ilu-
minado, y, por lo demas, iluminado forzosamente desde el interior; ninguna luz, en efec-
to, podia entonces venirle de afuera. Ahora, puesto que hay que tener en cuenta las posi-
bilidades “extracosmicas”, la caverna, pese a tal iluminacién, se hace relativamente os-
cura, por relacion, no diremos a lo que esta simplemente fuera de ella, sino mas precisa-
mente a lo que esta por sobre ella, allende su boveda, pues esto es lo que representa al
dominio “extracosmico”. Podria entonces, segin este nuevo punto de vista, considerarse
la iluminacién interior como el mero reflejo de una luz que penetra a través del “techo
del mundo™, por la “puerta solar”, que es el “0jo” de la bodveda cosmica o la abertura su-
perior de la caverna. En el orden microcdsmico esta abertura corresponde al Brahma-
randhra [el séptimo chakra], es decir, al punto de contacto del individuo con el “sépti-

1378

mo rayo” del sol espiritual’”®, punto cuya “localizacion” segun las correspondencias or-

ganicas se encuentra en la coronilla®”

380

, 'y que se figura también por la abertura superior
del athanor hermético™”. Agreguemos a este respecto que el “huevo filoséfico”, el cual
desempefia manifiestamente el papel de “Huevo del Mundo”, estd encerrado en el inte-
rior del athanor, pero que éste mismo puede ser asimilado al “cosmos”, y ello en la do-

ble aplicacion, “macrocésmica” y “microcosmica”; la caverna, pues, podra también

377 Se encuentra igualmente lo analogo de todo esto en el simbolismo de la crisalida y de su transfor-
macioén en mariposa.

8 Cf. A. K. Coomaraswamy, loc. cit.

37 Ver L’ Homme et son devenir selon le Védanta, cap. XXL.

3% E| “tercer nacimiento” podria ser considerado, empleando la terminologia alquimica, como una
“sublimacion”.
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identificarse simbolicamente a la vez con el “huevo filoséfico” y con el athanor, segin
que la referencia sea, si asi quiere decirse, a grados de desarrollo diferentes en el proce-
s0 iniciatico, pero, en todo caso, sin que su significacion fundamental se altere en modo
alguno.

Cabe observar también que, con esa iluminacion refleja, tenemos la imagen de la ca-
verna de Platon, en la cual no se ven sino sombras, gracias a una luz que viene de afue-
ra’®!, y esta luz es ciertamente “extracosmica”, ya que su fuente es el “Sol inteligible”.
La liberacién de los prisioneros y su salida de la caverna es una “salida al dia”, por la
cual pueden contemplar directamente la realidad de que hasta entonces no habian perci-
bido sino un simple reflejo; esa realidad son los “arquetipos” eternos, las posibilidades
contenidas en la “permanente actualidad” de la esencia inmutable.

Por tltimo, importa sefialar que los dos “nacimientos” de que hemos hablado, siendo
dos fases sucesivas de la iniciacion completa, son también, por eso mismo, dos etapas
por una misma via, y que esta via es esencialmente “axial”, como lo es igualmente, en
su simbolismo, el “rayo solar” al cual nos referiamos poco antes, el cual sefiala la “di-
reccion” espiritual que el ser debe seguir, elevandose constantemente, para finalmente

82 En los limites del microcosmo, esta direccion “axial” es

llegar a su verdadero centro
la de la sushumna [una “arteria” sutil], que se extiende hasta la coronilla, a partir de la
cual se prolonga “extraindividualmente”, podria decirse, en el “rayo solar” mismo, reco-
rrido remontandose hacia su fuente; a lo largo de la sushumna se encuentran los chakra,
centros sutiles de la individualidad, a algunos de los cuales corresponden las diferentes
posiciones del /iiz o “nucleo de inmortalidad” a las que nos hemos referido anteriormen-
te, de modo que esas posiciones mismas, o el “despertar” sucesivo de los correspondien-
tes chakra, son siempre asimilables igualmente a etapas situadas en la misma via
“axial”. Por otra parte, como el “Eje del Mundo” se identifica naturalmente con la direc-
cion vertical, que responde muy bien a la idea de via ascendente, la abertura superior,
que corresponde “microcosmicamente”, segun lo hemos dicho, a la coronilla, debera si-
tuarse normalmente, a este respecto, en el cenit de la caverna, es decir, en la sumidad de
la boveda. Empero, la cuestion presenta de hecho algunas complicaciones, debido a que
pueden intervenir dos modalidades diferentes de simbolismo, una “polar” y otra “solar”;
por eso, en lo que concierne a la salida de la caverna, cabe aportar alin otras precisiones,
que daran a la vez un ejemplo de las relaciones que pueden mantener entre si esas dos

381 Bsta vision oscura es la vision quasi per speculum in aenigmate de que habla San Pablo (I Corin-
tios, X1II. 12); lo que aparece como manifestado en el “cosmos” no es, propiamente, sino una sombra o
un “vestigio” de la realidad trascendente, pero, por lo demas, eso es lo que constituye su valor como sim-
bolo de aquella realidad.

382 Cf. “es-sirdtu-l-mustaqim” [‘la via recta’] en la tradicion islamica.
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modalidades, cuyo predominio respectivo se refiere originariamente a periodos ciclicos
diferentes, pero que ulteriormente se han asociado y combinado a menudo de multiples
maneras.
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XXXIV
LA SALIDA DE LA CAVERNA®Y

La salida final de la caverna inicidtica, considerada como representacion de la “sali-
da del cosmos”, parece deber efectuarse normalmente, segun lo que antes hemos dicho,
por una abertura situada en la boveda, y en el cenit de ella; recordamos que esta puerta
superior, designada a veces tradicionalmente como el “cubo de la rueda solar” y tam-
bién como “el ojo césmico”, corresponde en el ser humano al Brahma-randhra y a la
coronilla. Empero, pese a las referencias al simbolismo solar que se encuentran en tal
caso, podria decirse que esta posicion “axial” y “cenital” se refiere mas directamente, y
sin duda mas primitivamente también, a un simbolismo polar: este punto es aquel en el
cual, segun ciertos rituales “operativos”, esta suspendida la “plomada del Gran Arqui-
tecto”, que sefala la direccion del “Eje del Mundo” y se identifica entonces con la mis-

ma estrella polar®®*

. Cabe sefialar también que, para que la salida pueda efectuarse asi,
es menester que de ese lugar mismo se retire una piedra de la boveda; y esta piedra, por
el hecho mismo de ocupar la sumidad, tiene en la estructura arquitectonica un caracter
especial y hasta tinico, pues es naturalmente la “clave de boveda”; esta observacion no
carece de importancia, aunque no sea éste el lugar de insistir en ella™.

De hecho, parece bastante raro que lo que acabamos de decir sea literalmente obser-
vado en los rituales iniciaticos, aunque empero puedan encontrarse algunos ejemplos’;
esta rareza, por lo demas, puede explicarse, al menos en parte, por ciertas dificultades de

3% [Publicado en E.T., abril de 1938].

3% Recordaremos a este respecto que, segun la tradicion extremo-oriental, la estrella polar representa

la sede de la “Gran Unidad” (7”ai-yi); al mismo tiempo, si normalmente debe considerarse al eje en posi-
cion vertical, segin acabamos de decirlo, ésta corresponde también a la “Gran Cima” (7" ai-ki), es decir, a
la sumidad de la cuspide celeste o del “techo del mundo”. [Sobre la figuracion del “Eje del Mundo” por la
“plomada del Gran Arquitecto del Universo”, véase La Grande Triade, cap. XXV].

% Esto se refiere mas en especial al simbolismo de la masoneria del Royal Arch, remitiremos tam-
bién, para este tema, a la nota al final de nuestro articulo sobre “Le Tombeau d’Hermés”, en E. T, diciem-
bre de 1936, pag. 473. [Texto que sera incluido en la compilacion postuma Tradition primordiale et for-
mes particuliéres).

3% En los altos grados de la masoneria escocesa, asi ocurre con el grado 13°, llamado del “Arco [de
boveda] Real”, pero al cual no ha de confundirse, pese a ciertas similitudes parciales, con lo que en la ma-
soneria inglesa constituye la Arch Masonry en cuanto diferenciada de la Square Masonry; los origenes
“operativos” de dicho grado escocés son, por lo demas, mucho menos claros; el grado 14° o “Gran Esco-
cés de la Boveda sagrada”, se confiere igualmente “en un lugar subterraneo y abovedado”. Conviene se-
fnalar, a este respecto que hay en todos esos altos grados muchos elementos de procedencia diversa, no
siempre conservados integralmente ni sin confusion, de modo que, en su estado actual su naturaleza real
es a menuda dificil de determinar exactamente.
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orden practico y también por la necesidad de evitar una confusion que corre riesgo de

producirse en tal caso®™

. En efecto, si la caverna no tiene otra salida que la cenital, ésta
tendra que servir tanto de entrada como de salida, lo que no es conforme a su simbolis-
mo; logicamente, la entrada deberia mas bien encontrarse en un punto opuesto a aquélla
segun el eje, es decir en el suelo, en el centro mismo de la caverna, a donde se llegaria
por un camino subterraneo. Solo que, por otra. parte, tal modo de entrada no convendria
para los “grandes misterios”, pues no corresponde propiamente sino al estado inicial,
que para entonces ya ha sido franqueado hace mucho; seria necesario mas bien, pues,
suponer que el recipiendario, entrado por esa via subterranea para recibir la iniciacion
en los “pequefios misterios”, permanece luego en la caverna hasta el momento de su
“tercer nacimiento”, en que sale definitivamente de ella por la abertura superior; esto es
admisible tedricamente, pero de toda evidencia no es posible ponerlo en practica de
modo efectivo®™,

Existe en realidad otra solucidon, que implica consideraciones en que el simbolismo
solar toma esta vez el lugar preponderante, aunque los vestigios de simbolismo polar
permanezcan todavia muy netamente visibles; se trata, en suma, de una especie de com-
binacion y casi de fusion entre ambas modalidades, segin lo indicdbamos al final del es-
tudio precedente. Lo que importa esencialmente sefalar a este respecto es lo que sigue:
el eje vertical, en cuanto une ambos polos, es evidentemente un eje norte-sur; en el paso
del simbolismo polar al solar, ese eje debera proyectarse en cierto modo en el plano zo-
diacal, pero de manera de conservar cierta correspondencia, y hasta podria decirse una

3% Ahora bien; en el ciclo

equivalencia lo mas exacta posible, con el eje polar primitivo
anual, los solsticios de invierno y verano son los dos puntos que corresponden respecti-
vamente al norte y al sur en el orden espacial, asi como los equinoccios de primavera y
otofo corresponden a oriente y occidente; el eje que cumpla la condicion requerida sera,
pues, el que une los dos puntos solsticiales; y puede decirse que este eje solsticial de-

sempefiara entonces el papel de un eje relativamente vertical, como en efecto lo es con

%7 Esta confusion existe, efectivamente, en los grados escoceses que acabamos de mencionar: como
la “boveda subterranea” es “sin puertas ni ventanas”, no se puede entrar ni tampoco salir sino por la tnica
abertura, practicada en la sumidad de la boveda.

3% En cierto sentido puede decirse que los “pequefios misterios” corresponden a la tierra (estado hu-
mano), y los “grandes misterios” al cielo (estados supraindividuales); de ahi también, en ciertos casos,
una correspondencia simbolica establecida con las formas geométricas del cuadrado y del circulo (o deri-
vadas de éstas), que en particular la tradicién extremo-oriental refiere, respectivamente, a la tierra y al
cielo; esta distincion se encuentra, en Occidente, en la de la Square Masonry y la Arch Masonry, que aca-
barnos de mencionar. [Sobre las cuestiones a que se refiere esta nota, véase La Grande Triade, cap. XV].

%9 A este mismo paso de un simbolismo a otro se refiere la “transferencia” de ciertas constelaciones
de la region polar a la region zodiacal, a la cual hemos aludido en otro lugar (ver Le Roi du Monde, cap.
X).
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relacion al eje equinoccial®”

. Los solsticios son verdaderamente lo que puede llamarse
los polos del afio; y estos polos del mundo temporal, si cabe expresarse asi, sustituyen
entonces, en virtud de una correspondencia real y para nada arbitraria, a los polos del
mundo espacial; por lo demas, estdn naturalmente en relacion directa con el curso del
sol, del cual los polos, en el sentido propio y ordinario del término, son, al contrario, por
completo independientes; y asi se encuentran vinculadas del modo mas claro posible las
dos modalidades simbdlicas a que nos hemos referido.

Siendo asi, la caverna “césmica” podra tener dos puertas “zodiacales”, opuestas se-
gun el eje que acabamos de considerar, y por lo tanto correspondientes, respectivamen-
te, a los dos puntos solsticiales, una de las cuales servird de entrada y la otra de salida;
en efecto, la nocidn de estas dos “puertas solsticiales” se encuentra explicita en la mayo-
ria de las tradiciones, e inclusive se le atribuye por lo general una importancia simbolica
considerable. La puerta de entrada se designa a veces como la “puerta de los hombres”,
quienes entonces pueden ser iniciados en los “pequefios misterios” como simples profa-
nos, puesto que no han sobrepasado atn el estado humano; y la puerta de salida se de-
signa entonces, por oposicion, como la “puerta de los dioses”, es decir, aquella por la
cual pasan solamente los seres que tienen acceso a los estados supraindividuales. No
queda ya sino determinar a cual de los dos solsticios corresponde cada una de las dos
puertas; pero esta cuestion, para recibir los desarrollos que exige, merece también trata-
miento aparte.

3% No hemos de ocuparnos aqui en el hecho de que entre las diferentes formas tradicionales hay algu-
nas que dan al afio un punto de partida solsticial, y otras equinoccial; diremos solo que el predominio asi
atribuido a los solsticios y a los equinoccios encuentra también su razon de ser en la consideracion de los
diferentes periodos ciclicos a los cuales esas formas tradicionales deben vincularse mas particularmente.
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XXXV
LAS PUERTAS SOLSTICIALES™'

Hemos dicho que las dos puertas zodiacales, que son respectivamente la entrada y la
salida de la “caverna cosmica” y que ciertas tradiciones designan como “la puerta de los
hombres” y la puerta de los dioses”, deben corresponder a los dos solsticios, debemos
ahora precisar que la primera corresponde al solsticio de verano, es decir, al signo de
Cancer, y la segunda al solsticio de invierno, es decir, al signo de Capricornio. Para
comprender la razon, es menester referirse a la division del ciclo anual en dos mitades,
una “ascendente” y otra “descendente”: la primera es el periodo del curso del sol hacia
el norte (uttarayana), que va del solsticio de invierno al de verano; la segunda es la del
curso del sol hacia el sur (dakshinayana), que va del solsticio de verano al de invier-
no’”. En la tradicion hindq, la fase “ascendente™ esta puesta en relacion con el deva-
vana [‘via de los dioses’], y la fase descendente con el pitr-yana [‘via de los padres (o
antepasados)’]*”, lo que coincide exactamente con las designaciones de las dos puertas
que acabamos de recordar: la “puerta de los hombres” es la que da acceso al pitr-ydna, y
la “puerta de los dioses” es la que da acceso al deva-ydna, deben, pues, situarse respec-
tivamente en el inicio de las dos fases correspondientes, o sea la primera en el solsticio
de verano y la segunda en el solsticio de invierno. Solo que, en este caso, no se trata
propiamente de una entrada y una salida, sino de dos salidas diferentes: esto se debe a
que el punto de vista es otro que el referente de modo especial al papel iniciatico de la
caverna, bien que en perfecta conciliacion con éste. En efecto, la “caverna cosmica” esta
considerada aqui como el lugar de manifestacion del ser: después de haberse manifesta-
do en ella en cierto estado, por ejemplo en el estado humano, dicho ser, seglin el grado
espiritual al que haya llegado, saldra por una u otra de las dos puertas; en un caso, el del
pitr-ydna, debera volver a otro estado de manifestacion, lo que estara representado, na-
turalmente, por una nueva entrada en la “caverna cosmica” considerada asi; al contrario,
en el otro caso, el del deva-ydna, no hay ya retorno al mundo manifestado. Asi, una de
las dos puertas es a la vez una entrada y una salida, mientras que la otra es una salida

¥! [Publicado en £. T., mayo de 1938].

392 Cabe notar que €l Zodiaco figurado frecuentemente en €l portal de las iglesias medievales estd dis-
puesto de modo de sefalar netamente esta division del ciclo anual.

33 Véase especialmente Bhdgavad-Gitd, VI, 23-26; cf. L’ Homme et son devenir selon le Védanta,
cap. XXI. Una correspondencia andloga se encuentra en el ciclo mensual, pues el periodo de la luna cre-
ciente estd también en relacion con el deva-ydna, y el de la luna menguante con el pitr-ydana, puede decir-
se que las cuatro fases lunares corresponden, en un ciclo mas restringido, a las cuatro fases solares que
son las cuatro estaciones del afio.
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definitiva; pero, en lo que concierne a la iniciacion, esta salida definitiva es precisamen-
te la meta final, de modo que el ser, que ha entrado por la “puerta de los hombres”, debe
salir, si ha alcanzado efectivamente esa meta, por la “puerta de los dioses™™*.

Hemos explicado anteriormente que el eje solsticial del Zodiaco, relativamente ver-
tical con respecto al eje de los equinoccios, debe considerarse como la proyeccion, en el
ciclo solar anual, del eje polar norte-sur; segun la correspondencia del simbolismo tem-
poral con el simbolismo espacial de los puntos cardinales, el solsticio de invierno es en
cierto modo el polo norte del afo y el solsticio de verano su polo sur, mientras que los
dos equinoccios, el de primavera y el de otofio, corresponden respectivamente, y de
modo analogo, al este y al oeste®. Empero, en el simbolismo védico, la puerta del
deva-loka [‘mundo de los dioses’] esté situada al noreste, y la del pitr-loka al sudoeste;
pero esto debe considerarse solo como una indicacion més explicita del sentido en que
se efectua la marcha del ciclo anual. En efecto, conforme a la correspondencia recién
mencionada, el periodo “ascendente” se desarrolla de norte a este y luego de este a sur;
analogamente, el periodo “descendente” se desarrolla de sur a oeste y luego de oeste a

norte®; podria decirse, pues, con mayor precision aun, que la “puerta de los dioses”

3% La “puerta de los dioses” no puede ser una entrada sino en el caso de descenso voluntario, al mun-
do manifestado, sea de un ser ya “liberado”, sea de un ser que representa la expresion directa de un prin-
cipio “supracosmico”. [Sobre este punto, ver Initiation et réalisation spitituelle, cap. XXXII: “Réalisation
ascendante et descendante”]. Pero es evidente que esos casos excepcionales no entran en los procesos
“normales” que aqui encaramos. Haremos notar solo que se puede comprender facilmente asi la razén por
la cual el nacimiento del Avatdra se considera como ocurrido en la época del solsticio de invierno, época
que es la de la fiesta de Navidad en la tradicion cristiana.

3% En el dia, la mitad ascendente es de medianoche a mediodia, la mitad descendente de mediodia a
medianoche: medianoche corresponde al invierno y al norte, mediodia al verano y al sur; la mafiana co-
rresponde a la primavera y al este (lado de la salida del sol), la tarde al otofio y al oeste (lado de la puesta
del sol). Asi, las fases del dia, como las del mes, pero en escala aun mas reducida, representan analogica-
mente las del afio; ocurre lo mismo, de modo mas general, para un cielo cualquiera, que, cualquiera fuere
su extension, se divide siempre naturalmente segiin la misma ley cuaternaria. De acuerdo con el simbolis-
mo cristiano, el nacimiento del Avatdra ocurre no solamente en el solsticio de invierno, sino también a
medianoche; esta asi, pues, en doble correspondencia con la “puerta de los dioses”. Por otra parte, segun
el simbolismo masoénico, el trabajo iniciatico se cumple “de mediodia a medianoche”, lo que no es menos
exacto si se considera el trabajo como una marcha efectuada de la “puerta de los hombres™ a la “puerta de
los dioses”; la objecion que se podria estar tentado de hacer, en razon del caracter “descendente” de este
periodo, se resuelve por una aplicacion del “sentido inverso” de la analogia, como se vera mas adelante.

3% Esto esta en relacion directa con la cuestion del sentido de las “circumambulaciones” rituales en
las diferentes formas tradicionales: seglin la modalidad “solar” del simbolismo, ese sentido es el que indi-
camos aqui, y la “circumambulacion” se cumple teniendo constantemente a la derecha el centro en torno
del cual se gira; segiin la modalidad “polar”, se cumple en sentido opuesto al anterior, o sea teniendo el
centro siempre a la izquierda. El primer caso es el de la praddkshind, tal como esta en uso en las tradicio-
nes hindd y tibetana; el segundo se encuentra particularmente en la tradicion islamica; quiza no carezca
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esta situada al norte y vuelta hacia el este, que se considera siempre como el lado de la
luz y de la vida, y que la “puerta de los hombres” esta situada al sur y vuelta hacia el
oeste, que, analogamente, se considera como el lado de la sombra y la muerte; y asi que-
dan exactamente determinadas las dos vias permanentes, la una clara, la otra oscura, del
mundo manifestado; por la una, no hay retorno (de lo no-manifestado a lo manifestado);
por la otra, se vuelve atras (a la manifestacion)™’.

Falta atin, empero, resolver una apariencia de contradiccion, a saber: el norte se de-
signa como el punto mas alto (uttara), y, por lo demads, hacia este punto se dirige el cur-
so ascendente del sol, mientras que su curso descendente, se dirige hacia el sur, que apa-
rece asi como el punto mas bajo; pero, por otra parte, el solsticio de invierno, que co-
rresponde al norte en el afio y sefala el inicio del movimiento ascendente, es en cierto
sentido el punto mas bajo, y el solsticio de verano, que corresponde al sur, donde ese
movimiento ascendente concluye, es, en el mismo respecto, el punto mas alto, a partir
del cual comenzara en seguida el movimiento descendente, que concluira en el solsticio
de invierno. La solucién de esta dificultad reside en la distincion que cabe establecer en-
tre el orden “celeste”, al cual pertenece el curso del sol, y el orden “terrestre”, al cual
pertenece, al contrario, la sucesion de las estaciones; seglin la ley general de la analogia,
ambos 6rdenes deben, en su correlacion misma, ser mutuamente inversos, de modo que
el mas alto para un orden es el mas bajo para el otro, y reciprocamente; asi, segun la ex-
presion hermética de la Tabla de Esmeralda, “lo que esta arriba (en el orden celeste) es
como lo que estad abajo (en el orden terrestre)”, o también, seglin las palabras evangéli-
cas, “los primeros (en el orden principial) seran los postreros (en el orden
manifestado)”™®. No por eso es menos cierto, por lo demas, que en lo que concierne a

de interés sefialar que el sentido de esas “circumambulaciones”, respectivamente de izquierda a derecha y
de derecha a izquierda, corresponde igualmente a la direccion de la escritura en las lenguas sagradas de
dichas formas tradicionales. En la masoneria, en su forma actual, el sentido de las “circumambulaciones”
es solar; pero parece, al contrario, haber sido “polar” en el antiguo ritual “operativo”, segtin el cual el
“trono de Salomoén” estaba ademas situado a occidente y no a oriente.

¥ Bhagavad-Gitd, VIII, 26. Puede observarse que la “claridad” y la “oscuridad”, que caracterizan
respectivamente a estas dos vias, corresponden exactamente a los dos principios complementarios, yang y
yin, de la tradicion extremo-oriental.

3% A este doble punto de vista corresponde, entre otras aplicaciones, el hecho de que en figuraciones
geograficas o de otro orden el punto situado arriba pueda ser el norte o el sur; en China es el sur, y en el
mundo occidental ocurrié lo mismo entre los romanos y durante parte del Medioevo; este uso, en reali-
dad, seglin lo que acabamos de decir, es el mas correcto en lo que concierne a la representacion de las co-
sas terrestres, mientras que al contrario, cuando se trata de las cosas celestes, el norte debe normalmente
situarse arriba; pero va de suyo que el predominio de uno u otro de esos dos puntos de vista, segun las
formas tradicionales o segun las épocas, puede determinar la adopcion de una disposicion Gnica para to-
dos los casos indistintamente; y, a este respecto, el hecho de situar el norte o el sur arriba aparece general -
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los “influjos” vinculados a esos puntos siempre el norte permanece “benéfico”, ya se lo
considere como el punto hacia el cual se dirige el curso ascendente del sol en el cielo o,
con relacion al mundo terrestre, como la entrada del deva-loka; y analogamente, el sur
permanece siempre “maléfico”, ya se lo considere como el punto hacia el cual se dirige
el curso descendente del sol en el cielo, o, con relacién al mundo terrestre, como la en-

% Ha de agregarse que el mundo terrestre puede considerarse aqui,

trada del pitr-loka
por transposicion, como una representacion del “cosmos” en conjunto, y que entonces el
cielo, segun la misma transposicion, representara el dominio “extracosmico’’; desde este
punto de vista, la consideracion del “sentido inverso” debera aplicarse al orden “espiri-
tual”, entendido en su acepcion mas elevada, con respecto no solamente al orden sensi-

ble sino a la totalidad del orden cosmico*®.

mente vinculado sobre todo con la distincién de las dos modalidades, “polar” y “solar”, siendo el punto
que se sitda en lo alto el que se tiene orientandose segiin una u otra de ellas, como lo explicaremos en la
nota siguiente.

3% Sefialemos, incidentalmente, otro caso en que un mismo punto conserva también una significacion
constante a través de ciertos cambios que constituyen aparentes inversiones: la orientacion puede tomarse
segun una u otra de las dos modalidades, “polar” y “solar’, del simbolismo; en la primera, mirando hacia
la estrella polar, o sea volviéndose hacia el norte, se tiene el este a la derecha; en la segunda, mirando el
sol sobre el meridiano, o sea, volviéndose al sur, se tiene el este a la izquierda; las dos modalidades han
estado en uso, particularmente, en China en épocas diferentes; asi, el lado al cual se dio la preeminencia
fue a veces la derecha y a veces la izquierda, pero, de hecho, fue siempre el este, o sea el “lado de la luz”.
Agreguemos que existen ademas otros modos de orientacion, por ejemplo volviéndose hacia el sol levan-
te; a éste se refiere la designacion sanscrita del sur como ddkshina o ‘lado de la derecha’; y es también el
que, en Occidente, fue utilizado por los constructores de la Edad Media para la orientacion de las iglesias.
[Sobre todas las cuestiones de orientacion de que se trata en este capitulo, se remite a La Grande Triade,
cap. VIIJ.

49 Para dar un ejemplo de esta aplicacion, por lo demas en relacion estrecha con aquello de que aqui
se trata, si la “culminacion” del sol visible ocurre a mediodia, la del “sol espiritual” podra considerarse
simbolicamente como ubicada a medianoche; por eso se dice de los iniciados en los “grandes misterios”
de la Antigliedad que “contemplaban el sol a medianoche”; desde este punto de vista, la noche no repre-
senta ya la ausencia o privacion de la luz, sino su estado principal de no-manifestacion, lo que por lo de-
mas corresponde estrictamente a la significacion superior de las tinieblas o del color negro como simbolo
de lo no-manifestado; y también en este sentido deben entenderse ciertas ensefianzas del esoterismo isla-
mico segln las cuales “la noche es mejor que el dia”. Se puede notar ademas que, si el simbolismo
“solar” tiene una relacion evidente con el dia, el simbolismo “polar”, en cambio, tiene cierta relacion con
la noche; y es también muy significativo a este respecto que el “sol de medianoche” tenga literalmente, en
el orden de los fendmenos sensibles, su representacion en las regiones hiperboreas, es decir, alli mismo
donde se situa el origen de la tradicion primordial.
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XXXVI
EL SIMBOLISMO DEL ZODIACO ENTRE LOS PITAGORICOS™

Al tratar la cuestion de las puertas solsticiales, nos hemos referido directamente so-
bre todo a la tradicién hindud, porque en ésta se encuentran presentados del modo mas
neto los datos de esa cuestion; pero se trata de algo que, en realidad, es comln a todas
las tradiciones, y que puede establecerse también en la Antigiiedad occidental. En el pi-
tagorismo especialmente, ese simbolismo zodiacal parece haber tenido importancia no
menos considerable; las expresiones de “puerta de los hombres” y “puerta de los
dioses”, que hemos empleado, pertenecen, por lo demads, a la tradicidon griega; solo que
las informaciones llegadas hasta nosotros son tan fragmentarias e incompletas que su in-
terpretacion puede dar lugar a multitud de confusiones, que no han dejado de cometer,
segun veremos, quienes las han considerado aisladamente y sin esclarecerlas por com-
paracion con otras tradiciones.

Ante todo, para evitar ciertos equivocos sobre la situacion respectiva de esas dos
puertas, ha de recordarse lo que hemos dicho sobre la aplicacion del “sentido inverso”
segun se las encare con respecto al orden terrestre o al orden celeste: la puerta solsticial
de invierno, o el signo de Capricornio, corresponde al norte en el afio, pero al sur en
cuanto al curso del sol en el cielo; andlogamente, la puerta solsticial de verano, o el sig-
no de Cancer, corresponde al sur en el afio, y al norte en cuanto al curso del sol. Por eso,
mientras que el movimiento “ascendente” del sol va del sur al norte y su movimiento
“descendente” del norte al sur, el periodo “ascendente” del ano debe considerarse, al
contrario, como dirigido del norte al sur, y su periodo “descendente” como dirigido del
sur al norte, segun ya lo hemos dicho con anterioridad. Precisamente con relacion a este
ultimo punto de vista, en el simbolismo védico la puerta del deva-loka esté situada hacia
el norte y la del pitr-loka hacia el sur, sin que haya en ello, pese a las apariencias, con-
tradiccion ninguna con lo que encontraremos en lo siguiente respecto de otros lugares.

Citaremos, acompaiandolo de las explicaciones y rectificaciones necesarias, el resu-
men que da Jérdme Carcopino de las concepciones pitagoricas**: “Los pitagoricos —
dice— habian construido con toda una teoria sobre las relaciones del Zodiaco con la mi-
gracion de las almas. (A qué época se remonta? Imposible saberlo. En todo caso, duran-
te el siglo II de nuestra era esa teoria se desarrollaba en los escritos del pitagdérico Nu-

40! [Publicado en E. T, junio de 1938].

“2 La Basilique pythagoricienne de la Porte Majeure. Como no disponemos del volumen, citamos
por el articulo publicado anteriormente con el mismo titulo en la Revue des Deux Mondes nimero del 15
de noviembre de 1926.
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menio, que nos son accesibles por un resumen seco y tardio de Proclo en su comentario
a la Republica de Platon y por un andlisis, a la vez mas amplio y mas antiguo, de Porfi-
rio, en los capitulos XXI y XXII del De Antro Nyinpharum”. Hay en esto, sefialémoslo
al punto, un excelente ejemplo de “historicismo”: la verdad es que no se trata en modo
alguno de una teoria “construida” mas o menos artificialmente en tal o cual fecha, por
los pitagoricos o por otros, al modo de una simple concepcion filosofica o individual; se
trata de un conocimiento tradicional referente a una realidad de orden iniciatico, el cual,
en razon de su caracter tradicional mismo, no tiene ni pudo tener origen ninguno crono-
logicamente asignable. Por supuesto, son éstas consideraciones que pueden escapar a un
erudito”; pero, al menos, inclusive un “erudito” puede comprender esto: si la teoria de
que se trata hubiera sido “construida por los pitagéricos”, ;coOmo explicar que se la en-
cuentre por doquiera, fuera de todo influjo griego, y especialmente en los textos védi-
cos, que sin duda alguna son muy anteriores al pitagorismo? Inclusive esto, desgracia-
damente, puede ser ignorado por el sefior Carcopino en cuanto “especialista” de la Anti-
gliedad grecolatina; pero, segin lo que ¢l mismo refiere luego, esa concepcion se en-
cuentra ya en Homero; por lo tanto, incluso entre los griegos, era ya conocida, no diga-
mos solo antes de Numenio, cosa demasiado evidente, sino inclusive antes de Pitagoras;
es una ensefianza tradicional que se ha transmitido de modo continuo a través de los si-
glos, y poco importa la fecha quiza “tardia” en que ciertos autores, los cuales nada han
inventado ni han tenido pretension de inventar, la hayan formulado por escrito de mane-
ra mas o menos precisa.

Dicho esto, volvamos a Proclo y a Porfirio: “Ambos autores concuerdan en atribuir a
Numenio la determinacion de los puntos extremos del cielo: el troépico de invierno, bajo
el signo de Capricornio, y el tropico de verano, bajo el de Céncer, y en definir, evidente-
mente siguiendo a Numenio y segun los ‘tedlogos’ que éste cita y que le han servido de
guias, Cancer y Capricornio como las dos puertas del cielo. Sea para descender a la ge-
neracion, sea para remontarse a Dios, las almas debian, pues, necesariamente franquear
una de ellas”. Por “puntos extremos del cielo”, expresion algo demasiado eliptica para
ser perfectamente clara de por si, debe entenderse aqui, naturalmente, los puntos extre-
mos alcanzados por el sol en su curso anual, en los que en cierto modo se detiene, de
donde el nombre de “solsticios”; y a estos puntos solsticiales corresponden las dos
“puertas del cielo”, lo que representa exactamente la doctrina tradicional que ya conoci-
amos. Segun lo hemos indicado en otro lugar*”, esos dos puntos estaban simbolizados a
veces, por ejemplo bajo el tripode délfico y a los pies de los caballos del carro solar, por
el pulpo y el delfin, que representan respectivamente a Cancer y Capricornio. Va de

403 “Quelques aspects du symbolisme du poisson” [aqui. cap. XXII: “Algunos aspectos del simbolis-

mo del pez”].
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suyo, por lo demas, que los autores de que se trata no han podido atribuir a Numenio la
determinacion misma de los puntos solsticiales, que fueron conocidos de todo tiempo;
simplemente se han referido a ¢l como a uno de los que habian hablado antes de ellos
sobre esos puntos, asi como Numenio mismo se habia referido a su vez a otros “tedlo-
gos”.

Se trata luego de precisar el papel propio de cada una de ambas puertas, y aqui apa-
recera la confusion: “Segun Proclo, Numenio las habria especializado estrictamente: por
la puerta de Cancer, la caida de las almas en tierra; por la de Capricornio, el ascenso de
las almas al éter. En Porfirio, al contrario, solo se dice que Cancer esta en el norte y es
favorable para el descenso, y Capricornio estd a mediodia y es favorable para el ascen-
so: de modo que, en vez de estar estrictamente sujetas a un ‘sentido Unico’, las almas
habrian conservado, tanto a la ida como al retorno, cierta libertad de circulacion”. El fi-
nal de esta cita no expresa, a decir verdad, sino una interpretacion cuya responsabilidad
conviene dejar integramente al sefior Carcopino; no vemos en absoluto en qué lo que
dice Porfirio seria “contrario” a lo que dice Proclo; esta formulado quizas de modo un
tanto mas vago, pero parece en realidad significar en el fondo la misma cosa: lo que es
“favorable” al descenso o al ascenso debe entenderse sin duda como lo que lo hace res-
pectivamente posible, pues no es nada verosimil que Porfirio haya querido dejar subsis-
tir una especie de indeterminacion, lo cual, siendo incompatible con el caracter riguroso
de la ciencia tradicional, en todo caso no constituiria sino una prueba de su pura y sim-
ple ignorancia personal sobre ese punto. Como quiera que fuere, es claro que Numenio
no ha hecho sino repetir, sobre el papel de ambas puertas, la ensefianza tradicional cono-
cida; por otra parte, si, como lo indica Porfirio, ubica Cancer al norte y Capricornio al
mediodia, ello se debe a que se refiere a la situacion de esos puntos en el cielo; por lo
demas, esto se encuentra netamente indicado por el hecho de que, en el contexto ante-
rior, se habla de los “tropicos”, que no pueden tener otra significacion que aquélla, y no
de los “solsticios”, que, al contrario, se referirian mas directamente al ciclo anual; por
eso la situacion aqui enunciada es inversa con respecto a la que da el simbolismo védi-
co, sin establecer empero ninguna diferencia real, pues son dos puntos de vista igual-
mente legitimos y en perfecta concordancia una vez que se ha comprendido su mutua
relacion.

Hemos de ver ahora algo mucho maés extraordinario todavia: el sefior Carcopino
continda, diciendo que “es dificil, en ausencia del original, extraer de esas alusiones di-
vergentes” —pero que, debemos agregar por nuestra parte, no son divergentes sino en el
pensamiento de este autor— “la verdadera doctrina de Numenio”, la cual, como hemos
visto, no es en absoluto su doctrina propia, sino solamente la ensefianza repetida por él,
y esto es, por otra parte, mas importante y digno de interés; “pero del contexto de Porfi-
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rio resulta que, incluso expuesta en su forma mas elastica” —como si pudiese haber
“elasticidad” en una cuestion perteneciente a un conocimiento exacto—, ‘“estaria en
contradiccion con las de algunos de sus predecesores, y en especial con el sistema que
los pitagdricos mas antiguos habian fundamentado en su interpretacion de los versos de
la Odisea donde Homero describe la gruta de {taca”, es decir, ese “antro de las Ninfas”,
que no es sino una de las figuraciones de la “caverna cosmica” a que nos hemos referido
con anterioridad. “Homero, sefiala Porfirio, no se ha limitado a decir que esa gruta tenia
dos puertas. Ha especificado que una estaba vuelta hacia el lado del norte y la otra, mas
divina, hacia el lado del mediodia, y que se descendia por la puerta del norte. Pero no ha
indicado si por la puerta de mediodia se podia descender. Dice solamente: es la entrada
de los dioses. Jamas el hombre toma el camino de los inmortales”. Suponemos que éste
ha de ser el texto mismo de Porfirio, y no vemos en ¢l la contradiccion anunciada; pero
he aqui ahora el comentario del sefior Carcopino: “En términos de esta exégesis, se per-
ciben, en ese compendio del universo que es el antro de las Ninfas, las dos puertas que
se yerguen hacia los cielos y por las cuales pasan las almas, y, a la inversa del lenguaje
que Proclo atribuye a Numenio, la del norte, Capricornio, fue reservada originariamente
a la salida de las almas, y la del mediodia, Cancer, por consiguiente, es la que se asigno
al retorno de las almas a Dios.”

Ahora que hemos terminado la cita, podemos darnos cuenta facilmente de que la
pretendida contradiccion, también en este caso, no existe sino en la mente del sefior Car-
copino; en efecto, en la Gltima frase hay un error manifiesto, e incluso un doble error,
que parece verdaderamente inexplicable. En primer lugar, la mencion de Capricornio y
Cancer esta introducida por iniciativa propia del sefior Carcopino; Homero, segun Porfi-
rio, designa solamente las dos puertas por su situacion respectiva al norte y al mediodia,
sin indicar los signos zodiacales correspondientes; pero, puesto que precisa que la puer-
ta “divina” es la del mediodia, ha de concluirse que ésta corresponde para ¢l a Capricor-
nio, lo mismo que para Numenio, es decir que ¢l también ubica esas puertas segin su si-
tuacion en el cielo, lo cual parece haber sido, pues, de modo general, el punto de vista
dominante en toda la tradicion griega, inclusive antes del pitagorismo. Ademas, la “sali-
da del cosmos” y el “retorno a Dios” de las almas no son propiamente sino una sola y
misma cosa, de modo que el sefior Carcopino atribuye, al parecer sin darse cuenta, el
mismo papel a las dos puertas; muy al contrario, Homero dice que por la puerta del nor-
te se efectiia el “descenso”, es decir, la entrada en la “caverna cosmica”, o, en otros tér-
minos, en el mundo de la generacion o de la manifestacion individual. En cuanto a la
puerta del mediodia, es la “salida del cosmos”, y, por consiguiente, a través de ella se
efectlia el “ascenso” de los seres en vias de liberacion; Homero no dice expresamente si
se puede también descender por esta puerta, pero ello no es necesario, ya que, al desig-
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narla como la entrada de los dioses”, indica suficientemente cuales son los “descensos”
excepcionales que se efectuan por ella, conforme a lo que hemos explicado en nuestro
estudio anterior. Por ltimo, ya se encare la situacion de las dos puertas con respecto al
curso del sol en el cielo, como en la tradicion griega, ya con respecto a las estaciones en
el ciclo anual terrestre, como en la tradicion hindu, siempre Céncer es la “puerta de los
hombres” y Capricornio la “puerta de los dioses”; no puede haber variacion ninguna
acerca de esto y, en efecto, no hay ninguna; solo la incomprension de los “eruditos” mo-
dernos cree descubrir, en los diversos intérpretes de las doctrinas tradicionales, diver-
gencias y contradicciones inexistentes.
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XXXVII
EL SIMBOLISMO SOLSTICIAL DE JANO*

Acabamos de ver que el simbolismo de las dos puertas solsticiales, en Occidente,
existia entre los griegos y mas en particular entre los pitagoricos; se lo encuentra igual-
mente entre los latinos, donde esta esencialmente vinculado con el simbolismo de Jano.
Como ya hemos hecho alusion a éste y a sus diversos aspectos en muchas ocasiones, no
consideraremos aqui sino los puntos referidos mas directamente a lo que hemos expues-
to en nuestros Ultimos estudios, aunque, por otra parte, sea dificil aislarlos por completo
del conjunto complejisimo de que forman parte.

Jano, en el aspecto de que ahora se trata, es propiamente el ianitor [‘portero’] que
abre y cierra las puertas (ianuae) del ciclo anual, con las llaves que son uno de sus prin-
cipales atributos; y recordaremos a este respecto que la llave es un simbolo “axial”. Esto
se refiere, naturalmente, al aspecto “temporal’ del simbolismo de Jano: sus dos rostros,
segun la interpretacion mas habitual, se consideran como representacion respectiva del
pasado y el porvenir; ahora bien: tal consideracion del pasado y el porvenir se encuentra
también, como es evidente, para un ciclo cualquiera, por ejemplo el ciclo anual, cuando
se lo encara desde una u otra de sus extremidades. Desde este punto de vista, por lo de-
mas, importa agregar, para completar la nocion del “triple tiempo”, que entre el pasado
que ya no es y el porvenir que no es aun, el verdadero rostro de Jano, aquel que mira el
presente, no es, se dice, ninguno de los dos visibles. Ese tercer rostro, en efecto, es invi-
sible porque el presente, en la manifestacion temporal, no constituye sino un inaprehen-
sible instante*”; pero, cuando el ser se eleva por sobre las condiciones de esta manifes-
tacion transitoria y contingente, el presente contiene, al contrario, toda realidad. El ter-
cer rostro de Jano corresponde, en otro simbolismo, el de la tradicion hind, al ojo fron-
tal de Civa, invisible también, puesto que no representado por drgano corporal alguno,
ojo que figura el “sentido de la eternidad”; una mirada de ese tercer ojo lo reduce todo a
cenizas, es decir, destruye toda manifestacion; pero, cuando la sucesion se transmuta en
simultaneidad, lo temporal en intemporal, todas las cosas vuelven a encontrarse y moran
en el “eterno presente”, de modo que la destruccion aparente no es en verdad sino una
“transformacion”.

Volvamos a lo que concierne mas particularmente al ciclo anual: sus puertas, que
Jano tiene por funcion abrir y cerrar, no son sino las puertas solsticiales a que ya nos he-

404 [Publicado en E. T, julio de 1938].
493 Por esta misma razon ciertas lenguas, como el hebreo y el arabe, no tienen forma verbal correspon-
diente al presente.
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mos referido. No cabe duda alguna a este respecto: en efecto, Jano [lanus/ ha dado su
nombre al mes de enero (ianuarius), que es el primero, aquel por el cual se abre el afio
cuando comienza, normalmente, en el solsticio de invierno; ademas, cosa ain mas neta,
la fiesta de Jano, en Roma, era celebrada en los dos solsticios por los Collegia Fabro-
rum, tendremos inmediata oportunidad de insistir sobre este punto. Como las puertas
solsticiales dan acceso, segun lo hemos dicho anteriormente, a las dos mitades, ascen-
dente y descendente, del ciclo zodiacal, que en ellas tienen sus puntos de partida respec-
tivos, Jano, a quien ya hemos visto aparecer como el “Sefior del triple tiempo” (designa-
cién que se aplica también a Civa en la tradicion hindl), es también, por lo dicho, el
“Sefior de las dos vias”, esas dos vias, de derecha y de izquierda, que los pitagoricos re-
presentaban con la letra Y*, y que son, en el fondo, idénticas al deva-ydna y al pitr-

*7. Es facil comprender, entonces, que las llaves de Jano son en re-

ydna respectivamente
alidad aquellas mismas que, segln la tradicion cristiana, abren y cierran el “Reino de los
cielos” (correspondiendo en este sentido al deva-ydna la via por la cual se alcanza
aquél)*®, y ello tanto mds cuanto que, en otro respecto, esas dos llaves, una de oro y otra
de plata, eran también, respectivamente, la de los “grandes misterios” y la de los “pe-
quenios misterios”.

En efecto, Jano era el dios de la iniciacion®”, y esta atribucion es de las méas impor-
tantes, no solo en si misma sino ademas desde el punto de vista en que ahora nos situa-
mos, porque existe una conexion manifiesta con lo que deciamos sobre la funcion pro-
pilamente iniciatica de la caverna y de las otras “imagenes del mundo” equivalentes de
ella, funcidon que nos ha llevado precisamente a considerar el asunto de las puertas sols-
ticiales. A ese titulo, por lo demas, Jano presidia los Collegia Fabrorum, depositarios de
las iniciaciones que, como en todas las civilizaciones tradicionales, estaban vinculadas
con el ejercicio de las artesanias; y es muy notable que esto, lejos de desaparecer con la
antigua civilizacion romana, se haya continuado sin interrupcion en el propio cristianis-

4% Es lo que se figuraba también, en forma exotérica y “moralizada”, el mito de Hércules entre la Vir-
tud y el Vicio, cuyo simbolismo se ha conservado en el sexto arcano del Tarot. El antiguo simbolismo pi-
tagdrico, por lo demas, ha tenido otras “supervivencias” harto curiosas; asi, se lo encuentra, en la época
renacentista, en el pie de imprenta del impresor Nicolas du Chemin, disefiado por Jean Cousin.

“7 La palabra sanscrita ydna tiene la misma raiz que el latin ire, y, segin Cicerén, de esta raiz deriva
el nombre mismo de Jano [lanus], cuya forma esta, por lo demas, singularmente proxima a la de ydna.

4% Acerca de este simbolismo de las dos vias, cabe agregar que existe una tercera, la “via del medio”,
que conduce directamente a la “liberacion”, a esta via corresponderia la prolongacion superior, no traza-
da, de la parte vertical de la letra Y, y esto ha de ponerse ademas en relacion con lo que se ha dicho mas
arriba sobre el tercer rostro (invisible) de Jano.

49 Notemos que la palabra initiatio proviene de in-ire, y que por lo tanto se encuentra en ella también
el verbo ire, al que se vincula el nombre de Jano.
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mo, y que de ello, por extraiio que parezca a quienes ignoran ciertas “transmisiones”,
pueden alin encontrarse vestigios en nuestros mismos dias.

En el cristianismo, las fiestas solsticiales de Jano se han convertido en las de los dos
San Juan, y éstas se celebran siempre en las mismas €pocas, es decir en los alrededores
inmediatos de los solsticios de invierno y verano*'’; y es también muy significativo que
el aspecto esotérico de la tradicion cristiana haya sido considerado siempre como ““jo-
hannita”, lo cual confiere a ese hecho un sentido que sobrepasa netamente, cualesquiera
fueren las apariencias exteriores, el dominio simplemente religioso y exotérico. La suce-
sion de los antiguos Collegia Fabrorum, por lo demas, se transmitié regularmente a las
corporaciones que, a través de todo el Medioevo, mantuvieron el mismo caracter inicia-
tico, y en especial a la de los constructores; ésta, pues, tuvo naturalmente por patronos a
los dos San Juan, de donde proviene la conocida expresion de “Logia de San Juan” que
se ha conservado en la masoneria, pues €sta no es sino la continuacioén, por filiacion di-

411

recta, de las organizaciones a que acabamos de referirnos®'. Aun en su forma especula-

19 Bl San Juan invernal estd, asi, muy proximo a la fiesta de Navidad, la cual, desde otro punto de
vista, corresponde no menos exactamente al solsticio de invierno, segun lo hemos explicado anteriormen-
te. Un vitral del siglo XIII de la iglesia de Saint-Rémi, en Reims, presenta una figuracion particularmente
curiosa, y sin duda excepcional, en relacion con aquello de que aqui se trata: se ha discutido en vano la
cuestion de cudl de los dos San Juan es el alli representado. La verdad es que, sin que quepa ver en ello la
menor confusion, se ha representado a los dos, sintetizados en la figura de un solo personaje, como lo
muestran los dos girasoles colocados en sentidos opuestos sobre la cabeza de aquél, que corresponden en
este caso a los dos solsticios y a los dos rostros de Jano. Sefialemos atin, de paso y a titulo de curiosidad,
que la expresion popular francesa “Jean qui pleure et Jean qui rit” [Juan que rie y Juan que llora’] es en
realidad una reminiscencia de los dos rostros opuestos de Jano. [Cf. nota 5 del capitulo siguiente].

41! Recordaremos que la “Logia de San Juan”, aunque no asimilada simbolicamente a la caverna, no
deja de ser, como ésta, una figura del “cosmos”; la descripcion de sus “dimensiones” es particularmente
neta a este respecto: su longitud es “de oriente a occidente”; su anchura, “de mediodia a septentrion”; su
altura, “de la tierra al cielo’; y su profundidad, “de la superficie al centro de la tierra”. Es de notar, como
relacion notable en lo que concierne a la altura de la Logia, que, segln la tradicion islamica, el sitio donde
se levanta una mezquita se considera consagrado no solamente en la superficie de la tierra, sino desde ésta
hasta el “séptimo cielo”. Por otra parte, se dice que “en la Logia de San Juan se elevan templos a la virtud
y se cavan mazmorras para el vicio”; estas dos ideas de “elevar” y “excavar” se refieren a las dos “dimen-
siones” verticales, altura y profundidad, que se cuentan segin las mitades de un mismo eje que va “del ce-
nit al nadir”, tomadas en sentido mutuamente inverso; esas dos direcciones opuestas corresponden, res-
pectivamente, al sattva y el tamas (mientras que la expansion de las dos “dimensiones” horizontales co-
rresponde al rajas), es decir, a las dos tendencias del ser, hacia los Cielos (el templo) y hacia los Infiernos
(la mazmorra), tendencias que estan aqui mas bien “alegorizadas” que simbolizadas en sentido estricto,
por las nociones de “virtud” y “vicio’, exactamente como en el mito de Hércules que recorddbamos antes.
[Los tres términos sanscritos mencionados se explican asi en L’Homme et son devenir selon le Védanta,
cap. IV: “Los guna... son... condiciones de la Existencia universal a que estan sometidos todos los seres
manifestados... Los tres guna son: sattva, conformidad a la esencia pura del Ser (Sat), que se identifica
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tiva” moderna, la masoneria ha conservado siempre también, como uno de los testimo-
nios mas explicitos de su origen, las fiestas solsticiales, consagradas a los dos San Juan
después de haberlo estado a los dos rostros de Jano*'?; y asi la doctrina tradicional de las
dos puertas solsticiales, con sus conexiones iniciaticas, se ha mantenido viva ain, por
mucho que sea generalmente incomprendida, hasta en el mundo occidental actual.

con la Luz inteligible o el Conocimiento y se representa como una tendencia ascendente; rajas, la impul-
sion expansiva, segun la cual el ser se desarrolla en cierto estado y, en cierto modo, en un nivel determi-
nado de la existencia; tamas, la oscuridad, asimilada a la ignorancia, y representada como una tendencia
descendente”. (N. del T.)]

12 En el simbolismo masonico, dos tangentes paralelas a un circulo se consideran, entre otras signifi-
caciones diversas, como representacion de los dos San Juan; si se ve al Circulo como una figura del ciclo
anual, los puntos de contacto de las dos tangentes, diametralmente opuestos entre si, corresponden enton-
ces a los dos puntos solsticiales.
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XXXVIII
ACERCA DE LOS DOS SAN JUAN*"

Aunque el verano sea considerado generalmente como una estacion alegre y el in-
vierno como una triste, por el hecho de que el primero representa en cierto modo el
triunfo de la luz y el segundo el de la oscuridad, los dos solsticios correspondientes tie-
nen sin embargo, en realidad, un caracter exactamente opuesto al indicado; puede pare-
cer que hay en ello una paradoja harto extrafia, y empero es muy facil comprender que
sea asi desde que se posee algin conocimiento sobre los datos tradicionales acerca del
curso del ciclo anual. En efecto, lo que ha alcanzado su maximo no puede ya sino decre-
cer, y lo que ha llegado a su minimo no puede, al contrario, sino comenzar a acrecerse
en seguida*'*; por eso el solsticio de verano sefiala el comienzo de la mitad descendente
del afio, y el solsticio de invierno, inversamente, el de su mitad ascendente; y esto expli-
ca también, desde el punto de vista de su significacion cosmica, estas palabras de San
Juan Bautista, cuyo nacimiento coincide con el solsticio estival: “El (Cristo, nacido en
el solsticio de invierno) conviene que crezca, y yo que disminuya™'®. Sabido es que, en
la tradicion hindq, la fase ascendente se pone en relacion con el deva-ydna, y la fase
descendente con el pitr-ydna; por consiguiente, en el Zodiaco, el signo de Cancer, co-
rrespondiente al solsticio de verano, es la “puerta de los hombres”, que da acceso al
pitr-yana, y el signo de Capricornio, correspondiente al solsticio de invierno, es la
“puerta de los dioses”, que da acceso al deva-ydna. En realidad, el periodo “alegre”, es
decir, benéfico y favorable, es la mitad ascendente del ciclo anual, y su periodo “triste”,
es decir, maléfico o desfavorable, es su mitad descendente; y el mismo caracter pertene-
ce, naturalmente, a la puerta solsticial que abre cada uno de los dos periodos en que se
encuentra dividido el afio por el sentido mismo del curso solar.

Sabido es, por lo demads, que en el cristianismo las fiestas de los dos San Juan estan
en relacion directa con los dos solsticios*'’, y, cosa muy notable, aunque nunca la haya-
mos visto indicada en ninguna parte, lo que acabamos de recordar estd expresado en

43 [Publicado en E. T, junio de 1949].

414 Esta idea se encuentra, particularmente, expresada varias veces y en formas diversas en el Tao-te
King; se la refiere mas en especial, en la tradicion extremo-oriental, a las vicisitudes del yin y el yang.

45 San Juan, 111, 30.

416 Esas fiestas se sitiian en realidad un poco después de la fecha exacta de los solsticios, lo que mani-
fiesta de modo atn mas neto su caracter, ya que el descenso y el ascenso han comenzado ya efectivamen-
te; a esto corresponde, en el simbolismo védico, el hecho de que las puertas del Pitr-loka y del Deva-loka
se consideran situadas respectivamente, no exactamente al sur y al norte, sino hacia el sudoeste y el nor-
deste.
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cierta manera por el doble sentido del nombre mismo de “Juan™*'’. En efecto, la palabra
hebrea handn tiene a la vez el sentido de ‘benevolencia’ y ‘misericordia’ y el de ‘alaban-
za’ (es por lo menos curioso comprobar que, en nuestra misma lengua, palabras como
“gracia(s)” tienen exactamente esa doble significacion); por consiguiente, el nombre Ya-
hanan [0, mas bien, Yehohandn] puede significar ‘misericordia de Dios’ y también ‘ala-
banza a Dios’. Y es facil advertir que el primero de estos dos sentidos parece convenir
muy particularmente a San Juan Bautista, y el segundo a San Juan Evangelista; por lo
demas, puede decirse que la misericordia es evidentemente “descendente” y la alabanza,
“ascendente”, lo que nos reconduce a su respectiva relacion con las dos mitades del ci-
clo anual*'®,

En relacion con los dos San Juan y su simbolismo solsticial, es interesante también

% que parece peculiar de la masoneria anglosajona, o que al me-

considerar un simbolo
nos no se ha conservado sino en ella: es un circulo con un punto en el centro, compren-
dido entre dos tangentes paralelas; y estas tangentes se dice que representan a los dos
San Juan. En efecto, el circulo es aqui la figura del ciclo anual, y su significacion solar
se hace, por otra parte, mds manifiesta por la presencia del punto en el centro, pues la
misma figura es a la vez el signo astrologico del sol; y las dos rectas paralelas son las
tangentes a ese circulo en los dos puntos solsticiales, sefialando asi su caracter de “pun-
tos limite”, ya que estos puntos son, en efecto, como los limites que el sol no puede ja-
mas sobrepasar en el curso de su marcha; y porque esas lineas corresponden asi a los
dos solsticios puede decirse también que representan por eso mismo a los dos San Juan.
Hay empero, en esta figuracion una anomalia por lo menos aparente: el diametro solsti-
cial del ciclo anual debe considerarse, segun lo hemos explicado en otras ocasiones,
como relativamente vertical con respecto al diametro equinoccial, y solo de esta manera,
por otra parte, las dos mitades del ciclo, que van de un solsticio al otro, pueden aparecer
real y respectivamente como ascendente y descendente, pues entonces los puntos solsti-
ciales constituyen el punto mas alto y el punto mas bajo del circulo; en tales condicio-

47 Queremos referirnos aqui al significado etimoldgico de ese nombre en hebreo; en cuanto a la vin-
culacion entre Juan y Jano, aunque debe entenderse que es una asimilacion fonica sin ninguna relacion,
evidentemente, con la etimologia, no por eso es menos importante desde el punto de vista simbdlico, ya
que, en efecto, las fiestas de los dos San Juan han sustituido realmente a las de Jano, en los respectivos
solsticios de verano e invierno.

¥ Recordaremos también, vinculandola mas especialmente a las ideas de “tristeza” y “alegria” que
indicabamos en el texto, la figura “folklorica” francesa, tan conocida, pero sin duda generalmente no
comprendida muy bien, de “Juan que llora y Juan que rie”, que es en el fondo una representacion equiva-
lente a la de los dos rostros de Jano; “Juan que llora” es el que implora la misericordia de Dios, es decir,
San Juan Bautista; y “Juan que rie” es el que le dirige alabanzas, es decir, San Juan Evangelista.

9 [Ya sefialado en la tltima nota del capitulo anterior.]
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nes, las tangentes a los extremos del didmetro solsticial, al ser perpendiculares a éste,
seran necesariamente horizontales. Pero, en el simbolo que ahora consideramos, las dos
tangentes, al contrario, estdn figuradas como verticales; hay, pues, en este caso especial,
cierta modificacion aportada al simbolismo general del ciclo anual, la que por lo demas
se explica de modo bastante sencillo, pues es evidente que no ha podido producirse sino
por una asimilacion establecida entre esas dos paralelas y las dos columnas [masoénicas];
éstas, que naturalmente no pueden ser sino verticales, tienen por lo demads, en virtud de
su situacion respectiva al norte y al mediodia, y al menos desde cierto punto de vista,
una relacion efectiva con el simbolismo solsticial.

Este aspecto de las dos columnas se ve netamente sobre todo en el caso del simbolo
de las “columnas de Hércules™*; el caracter de “héroe solar” de Hércules y la corres-
pondencia zodiacal de sus doce trabajos son cosas demasiado conocidas para que sea
necesario insistir en ellas; y es claro que precisamente ese caracter solar justifica la sig-
nificacion solsticial de las dos columnas a las cuales est4d vinculado su nombre. Siendo
asi, la divisa “non plus ultra”, referida a esas columnas, aparece como dotada de doble
significacion: no solamente expresa, segun la interpretacion habitual, propia del punto
de vista terrestre y, por lo demas, valida en su orden, que aquéllas sefialan los limites del
mundo “conocido”, es decir, en realidad, que son los limites que, por razones cuya in-
vestigacion podria resultar de interés, no era permitido sobrepasar a los viajeros; sino
que indica al mismo tiempo —y sin duda deberia decirse ante todo— que, desde el pun-
to de vista celeste, son los limites que el sol no puede franquear y entre las cuales, como
entre las dos tangentes de que tratdbamos lineas antes, se cumple interiormente su curso

1*2!. Estas ultimas consideraciones pueden parecer bastante alejadas de nuestro pun-

anua
to de partida, pero, a decir verdad, no es asi, pues contribuyen a la explicacion de un
simbolo expresamente referido a los dos San Juan; y, por otra parte, puede decirse que,
en la forma cristiana de la tradicion, todo lo que concierne al simbolismo solsticial esta

también, por eso mismo, en relacion con ambos santos.

20 En la representacion geografica que sitlia a esas columnas a una y otra parte del actual estrecho de
Gibraltar, es evidente que la ubicada en Europa es la columna del norte y la ubicada en Africa es la de
mediodia.

2! En antiguas monedas espafiolas se ve una figuracion de las columnas de Hércules unidas por una
suerte de banderola en la que esta inscripta la divisa “non plus ultra”; ahora bien —cosa que parece bas-
tante poco conocida y que sefialaremos aqui a titulo de curiosidad—, de esa figuracion deriva el signo
usual del délar norteamericano; pero toda la importancia fue dada a la banderola, que no era primitiva-
mente sino un accesorio y que fue cambiada en una letra S, cuya forma aproximadamente tenia, mientras
que las dos columnas, que constituian el elemento esencial, quedaron reducidas a dos trazos paralelos,
verticales como las dos tangentes del circulo en el simbolismo masoénico que acabarnos de explicar; y la
cosa no carece de cierta ironia, pues precisamente el “descubrimiento” de América anuld de hecho la anti-
gua aplicacion geografica del non plus ultra.

245



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

SIMBOLISMO CONSTRUCTIVO
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XXXIX

EL SIMBOLISMO DE LA CUPULA*?

En un articulo de la revista The Indian Historical Quarterly (marzo de 1938), Anan-
da K. Coomaraswamy ha estudiado la cuestion del simbolismo de la ciipula, demasiado
importante, y por otra parte demasiado estrechamente vinculado a algunas de las consi-
deraciones que hemos desarrollado anteriormente, para que no examinemos en particu-
lar sus principales aspectos. El primer punto esencial que ha de sefialarse a este respec-
to, en conexion con el valor propiamente simbolico e inicidtico del arco arquitectonico,
es que todo edificio construido segun criterios estrictamente tradicionales presenta, en la
estructura y disposicion de las diferentes partes de que se compone, una significacion
“cosmica”, la cual, por lo demas, es susceptible de doble aplicacion, conforme a la rela-
cion analdgica entre “macrocosmo” y “microcosmo”, es decir, que se refiere a la vez al
mundo y al hombre. Esto es valido, naturalmente y en primer lugar, para los templos u
otros edificios con destino “sagrado” en el sentido mas limitado del término; pero, ade-
mas, lo mismo ocurre con las simples habitaciones humanas, pues no ha de olvidarse
que, en realidad, no hay nada “profano” en las civilizaciones integramente tradicionales,
de modo que solo por efecto de una profunda degradacion ha podido llegarse a construir
casas sin proponerse otra cosa que responder a las necesidades puramente materiales de
sus habitantes, y €stos, por su parte, han podido contentarse con moradas concebidas se-
gun preocupaciones tan estrecha y bajamente utilitarias.

Va de suyo que la significacion “cosmica” de que acabamos de hablar puede reali-
zarse de multiples maneras, correspondientes a otros tantos puntos de vista, que daran
nacimiento asi a “tipos” arquitectonicos diferentes, algunos de los cuales estaran parti-
cularmente ligados a tal o cual forma tradicional; pero por el momento no tenemos que
considerar sino uno de esos “tipos”, que, por otra parte, aparece como uno de los mas
fundamentales y que también, por eso mismo, es uno de los mas generalmente difundi-
dos. Se trata de una estructura constituida esencialmente por una base de seccion cua-
drada (poco importa aqui que esta parte inferior tenga forma cibica o mas o menos alar-
gada), coronada por un domo, o por una ctipula de forma mas o menos rigurosamente
hemisférica. Entre los ejemplos mas caracteristicos pueden citarse, con Coomaraswamy,
el stiipa budico, y también, agregaremos, la qubbah isldmica, cuya forma es exactamen-
te semejante*”; hay que incluir también, entre otros casos en que esa estructura no es tan
netamente distinguible a primera vista, las iglesias cristianas en las cuales una cupula

“2 [Pyblicado en E. T., octubre de 1938].
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1***. Cabe sefialar ademas que un arco, con sus dos pi-

estd edificada sobre la parte centra
lares rectilineos y la cimbra que reposa sobre ellos, no es en realidad sino la seccion ver-
tical de dicha estructura; y, en ese arco, la “clave de boveda” que ocupa la sumidad co-
rresponde evidente mente al punto mas elevado del domo, sobre cuya significacion pro-
pia volveremos luego™.

Es facil advertir, en primer lugar, que las dos partes de la estructura recién descripta
figuran la tierra y el cielo, a los cuales corresponden respectivamente, en efecto, la for-
ma cuadrada y la forma circular (o esférica, en una construccion de tres dimensiones); y,
aunque esta correspondencia se encuentre indicada con mayor insistencia en la tradicion

#6 Puesto que acabamos de

extremo-oriental, estd muy lejos de serle propia y exclusiva
aludir a la tradicion extremo-oriental, no carece de interés sefialar a este respecto que en
China la vestidura de los antiguos emperadores debia ser redonda por lo alto y cuadrada
por lo bajo; esa vestidura, en efecto, tenia una significacion simbdlica (lo mismo que to-
das las acciones de su vida, reguladas siempre segln los ritos), y esa significacion era

precisamente la misma que aquella cuya realizacion arquitectonica encaramos aqui*?’.

3 El destino de estos dos edificios es, por otra parte, igualmente similar, ya que el stipa, originaria-
mente por lo menos, estaba hecho para contener reliquias y la gqubbah se eleva sobre la tumba de un wali
[aproximadamente, ‘santo’].

424 Sj la iglesia tiene en su conjunto la forma de una cruz latina, como ocurre mas habitualmente, con-
viene observar que esa cruz puede obtenerse por el desarrollo de un cubo cuyas caras estan rebatidas so-
bre el plano de la base (este punto se encuentra expresamente indicado en el simbolismo masonico del
Royal Arch); la cara de la base, que naturalmente permanece en su posicion primitiva, corresponde enton-
ces a la parte central por encima de la cual se eleva la ctupula.

3 En ciertas figuraciones pertenecientes a la masoneria del Royal Arch, la significacion “celeste” del
arco de boveda esta formalmente indicada por la representacion en ¢l de una parte del zodiaco, estando
entonces situada en la “clave de béveda” una de las puertas solsticiales; esta “puerta” deberia normalmen-
te, por lo demas, ser diferente segiin que el punto en cuestion se considere como una “entrada” o como
una “salida”, conforme a lo que antes hemos explicado.

6 En la iniciacion masdnica, €l paso fiom square to arch [del cuadrado al arco] representa un paso
“de la Tierra al Cielo” (de donde el término de exaltation para designar la admision al grado de Royal
Arch), es decir, del dominio de los “pequeiios misterios” al de los “grandes misterios”, con el doble aspec-
to sacerdotal y real para estos ultimos, pues el titulo completo correspondiente es Holy (and) Royal Arch,
aunque, por razones historicas que no hemos de examinar aqui, el “arte sacerdotal” haya acabado borrarse
ante el “arte real”. Las formas circular y cuadrada estan aludidas también por el compas y la escuadra,
que sirven para trazarlos respectivamente y que se asocian como simbolos de dos principios complemen-
tarios, segun efectivamente lo son el Cielo y la Tierra [cf. Le Régne de la quantité et les signes des temps,
cap. XX,y La Grande Triade., cap. 111].

7 El Emperador mismo, asi vestido, representaba al “Hombre verdadero”, mediador entre el Cielo y
la Tierra, cuyas respectivas potencias une en su propia naturaleza; y exactamente en este mismo sentido
un maestro mason (que deberia ser también un “Hombre verdadero” si hubiese realizado su iniciacion de
modo efectivo) “se encuentra siernpre entre la escuadra y el compas”. Sefialemos también, acerca de esto,

248



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

Agreguemos en seguida que, si en ésta se considera la construccion integra como un
“hipogeo”, seglin a veces lo es en efecto, literalmente en ciertos casos y simbdlicamente
en otros, nos encontramos reconducidos al simbolismo de la caverna como imagen del
“cosmos” en conjunto.

A esta significacion general se agrega otra mas precisa ain: el conjunto del edificio,
considerado de arriba abajo, representa el paso de la Unidad. principial (a la cual corres-
ponde el punto central o la sumidad de la ciipula, de la cual toda la béveda no es en cier-

1*%; inversa-

to modo sino una expansion) al cuaternario de la manifestacion elementa
mente, si se la encara de abajo arriba, es el retorno de esa manifestacion a la Unidad. A
este respecto, Coomaraswamy recuerda, como dotado de la misma significacion, el sim-
bolismo védico de los tres Rbhu, quienes, de la copa (pdtra) unica de Tvashtr hicieron
cuatro copas (y va de suyo, que la forma de la copa es hemisférica, como la del domo);
el niamero ternario, que interviene aqui como intermediario entre el cuaternario y la
Unidad, significa particularmente, en este caso, que solo por medio de las tres dimensio-
nes del espacio el “uno” originario puede convertirse en “cuatro”, lo que esta figuraido
exactamente por el simbolo de la cruz de tres dimensiones. El proceso inverso esta re-
presentado igualmente por la leyenda del Buddha, quien, habiendo recibido cuatro escu-
dillas de limosna de los Mahdrdja de los cuatro puntos cardinales, hizo de ellas una
sola, lo cual indica que, para el ser “unificado”, el “Graal” (para emplear el término tra-
dicional occidental, que designa evidentemente el equivalente de ese pdtra) es de nuevo
unico, como lo era en un principio, es decir, en el punto de partida de la manifestacion
cosmica*®.

Antes de ir mas lejos, senalaremos que la estructura de que se trata puede ser realiza-
da también horizontalmente: a un edificio de forma rectangular se afiadira una parte se-
micircular en uno de sus extremos, el dirigido hacia el lado al cual se vincule la signifi-

uno de los aspectos del simbolismo de la tortuga: la parte inferior del caparazon, que es plana, correspon-
de a la Tierra, y la superior, que es arqueada en forma de cupula, corresponde al Cielo; el animal mismo,
entre ambas partes, figura al Hombre entre el Cielo y la Tierra, completando asi la “Gran Triada”, que de-
sempefia un papel especialmente importante en el simbolismo de las organizaciones iniciaticas taoistas
[cf. La Grande Triade, cap. XVI].

2% La planta crucial de una iglesia es igualmente una forma cuaternaria; el simbolismo numérico per-
manece, pues, el mismo en este caso que en el de la base cuadrada.

2 Con respecto a Tvashtri y los tres Rbhu [respectivamente el Constructor divino védico, literalmen-
te ‘Carpintero’, y los tres Artesanos divinos, literalmente ‘los Habiles’], considerados como una triada de
“artistas”, notemes que, en las reglas establecidas por la tradicion hinda para la construccion de un edifi-
cio, se encuentran en cierto modo los correspondientes de esos personajes en el arquitecto (sthdpati) y sus
tres compafieros o asistentes, el agrimensor (sitragrahi), el constructor (vardhaki) y el carpintero de obra
(tdkshaka); podrian también encontrarse los equivalentes de este ternario en la masoneria, donde, ademas,
en un aspecto “inverso”, se convierte en el de los “malos compafieros” que matan a Hiram.
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cacion de una correspondencia “celeste”, por una especie de proyeccion sobre el plano
horizontal de base; ese lado, en los casos mas conocidos por lo menos, sera aquel de
donde viene la luz, es decir, el de oriente; y el ejemplo mas inmediato que se ofrece aqui
es el de una iglesia terminada por un abside semicircular. Otro ejemplo esta dado por la
forma completa de un templo masénico: sabido es que la Logia propiamente dicha es un
“cuadrado largo”, es decir, en realidad, un doble cuadrado, cuya longitud (de oriente a
occidente) es el doble de la anchura (de norte a mediodia)*®’; pero a este doble cuadrado,
que es el Hikal [Hejal], se agrega, a oriente, el Debir, en forma de hemiciclo®'; y este
plano es también exactamente el de la “basilica” romana*,

Dicho esto, volvamos a la estructura vertical: como lo hace notar Coomaraswamy,
¢sta debe considerarse integramente en relacion con un eje central; lo mismo ocurre,
evidentemente, en el caso de una cabafa, cuyo techo en forma de domo estd soportado
por un poste que une la sumidad del techo con el suelo, y también el de ciertos stipa
cuyo eje estd figurado en el interior, y a veces incluso se prolonga por lo alto mas alla de
la ctipula. Empero, no es necesario que ese eje esté¢ siempre representado asi material-
mente, tal como tampoco lo esta en realidad, en ningun lugar, el “Eje del Mundo”, del
cual aquél es imagen; lo que importa es que el centro del suelo ocupado por el edificio,
es decir, el punto situado directamente debajo de la sumidad de la ctpula, se identifica
siempre virtualmente con el “Centro del Mundo”; éste, en efecto, no es un “lugar” en el
sentido topografico y literal del término, sino en un sentido trascendente y principial, y,
por consiguiente, puede realizarse en todo “centro” regularmente establecido y consa-
grado, de donde la necesidad de los ritos que hacen de la construccion de un edificio
una verdadera imitacion de la formacion misma del mundo*”. El punto de que se trata

49 Segtin el Critias de Platon, el gran templo de Posidonis, capital de la Atlantida, tenia también por
base un doble cuadrado; si se torna como unidad el lado de esa figura, la diagonal del doble cuadrado es
igual a V5.

“1 En el Templo de Salomon, el Hikal [Héjal] era el “Sanctum” y el Debir era el “Sancta-sanctorum”.

2 En una mezquita, el mihrab, que es un nicho semicircular, corresponde al dbside de una iglesia, e
indica igualmente la giblah, es decir, la orientacion ritual; pero esta orientacion, dirigida hacia un centro
que no es un punto definido de la superficie terrestre, varia, naturalmente, segtin los lugares.

43 A veces, la cipula misma puede no existir en la construccion sin que empero se altere el sentido
simbolico de ella; queremos aludir al tipo tradicional de casa dispuesta en cuadrado en torno de un patio
interior; la parte central esta entonces a cielo abierto, pero, precisamente, la boveda celeste misma desem-
pefia en este caso el papel de una ctpula natural. Diremos de paso, a este respecto, que hay cierta rela-
cion, en una forma tradicional dada, entre la disposicion de la casa y la constitucion de la familia; asi, en
la tradicion islamica, la disposicion cuadrilatera de la casa (que normalmente deberia estar enteramente
cerrada hacia afuera, abriéndose las ventanas hacia el patio, interior) estd en relacion con la limitacion del
nimero de esposas a cuatro como maximo, teniendo entonces cada una de ellas por dominio propio uno
de los lados del cuadrilatero.
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es, pues, un verdadero omphalos (nabhih prthivyd [sanscrito: ‘ombligo de la tierra’]), en
muchisimos casos, alli se situa el altar o el hogar, segln se trate de un templo o de una
casa; el altar, por lo demas, es, también en realidad un hogar, e, inversamente, en una ci-
vilizacion tradicional, el hogar debe considerarse como un verdadero altar doméstico;
simbdlicamente, en ¢l se cumple la manifestacion de Agni, y recordaremos a este res-
pecto lo que hemos dicho acerca del nacimiento del Avatdra en el centro de la caverna
inicidtica, pues es evidente que la significacién también aqui es la misma, siendo dife-
rente solo la aplicacion. Cuando se practica una abertura en la sumidad del domo, por
ella escapa afuera el humo que se eleva del hogar; pero esto también, lejos de no tener
sino una razon puramente utilitaria, como podrian imaginarlo los modernos, tiene, al
contrario, un sentido simbdlico muy profundo, que examinaremos a continuacion, esta-
bleciendo atin con mas precision el significado exacto de esa sumidad del domo en los
dos ordenes, “macrocdésmico” y “microcosmico’.
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XL
LA CUPULA Y LA RUEDA**

Sabido es que la rueda, de modo general, constituye un simbolo del mundo: la cir-
cunferencia representa la manifestacion, producida por la irradiacién del centro; este
simbolismo es, por otra parte, y naturalmente, susceptible de significaciones mas o me-
nos particularizadas, pues, en vez de aplicarse a la manifestacion universal integra, pue-
de aplicarse también solo a determinado dominio de la manifestacion. Un ejemplo parti-
cularmente importante de este ultimo caso es aquel en que se encuentran asociadas dos
ruedas como correspondientes a partes diferentes del conjunto cdsmico; esto se refiere
al simbolismo del carro, tal como se lo encuentra particularmente, en frecuentes ocasio-
nes, en la tradicion hind; Ananda K. Coomaraswamy ha expuesto este simbolismo en
varias oportunidades, y también, con motivo del chhatra y del ushnisha, en un articulo
de The Poona Orientalist (nimero de abril de 1938), del cual tomamos algunas de las
consideraciones siguientes.

En razén de ese simbolismo, la construccion de un carro es propiamente, al igual
que la construccion arquitectonica de que hablabamos antes, la realizacion “artesanal”
de un modelo coésmico; apenas necesitamos recordar que, en virtud de consideraciones
de este orden, los oficios poseen en una civilizacion tradicional un valor espiritual y un
caracter verdaderamente “sagrado”, y que por eso pueden servir normalmente de “so-
porte” a una iniciacion. Por otra parte, entre las dos construcciones de que se trata hay
un exacto paralelismo, como se ve ante todo observando que el elemento fundamental
del carro es el eje (aksha, palabra idéntica a axis, ‘eje’), que representa aqui el “Eje del
Mundo” y equivale asi al pilar (skambha) central de un edificio, al cual todo el conjunto
de ¢éste debe ser referido. Poco importa, por lo demas, como hemos dicho, que ese pilar
esté figurado materialmente o no; andlogamente, se dice en ciertos textos que el eje del
carro cosmico es solamente un “halito separador” (vydna) que, ocupando el espacio in-
termedio (antaryaksha), mantiene el Cielo y la Tierra en sus “lugares” respectivos*”, y
que, por otra parte, a la vez que asi los separa también los une como un puente (setu) y

436

permite pasar de uno a otro™°. Las dos ruedas, situadas en los dos extremos del eje, re-

presentan entonces, en efecto, el Cielo y la Tierra; y el eje se extiende de la una a la otra,

44 [Publicado en E. T, noviembre de 1938].

45 A esto corresponde exactamente, en la tradicion extremo-oriental, la comparacion del cielo y de la
tierra con las dos planchas de un fuelle. El antariksha corresponde ademas, en la tradicion hebrea, al “fir-
mamento en medio de las aguas” que separa las aguas inferiores de las superiores (Génesis, 1, 6); la idea
expresada en latin por la palabra firmamentum corresponde por otra parte al caracter “adamantino” fre-
cuentemente atribuido al “Eje del Mundo”.
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asi como el pilar central se extiende del suelo a la sumidad de la boveda. Entre las dos
ruedas, y soportada por el eje, esta la “caja” (kog¢a) del carro, en la cual, desde otro pun-
to de vista, el piso corresponde también a la Tierra, la armazon lateral al espacio inter-
medio, y el techo al Cielo; como el piso del carro cosmico es cuadrado o rectangular y
el techo, en forma de domo, se encuentra también aqui la estructura arquitectonica estu-
diada anteriormente.

Si se consideran las dos ruedas como representaciones del Cielo y de la Tierra, po-
dria quizas objetarse que, siendo ambas igualmente circulares, la diferencia de las for-
mas geométricas que corresponden mas ordinariamente a aquéllos no aparece en este
caso; pero nada impide admitir que haya en ello cierto cambio de punto de vista, y de
todos modos se justifica, por otra parte, la forma circular como simbolo de las revolu-
ciones ciclicas a que estd sometida toda manifestacion, tanto “terrestre” como “celeste”.
Empero, también se puede, en cierto modo, encontrar la diferencia de que se trata supo-
niendo que, mientras que la rueda “terrestre” es plana, la rueda “celeste” tiene, como el
domo, la forma de un segmento de esfera®’ ; esta consideracion puede parecer extrafia a
primera vista, pero, precisamente, existe de hecho un objeto simbdlico que une en si la
estructura de la rueda y la del domo. Este objeto, cuya significacion “celeste” no resulta
en absoluto dudosa, es el parasol (chhatra); sus varillas son manifiestamente similares a
los rayos de la rueda, y, como éstos se retinen en el cubo, aquéllas se reunen igualmente
en una pieza central (kdrnikd) que las soporta y que se describe como un “globo perfo-
rado”: el eje, es decir, el mango del parasol, atraviesa esta pieza central, tal como el eje
del carro penetra en el cubo de la rueda; y la prolongacién de ese eje mas alla del punto
de encuentro de las varillas o de los rayos corresponde, ademas, a la del eje de un stipa,
en el caso en que el eje de ésta se eleva en forma de mastil por encima de la sumidad del
domo; por otra parte, es evidente que el parasol mismo, por la funcion a que se lo desti-
na, no es sino el equivalente “portatil”, si tal puede decirse, de un techo abovedado.

En razon de su simbolismo “celeste”, el parasol es una de las insignias de la realeza;
es, inclusive, propiamente hablando, un emblema del Chakravarti o monarca univer-
sal** y, si se lo atribuye también a los soberanos ordinarios, es solo en cuanto éstos re-
presentan en cierto modo a aquél, cada uno en el interior de su propio dominio, partici-

439

pando asi de su naturaleza e identificdndosele en su funcidon cdsmica™’. Ahora, importa

sefnalar que, por una estricta aplicacion del sentido inverso de la analogia, el parasol, en

46 Se encuentran aqui con toda nitidez las dos significaciones complementarias del bdrzaj en la tradi-
cion islamica [el ‘intervalo’ o ‘istmo’ que une y separa; cf. nota 5 del cap. XXXII (V. del T) ].

“7 Esta diferencia de forma es la que existe entre las dos partes, superior ¢ inferior, del caparazon de
la tortuga, cuyo simbolismo equivalente hemos explicado ya [nota 6 del capitulo anterior).

48 Recordaremos, a este respecto, que la designacion misma de Chakravarti se refiere al simbolismo
de la rueda.
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el uso ordinario que de ¢l se hace en el “mundo de abajo”, es una proteccion contra la
luz, mientras que, en cuanto representa al cielo, sus varillas son, por el contrario, los ra-
yos de la luz mismos; y, por supuesto, en este sentido superior debe entendérselo cuando
es atributo de realeza. Una observacidon semejante se aplica también al ushnisha, enten-
dido en su sentido primitivo como un tocado: éste tiene cominmente por funcion prote-
ger contra el calor, pero, cuando se lo atribuye simbdlicamente al sol, representa, inver-
samente, lo que irradia el calor (y este doble sentido estd contenido en la etimologia
misma de la palabra ushnisha); agreguemos que precisamente segun su significacion
“solar” el ushnisha, que es propiamente un turbante y puede ser también una corona, lo
que en el fondo es la misma cosa*, constituye igualmente, como el parasol, una insig-
nia de la realeza; una y otro estan asi asociados al caracter de “gloria” inherente a ésta,
en vez de responder a una simple necesidad practica, como en el hombre ordinario.

Por otra parte, mientras que el ushnisha envuelve la cabeza, el parasol se identifica
con la cabeza misma; en su correspondencia “microcosmica”, en efecto, representa el
craneo y la cabellera; conviene sefialar a este respecto que, en el simbolismo de las di-
versas tradiciones, los cabellos representan con mayor frecuencia los rayos luminosos.
En la antigua iconografia budica, el conjunto constituido por las huellas de pisadas, el
altar o el trono™' y el parasol, correspondientes respectivamente a la Tierra, al espacio
intermedio y al Cielo, figura de modo completo el cuerpo coésmico del Mahdpurusha u
“Hombre universal”**. Asimismo, el domo, en casos como el del stiipa, es también, en

4% Hemos aludido anteriormente a la funcién césmica reconocida al Emperador por la tradicion extre-
mo-oriental; va de suyo que aqui se trata de lo mismo; y, en conexion con lo que acabamos de decir sobre
la significacion del parasol, haremos notar que en China el cumplimiento de los ritos integrantes del “cul-
to del Cielo” estaba reservado al Emperador exclusivamente [cf. La Grande Triade, cap. XVII].

440 En la tradicion islamica, el turbante, considerado mds en particular como marca distintiva del sheij
(sea en el orden exotérico o en el esotérico) se designa corrientemente como fddj el-Islam; es, pues, una
corona (tadj), la cual en este caso constituye un signo, no del poder temporal, como la de los reyes, sino
de una autoridad espiritual. Recordemos también, con motivo de la relacion entre la corona y los rayos
solares, la estrecha vinculacion existente entre su simbolismo y el de los cuernos, del cual ya hemos ha-
blado, [cap. XX VIII].

“1 El trono, en tanto que asiento, es en cierto sentido equivalente a un altar, siendo éste el asiento de
Agni; el carro cosmico es también conducido por Agni, o por el Sol, que tiene entonces por asiento la
“caja” del carro; y, en cuanto a la relacion entre el “Eje del Mundo” y el antariksha, puede observarse
ademas que, cuando el altar o el hogar se sitia inmediatamente debajo de la abertura central de la boveda
de un edificio, la “columna de humo” de Agni que se eleva y sale por esa abertura representa el “Eje del
Mundo”.

#2 Cabe también, a este respecto, referirse a la descripcion del cuerpo “rnacrocésmico” de Vaigvaina-
ra, en la cual el conjunto de las esferas luminosas celestes se asimila a la parte superior de la cabeza, es
decir, a la boveda craneana (ver L’ Homme et son devenir selon le Véddnta, cap. XII).
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ciertos respectos, una representacion del craneo humano*?; y esta observacion es parti-
cularmente importante en razéon de que la abertura por la cual pasa el eje, ya se trate del
domo o del parasol, corresponde en el ser humano al Brahma-randhra; hemos de volver
mas ampliamente sobre este punto.

3 Ananda K. Coomaraswamy nos sefiala que la misma observacion se aplica a los “tamulos” prehis-
toricos, cuya forma parece haber imitado a menudo intencionalmente la del craneo; como, por otra parte,
el “taimulo” o el monticulo es una imagen artificial de la montafia, la misma significacion debe atribuirse
también al simbolismo de ésta. A tal respecto, no carece de interés notar que el nombre del Golgota signi-
fica precisamente ‘craneo’, asi como la palabra Calvarium que es su traduccion al latin; segiin una leyen-
da que tuvo curso en la Edad Media, pero cuyo origen puede remontarse mucho mas lejos, esa designa-
cion se referiria al craneo de Adan, quien habria sido enterrado en ese lugar (el que, en un sentido esotéri-
co se identificaria con la montafia misma), y esto nos reconduce atn a la consideracion del “Hombre uni-
versal”; ese craneo es el figurado a menudo al pie de la cruz; y sabido es que ésta constituye otra repre-
sentacion del “Eje del Mundo”.
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XLI

LA PUERTA ESTRECHA™

En el curso de su estudio sobre el simbolismo del domo, Ananda K. Coomaraswamy
ha sefialado un punto particularmente digno de atencién en lo que concierne a la figura-
cion tradicional de los rayos solares y su relacion con el “Eje del Mundo™: en la tradi-
cion védica, el sol estd siempre en el centro del Universo y no en su punto mas alto,
aunque, desde un punto cualquiera, aparezca empero como situado en la “cuspide del
arbol”™**, y esto es facil de comprender si se considera al Universo como simbolizado
por la rueda, pues entonces el sol se encuentra en el centro de ésta y todo estado de ser

se halla en su circunferencia**

. Desde cualquier punto de esta ultima, el “Eje del Mun-
do” es a la vez un radio del circulo y un rayo de sol, y pasa geométricamente a través
del sol para prolongarse mas alld del centro y completar el didmetro; pero esto no es
todo, y el “Eje del Mundo” es también un “rayo solar” cuya prolongacion no admite
ninguna representacion geométrica. Se trata aqui de la formula segun la cual el sol se
describe como dotado de siete rayos; de éstos, seis, opuestos dos a dos, forman el trivid
vajra [‘triple vajra’], es decir, la cruz de tres dimensiones; los que corresponden al cenit
y al nadir coinciden con nuestro “Eje del Mundo” (skambha), mientras que los que los
que corresponden al norte y al sur, al este y al oeste, determinan la extension de un
“mundo” (loka) figurado por un plano horizontal. En cuanto al “séptimo rayo”, que pasa
a través del sol, pero en otro sentido que el antes indicado, para conducir a los mundos
suprasolares (considerados como el dominio de la “inmortalidad’), corresponde propia-
mente al centro y, por consiguiente, no puede ser representado sino por la interseccion
misma de los brazos de la cruz de tres dimensiones*’; su prolongacion allende el sol no
es representable en modo alguno, y esto corresponde precisamente al caracter “incomu-
nicable” e “inexpresable” de aquello de que se trata. Desde nuestro punto de vista, y
desde el de todo ser situado en la “circunferencia” del Universo, ese rayo termina en el
sol mismo y se identifica en cierto modo con ¢l en tanto que centro, pues nadie puede

“4 [Publicado en E. T.. diciembre de 1938].

*5 Hemos indicado en otras oportunidades la representacion del sol, en diferentes tradiciones, como
el fruto del “Arbol de Vida”.

#6 Bsta posicion central y, por consiguiente, invariable del sol le da aqui el caracter de un verdadero
“polo”, a la vez que lo sitlia constantemente en el cenit con respecto a cualquier punto del Universo.

“7 Es de notar que, en las figuraciones simbdlicas del sol de siete rayos, en especial en antiguas mo-
nedas indias, aunque esos rayos no estén todos forzosamente trazados en disposicion circular en torno del
disco central, el “séptimo rayo” se distingue de los otros por una forma netamente diferente.
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ver a través del disco solar por ningiin medio fisico o psiquico que fuere, y ese paso
“allende el sol” (que es la “Gltima muerte” y el paso a la “inmortalidad” verdadera) no
es posible sino en el orden puramente espiritual.

Ahora, lo que importa sefialar, para vincular estas consideraciones con las que he-
mos expuesto anteriormente, es esto: por ese “séptimo rayo” estd vinculado directamen-
te al sol el “corazon” de todo ser particular; €l es, pues, el “rayo solar” por excelencia, el
sushumna por el cual esa conexion se establece de modo constante e invariable™; y él
es también el sitratma [‘hilo del Atmad’] que une todos los estados del ser entre si y con
su centro total*”’. Para quien ha retornado al centro de su propio ser, ese “séptimo rayo”
coincide necesariamente con el “Eje del Mundo”, y del tal se dice que para €l “el Sol se
levanta siempre en el cenit y se pone en el nadir™**. Asi, aunque el “Eje del Mundo” no
sea actualmente ese “séptimo rayo” para un ser cualquiera situado en tal o cual punto
particular de la circunferencia, lo es siempre, empero, virtualmente, en el sentido de que
tiene la posibilidad de identificarse con €l por medio de ese retorno al centro, cualquiera
sea, por otra parte, el estado de existencia en que ese retorno se efectiie. Podria decirse
también que ese “séptimo rayo” es el unico “Eje” verdaderamente inmutable, el tnico
que, desde.el punto de vista universal, pueda designarse verdaderamente con ese nom-
bre, y que todo “eje” particular, relativo a una situacidon contingente, no es realmente
“gje” sino en virtud de esa posibilidad de identificacion con él; y esto es, en definitiva,
lo que da toda su significacion a cualquier representacion simbdlicamente localizada del
“Eje del Mundo”, por ejemplo aquella que hemos considerado antes en la estructura de
los edificios construidos segun reglas tradicionales, y en especial de aquellos que estan
coronados por un techo en forma de ctipula, pues precisamente a este tema de la ctipula
o el domo debemos volver ahora.

El eje, ya esté figurado materialmente en forma de arbol o de pilar central, ya esté
representado por la llama ascendente y la “columna de humo” de Agni en el caso en que
el centro del edificio esta ocupado por el altar o el hogar*', siempre termina exactamen-
te en la sumidad del domo, e inclusive, a veces, segun ya lo hemos sefalado, lo atravie-
sa y se prolonga mas alld en forma de mastil, o como el mango del parasol, en otro

% Ver L’ Homme et son devenir selon le Védanta, cap. XX.

9 A esto se refiere, en la tradicion isldmica, uno de los sentidos de la palabra es-sirr, literalmente, ‘el
secreto’, empleada para designar lo que hay de mas central en todo ser, y a la vez su relacion directa con
el “Centro supremo”, ello en razén de ese caracter de “incomunicabilidad” a que acabamos de aludir.

40 Chhéandogya-Updnishad, Prapathaka 3° Khanda 8° ¢ruti 10.

“1 En el caso, ya antes sefialado, de una habitacion dispuesta en torno de un patio interior a cielo
abierto (y sin recibir otra luz que la de ese lado interno), el centro del patio esta ocupado a veces por una
fuente; ésta representa entonces la “Fuente de Vida”, que mana del pie del “Arbol del Medio” (aunque,
naturalmente, el arbol pueda no tener alli figufacion material).
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ejemplo de simbolismo equivalente. Es visible aqui que esa sumidad del domo se identi-
fica con el cubo de la rueda celeste del “carro cosmico”; y, como hemos visto que el
centro de esta rueda estd ocupado por el sol, resulta que el paso del eje por ese punto re-
presenta ese paso “allende el Sol” y a través de ¢él, sobre el cual hemos tratado mas arri-
ba. Lo mismo ocurre también cuando, en ausencia de una figuracion material del eje, el
domo esta perforado en su sumidad por una abertura circular (por la cual escapa, en el
caso recién recordado, el humo del hogar situado inmediatamente debajo); esa abertura
es una representacion del disco solar mismo en cuanto “Ojo del Mundo”, y por ella se
efectua la salida del “cosmos”, segin lo hemos explicado en los estudios dedicados al

452

simbolismo de la caverna®™”. De todos modos, por esa abertura central, y por ella sola-

mente, el ser puede pasar al Brahma-loka [‘mundo de Brahma (Principio supremo)’],

que es un dominio esencialmente “extracosmico”; y ella es también la “puerta estre-

cha” que, en el simbolismo evangélico, da andlogamente acceso al “Reino de Dios™**.
La correspondencia “microcdésmica” de esta “puerta solar” es facil de descubrir, so-
bre todo si se recuerda la similitud del domo con el craneo humano, que hemos mencio-
nado anteriormente*’: la sumidad del domo es la “coronilla” de la cabeza, es decir, el
punto donde termina la “arteria coronal” sutil o sushumnd, que esta en la prolongacion
directa del rayo solar llamado anidlogamente sushumna, y que, inclusive, no es en reali-
dad, al menos virtualmente, sino su porcion axial, “intrahumana” si es dado expresarse
asi. Este punto es el orificio llamado Brahma-randhra, por el cual escapa el espiritu del
ser en vias de liberacion, cuando se han roto los vinculos que lo unian al compuesto cor-

poreo y psiquico humano (en tanto que jivatmad)*®; y va de suyo que esta via esta exclu-

2 Entre los indios de América del Norte, que parecen haber conservado mas elementos tradicionales
perfectamente reconocibles de lo que generalmente se cree, los diferentes “mundos” se representan a me-
nudo como una serie de cavernas superpuestas, y los seres pasan de uno a otro subiendo a lo largo de un
arbol central; naturalmente, nuestro mundo es una de esas cavernas, con el cielo por boveda.

43 A este respecto, cabe referirse a las descripciones del devd-ydna, del cual el Brahma-Loka es el
punto de llegada “mas alla del sol” (ver L’ Homme et son devenir selon le Véddnta, cap. XXI).

4 En el simbolismo del tiro con arco, el centro del blanco tiene igualmente esa significacion; sin in-
sistir aqui sobre este asunto, recordaremos solo que la flecha es también un simbolo “axial” y ademas una
de las figuras mas frecuentes del “rayo solar”. En ciertos casos, se ata un hilo a la flecha, junto con la cual
atravesara el blanco; esto recuerda de modo particularmente notable la figura evangélica del “ojo de la
aguja”, y el simbolo del hilo (sitra) se encuentra también en el término sitrdtma [el Atmd considerado
como un hilo que atraviesa el Universo; ver cap. LXI]. [Sobre el simbolismo del tiro con arco, véase el ar-
ticulo de Coomaraswamy en E. 7., octubre-noviembre y diciembre de 1945].

435 [Ver cap. XL: “La capula y la rueda™].

6 A esto se refiere, de modo muy neto, el rito de trepanacion postuma, cuya existencia se ha compro-
bado en muchas sepulturas prehistoricas, y que incluso se ha conservado hasta épocas mucho mas recien-
tes entre ciertos pueblos; por otra parte, en la tradicion cristiana, la tonsura de los sacerdotes, cuya forma
es también la del disco solar y la del “o0jo” de la clpula, se refiere manifiestamente al mismo simbolismo
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sivamente reservada al caso del ser “cognoscente” (vid-vdn), para quien el “eje” se ha
identificado efectivamente con el “séptimo rayo”, y que desde entonces estd presto para
salir definitivamente del “cosmos”, pasando “allende el Sol”.

ritual.
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XLII
EL OCTOGONO*’

Volvemos a la cuestion del simbolismo, comin a la mayoria de las tradiciones, de
los edificios constituidos por una base de seccidon cuadrada coronada por un domo, o por
una ctipula mas o menos rigurosamente hemisférica. Las formas cuadradas o cubicas se
refieren a la tierra, y las formas circulares o esféricas al cielo; la significacion de esas
dos partes resulta inmediatamente de esto, y agregaremos que la tierra y el cielo no de-
signan alli unicamente los dos polos entre los cuales se produce toda la manifestacion,
como ocurre particularmente en la Gran Triada extremo-oriental, sino que comprenden
también, como en el Tribhuvana hindq, los aspectos de esa manifestacion misma que es-
tan mas proximos, respectivamente, de dichos polos, y que, por esta razon, se denomi-
nan el mundo terrestre y el mundo celeste. Hay un punto sobre el cual hemos tenido
oportunidad de insistir anteriormente, pero que merece tomarse en consideracion: en
cuanto el edificio representa la realizacion de un “modelo cdsmico”, el conjunto de su
estructura, si se redujera exclusivamente a esas dos partes, seria incompleto en el senti-
do de que, en la superposicion de los “tres mundos”, faltaria un elemento correspon-
diente al “mundo intermedio”. De hecho, este elemento existe también, pues el domo o
la béveda circular no puede reposar directamente sobre la base cuadrada, y para permitir
el paso de uno a otra hace falta una forma de transicion que sea, en cierto modo, inter-
media entre el cuadrado y el circulo, forma que es generalmente la del octégono.

Esta forma octogonal estéa real y verdaderamente, desde el punto de vista geométri-
co, mas proxima al circulo que al cuadrado, pues un poligono regular se acerca tanto
mas al circulo cuanto mayor es su numero de lados. Sabido es, en efecto, que el circulo
puede considerarse como el limite hacia el cual tiende un poligono regular cuando su
namero de lados crece indefinidamente; y se ve netamente aqui el caracter del limite,
entendido en sentido matematico: no es el Gltimo término de la serie que tiende a ¢él,
sino que esta fuera de esa serie, pues, por grande que sea el numero de lados de un poli-
gono, éste nunca llegara a confundirse con el circulo, cuya definicion es esencialmente
otra que la de los poligonos*®. Por otra parte, cabe sefialar que, en la serie de los poligo-
nos obtenidos partiendo del cuadrado y duplicando cada vez el nimero de lados, el oc-
togono es el primer término*”’; es, pues, el mas simple de todos esos poligonos, y al

%7 [Publicado en E. T, julio-agosto de 1949].

8 Cf. Les Principes du calcul infinitésimal, cap. XI1 'y XIII.

49 0 el segundo, si se cuenta el cuadrado mismo como primer término; pero, si se habla de la serie de
los intermedios entre el cuadrado y el circulo, como aqui lo hacemos, el octogono es el que esta realmente
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mismo tiempo puede considerarse como representativo de toda esa serie de intermedia-
r10s.

Desde el punto de vista del simbolismo cosmico, encarado mas particularmente en
su aspecto espacial, la forma cuaternaria, es decir, la del cuadrado cuando se trata de po-
ligonos, esta, naturalmente, en relacion con los cuatro puntos cardinales y sus corres-
pondencias tradicionales diversas. Para obtener la forma octogonal, hay que considerar
ademés, entre los cuatro puntos cardinales, los cuatro puntos intermedios*”, que forman
con aquéllos un conjunto de ocho direcciones, aquellas que diversas tradiciones desig-

nan como “los ocho vientos’*"

. Esta consideracion de los “vientos” presenta aqui algo
particularmente notable: en el ternario védico de las “deidades™ que presiden respectiva-
mente los tres mundos, Agni, Vayu'y Aditya, es Vayu [*Viento’], en efecto, quien corres-
ponde al mundo intermedio. A este respecto, en lo que concierne a las dos partes, infe-
rior y superior, del edificio, que representan el mundo terrestre y el celeste, segun habia-
mos explicado, cabe sefalar que el hogar o el altar, situado normalmente en el centro de
la base, corresponde evidentemente a Agni [‘Fuego’], y que el “0jo” que se encuentra en
la sumidad del domo figura la “puerta solar” y corresponde asi, no menos rigurosamen-
te, a Aditya [‘Sol’]. Agreguemos ademas que Vayu, en cuanto se identifica con el “halito
vital”, estd manifiestamente en relacion inmediata con el dominio psiquico o manifesta-
cion sutil, lo que justifica de modo atn mas cabal esa correspondencia, ya se la encare
en el orden “macrocosmico”, ya en el “microcosmico’.

En la construccidn, la forma del octdogono puede realizarse, naturalmente, de dife-
rentes modos, y especialmente por medio de ocho pilares que soportan la boveda; en-
contramos un ejemplo en China en el caso del Ming-tang*®, cuyo “techo redondo esta
soportado por ocho columnas que reposan sobre una base cuadrada, como la tierra,
pues, para realizar esta cuadratura del circulo, que va de la unidad celeste de la boveda
al cuadrado de los elementos terrestres, es menester pasar por el octogono, que se halla
en relacion con el mundo intermedio de las ocho direcciones, de las ocho puertas y de
los ocho vientos™®. El simbolismo de las “ocho puertas”, que se menciona también en
ese pasaje, se explica por el hecho de que la puerta es esencialmente un lugar de paso, y

en primer término.

40 Cuando los puntos cardinales se ponen en correspondencia con los elementos corpdreos, los pun-
tos intermedios corresponden a las cualidades sensibles: calido y frio, seco y hiimedo.

! En Atenas, la “Torre de los Vientos™ era octogonal. Notemos, de paso, €l caracter singular de la ex-
presion “rosa de los vientos” que se emplea corrientemente sin prestarle atencion: en el simbolismo rosa-
cruz, Rosa Mundi'y Rota Mundi eran expresiones equivalentes, y la Rosa Mundi se figuraba precisamente
con ocho rayos, correspondientes a los elementos y a las cualidades sensibles.

42 Cf. La Grande Triade, cap. XVL

49 Luc Benoist, A7t du monde, p. 90.
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representa como tal la transicion de un estado a otro, especialmente de un estado “exte-
rior” a otro “interior”, por lo menos relativamente, pues esa relacion de lo “exterior” y
lo “interior” es siempre comparable, por lo demés, en cualquier nivel que se situe, a la
del mundo terreste y el mundo celeste.

En el cristianismo, la forma octogonal era la de los antiguos baptisterios, y pese al
olvido o la negligencia del simbolismo desde la época del Renacimiento, se la encuentra

generalmente ain hoy en el cuenco de las fuentes bautismales*”

. También aqui, se trata
con toda evidencia de un lugar de paso o transicion; por otra parte, en los primeros si-
glos, el baptisterio estaba situado fuera de la iglesia, y solo aquellos que habian recibido
el bautismo eran admitidos en el interior de ella; va de suyo que el hecho de que las
fuentes hayan sido luego trasladadas a la iglesia misma, pero siempre cerca de la entra-
da, en nada cambia su significacion. En cierto sentido, segiin lo que acabamos de decir,
la iglesia estd, con respecto al exterior, en una correspondencia que es como una imagen
de la del mundo celeste con respecto al mundo terrestre, y el baptisterio, por el cual hay
que pasar para ir de uno a otro, corresponde por eso mismo al mundo intermedio; pero,
ademas, el baptisterio estd en relacion alin mas directa con éste por el cardcter del rito
que se cumple en ¢l, el cual es propiamente el medio de una regeneracion que se efectia
en el dominio psiquico, es decir, en los elementos del ser que pertenecen por naturaleza
a ese mundo intermedio*®.

Con respecto a las ocho direcciones, hemos sefialado una concordancia entre formas
tradicionales diferentes, la cual, aunque referida a otro orden de consideraciones que el
que teniamos particularmente en vista, nos parece demasiado digna de atencion para

abstenernos de citarla: Luc Benoist sefiala*®®

que “en el Scivias de Santa Hildegarda, el
trono divino que rodea los mundos esta representado por un circulo sostenido por ocho
angeles”. Ahora bien; ese “trono que rodea el mundo” es una traduccion lo mas exacta
posible de la expresion arabe “el-’Arsh el-Muhit” [‘el Trono que envuelve o engloba’, o
‘el Trono de Aquel que envuelve o engloba’], y una representacion idéntica se encuentra
también en la tradicion islamica, segun la cual ese trono esta igualmente sostenido por
ocho angeles, que, segun lo hemos explicado en otro lugar*®’, corresponden a la vez a

las ocho direcciones del espacio y a grupos de letras del alfabeto arabe; debera recono-

4 Cf. ibid., p. 65.

35 Al consagrar el agua, el sacerdote traza sobre la superficie, con su aliento, un signo con la forma
de la letra griega psi, inicial de la palabra psykhé; lo cual es muy significativo a ese respecto, pues, efecti-
vamente, el influjo al cual el agua consagrada sirve de vehiculo debe operar en el orden psiquico; y es fa-
cil ver también la relacion de ese rito con el “halito vital” de que habldbamos poco antes.

5 Op. cit., p. 79.

47 “Note sur I’angélologie de I’alphabet arabe”, en E. T., agosto-septiembre de 1938. [Texto que sera
incluido en la compilacion péstuma Tradition primordiale et formes particulieres].
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cerse que tal “coincidencia” es mas bien asombrosa. Aqui, ya no se trata del mundo in-
termedio, a menos que pueda decirse que la funcidon de esos angeles establece una cone-
xi6n entre ese mundo y el celeste; como quiera que fuere, ese simbolismo puede vincu-
larse, empero, en cierto respecto por lo menos, con el que precede, recordando el texto

99468

biblico segun el cual Dios “hace de los Vientos sus mensajeros™, y teniendo presente

que los angeles son literalmente los “mensajeros” divinos.

48 Salmo X1V, 4. [Cf. igualmente Coran: Dios “envia los Vientos como buena nueva anunciadora de
Su Misericordia”, VII, 57; XXV, 48; XXVII, 63].
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XLIII
LA “PIEDRA ANGULAR**

El simbolismo de la “piedra angular”, en la tradicion cristiana, se basa en este texto:
“Piedra que rechazaron los constructores se ha convertido en piedra de dangulo”, o, mas
exactamente, “en cabeza de angulo” (caput anguli)*®. Lo extrafio es que este simbolis-
mo casi siempre se comprende mal, a consecuencia de una confusion que se hace co-
munmente entre esa “piedra angular” y la “piedra fundamental”, a la cual se refiere este
otro texto, mas conocido aun: “Tu eres Pedro, y sobre esta piedra edificaré mi Iglesia, y

»471 Tal confusion es extrafia, deci-

las puertas del infierno no prevaleceran contra ella
mos, pues desde el punto de vista especificamente cristiano equivale de hecho a confun-
dir a San Pedro con Cristo mismo, ya que éste es el expresamente designado como la
“piedra angular”, segun lo muestra este pasaje de San Pablo, el cual, ademas, la distin-
gue netamente de los “fundamentos” del edificio: “(sois) edificados sobre el fundamen-
to de los apostoles y profetas, siendo la principal piedra angular (summo angulare lapi-
de) el mismo Cristo Jesus, en la cual todo el edificio, arménicamente trabado, se alza
hasta ser templo santo en el Sefor, en el cual también vosotros sois juntamente edifica-
dos (coaedificamini) para ser morada de Dios en el Espiritu”*’?. Si la confusion a que
nos referimos fuese especificamente moderna no cabria sin duda extrafiarse en demasia,
pero parece encontrarsela ya en tiempos en que no es posible atribuirla pura y simple-
mente a ignorancia del simbolismo; nos vemos, pues, llevados a preguntarnos si en rea-
lidad no se trataria mas bien, en el origen, de una “sustitucion” intencional, explicable
por el papel de San Pedro como “sustituto” o “vicario” de Cristo (vicarius, correspon-
diente en este sentido al arabe jalifah); de ser asi, esa manera de “velar” el simbolismo
de la “piedra angular” pareceria indicar que se lo consideraba contener algo de particu-
larmente misterioso, y se vera en seguida que tal suposicion esta lejos de ser injustifica-
da*”. Como quiera que fuere, hay en esa identificacion de las dos piedras, inclusive des-

49 [Publicado en E. T, abril-mayo de 1940].

40 Salmo CVIIL, 22; San Mateo, XXI, 42; San Marcos, X11, 10; San Lucas, XX, 17.

411 San Mateo, XV1, 18.

472 Ffesios, 11, 20-22.

47 La “sustitucion” pudo haber sido favorecida también, por la similitud fénica existente entre el
nombre hebreo [arameo] Kéfdh, ‘piedra’, y la palabra griega kephalé, ‘cabeza’; pero no hay entre ambos
vocablos otra relacion, y el fundamento de un edificio no puede identificarse, evidentemente, con su “ca-
beza”, es decir, con su sumidad, lo que equivaldria a invertir el edificio integro; por otra parte, cabria pre-
guntarse también si esa “inversion” no tiene alguna correspondencia simbolica con la crucifixion de san
Pedro, cabeza abajo.
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de el punto de vista de la simple 16gica, una imposibilidad que aparece claramente desde
que se examinan con un poco de atencion los textos que hemos citado: la “piedra funda-
mental” es aquella que se pone primero, al comienzo mismo de la construccion de un
edificio (y por eso se la llama también “primera piedra)*’*; ;coémo, pues, podria ser re-
chazada durante la misma construccion? Para que sea asi, es preciso, al contrario, que la
“piedra angular” sea tal que no pueda encontrar atin su ubicacion; en efecto, segun vere-
mos, no puede encontrarla sino en el momento de acabarse el edificio integro, y asi se
convierte realmente en “cabeza de angulo”.

En un articulo que ya hemos sefialado*”

, Ananda Coomaraswamy destaca que la in-
tencion del texto de San Pablo es evidentemente representar a Cristo como el Gnico
principio del cual depende todo el edificio de la Iglesia, y agrega que “el principio de
una cosa no es ni una de sus partes entre las otras ni la totalidad de sus partes, sino
aquello en que todas las partes se reducen a una unidad sin composicion”. La “piedra
fundamental” (foundation-stone) puede ser llamada adecuadamente, en cierto sentido,
una “piedra de angulo” (corner-stone), segin se lo hace habitualmente, puesto que esta
situada en un 4angulo o en una esquina (corner) del edificio*’®; pero no es tnica como
tal, pues el edificio tiene necesariamente cuatro angulos; y, aun si se quiere hablar mas
particularmente de la “primera piedra”, ésta no difiere en nada de las piedras de base de
los demas angulos, salvo por su situacion*”’, y no se distingue ni por su funcion ni por
su forma, puesto que no es, en suma, sino uno de cuatro soportes iguales entre si; podria
decirse que una cualquiera de las cuatro corner-stones “refleja” en cierto modo el prin-

cipio dominante del edificio, pero no podria de ninguna manera ser considerada este

474 Esta piedra debe situarse en el angulo nordeste del edificio; notaremos a este proposito que cabe
distinguir, en el simbolismo de san Pedro, varios aspectos o funciones a las cuales corresponden “situa-
ciones” diferentes, pues, por otra parte, en cuanto ianitor [‘portero’], su lugar esta en occidente, donde se
encuentra la entrada de toda iglesia normalmente orientada; ademas, San Pedro y San Pablo estan también
representados como las dos “columnas” de la Iglesia, y entonces se los figura habitualmente al uno con
las llaves y al otro con la espada, en la actitud de dos dvdrapdla [vaksha o ‘genios’ que guardan el umbral
de ciertas puertas sagradas, en el hinduismo].

475 “Eckstein”, en la revista Speculum, nimero de enero de 1939 (resefia de R. Guénon en E. T, mayo
de 1939].

476 En este estudio nos veremos obligados a referirnos a menudo a los términos “técnicos” ingleses,
porque, pertenecientes primitivamente al lenguaje de la antigua masoneria operativa, han sido conserva-
dos en su mayoria en los rituales de la Royal Arch Masonry y de los grados accesorios vinculados con
ella, rituales de los que no existe equivalente en nuestra lengua; y se vera que algunos de esos términos
son de traduccion muy dificil.

477 Segun el ritual operativo, esta “primera piedra” es, segin lo hemos dicho, la del 4ngulo nordeste;
las piedras de los demas angulos se colocan posterior y sucesivamente segtin el sentido del curso aparente
del sol, es decir, en el sudeste, sudoeste, noroeste.
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principio mismo*™®

. Por otra parte, si realmente de esto se tratara, ni siquiera podria ha-
blarse logicamente de “la piedra angular”, pues, de hecho, habria cuatro; aquélla, pues,
debe ser algo esencialmente diferente de la corner-stone entendida en el sentido corrien-
te de “piedra fundamental”, y ambas tienen en comun solamente el caracter de pertene-
cer al mismo simbolismo ““;constructivo”.

Acabamos de aludir a la forma de la “piedra angular”, y es éste, en efecto, un punto
particularmente importante: precisamente porque esta piedra tiene una forma especial y
unica, que la diferencia de todas las demaés, no solo no puede encontrar su lugar en el
curso de la construccion, sino que inclusive los constructores no pueden comprender
cudl es su destino; si lo comprendieran, es evidente que no la rechazarian y se contenta-
rian con reservarla hasta el final; pero se preguntan “lo que haran con la piedra”, y, al no
dar con respuesta satisfactoria, deciden, creyéndola inutilizable, “arrojarla entre los es-

)*. El destino de esa piedra no puede ser

combros” (fo heave it over among the rubbish
comprendido sino por otra categoria de constructores, que en ese estadio no intervienen
aun: son los que han pasado “de la escuadra al compas™ y, por esta distincion, ha de en-
tenderse, naturalmente, la de las formas geométricas que esos instrumentos sirven res-
pectivamente para trazar, es decir, la forma cuadrada y la circular, que de manera gene-
ral simbolizan, como es sabido, la tierra y el cielo; aqui, la forma cuadrada corresponde
a la parte inferior del edificio, y la forma circular a su parte superior, la cual, en este

caso, debe estar constituida, pues, por un domo o una boveda*’

. En efecto, la “piedra
angular” es real y verdaderamente una “clave de boveda” (keystone); A. Coomaras-
wamy dice que, para dar la verdadera significacion de la expresion “se ha convertido en
la cabeza del angulo” (is become the head of the corner), podria traducirsela por is be-
come the keystone of the arch, lo cual es perfectamente exacto; y asi esa piedra, por su
forma tanto como por su posicion, es en efecto unica en todo el edificio, como debe ser-
lo para poder simbolizar el principio del que depende todo. Quizd cause asombro que
esta representacion del principio no se sitlie en la construccion sino en ultimo lugar;
pero puede decirse que la construccioén en conjunto esta ordenada con relacion a ella (lo

que San Pablo expresa diciendo que “en ella todo el edificio se alza hasta ser templo

478 Esta “reflexion” estd evidentemente relacionada de modo directo con la sustituciéon mencionada
antes.

7 La expresion “fo heave over” es bastante singular, y al parecer inusitada en ese sentido en inglés
moderno; pareceria poder significar ‘levantar’ o ‘elevar’, pero, segun el resto de la frase citada, es claro
que en realidad se aplica aqui al acto de “arrojar” la piedra rechazada.

0 Esta distincion es, en otros términos, la de la Square Masonry y la Arch Masonry, que, por sus res-
pectivas relaciones con la “tierra” y el “cielo”, o con las partes del edificio que las representan, estan
puestas aqui en correspondencia con los “pequefios misterios” y los “grandes misterios” respectivamente.
[Véase cap. XXXIX, notas 4 y 5 (N. del T)].

266



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

santo en el Sefior”), y en ella encuentra finalmente su unidad; hay aqui también una
aplicacion de la analogia, ya explicada por nosotros en otras oportunidades, entre el “pri
mero” y el “Gltimo” o el “principio” y el “fin”: la construccion representa la manifesta-
cion, en la cual el Principio no aparece sino como cumplimiento ultimo; y precisamente
en virtud de la misma analogia la “primera piedra” o “piedra fundamental” puede consi-
derarse como un “reflejo” de la “Gltima piedra”, que es la verdadera “piedra angular”.

El equivoco implicado en una expresion tal como corner-stone reposa en definitiva
en los diferentes sentidos posibles del término “angulo”; Coomaraswamy sefiala que, en
diversas lenguas, las palabras que significan ‘4ngulo’ estan a menudo en relacién con
otras que significan ‘cabeza’ y ‘extremidad’: en griego, kephale, ‘cabeza’ o, en arquitec-
tura, ‘capitel’ (capitulum, diminutivo de caput), no puede aplicarse sino a una sumidad;
pero dkros (sanscrito agra) puede indicar una extremidad en cualquier dimension, es de-
cir, en el caso de un edificio, tanto la sumidad a la cual designa, es verdad, mas habitual-
mente, como cualquiera de los cuatro angulos o esquinas (la palabra correspondiente en
francés, coin, esta etimoldgicamente emparentada con el griego gonia, ‘angulo’ [mien-
tras que “esquina” procede del arabe rukn, ‘4ngulo’]). Pero todavia més importante, des-
de el punto de vista de los textos concernientes a la “piedra angular” en la tradicion ju-
deocristiana, es la consideracion de la palabra hebrea que significa ‘angulo’: esa palabra
es pinnah, y se la encuentra en las expresiones eben pinndh, ‘piedra angular’, y ro’sh
pinnah, ‘cabeza de angulo’; y resulta particularmente notable que, en sentido figurado,
la misma palabra se emplea para significar ‘jefe’: una expresion que designa a los ‘jefes
del pueblo’ (pinnot ha-’am) esta literalmente traducida en la Vulgata por anguli populo-
rum®™'. Un ‘jefe’ o ‘caudillo’ es etimoldgicamente el ‘cabeza’ (caput), y pinndh se rela-
ciona, por su raiz, con pene, que significa ‘faz’; la relacion estrecha entre las ideas de
“cabeza” y de “faz” es evidente, y, ademas, el término “faz” pertenece a un simbolismo

2 Otra idea conexa es tam-

de muy general difusion, que mereceria examinarse aparte
bién la de “punta” (que se encuentra en el sanscrito agra, el griego dkros, el latin acer y
acies); ya hemos hablado del simbolismo de las puntas con motivo del de las armas y
los cuernos™’, y hemos visto que se refiere a la idea de extremidad, pero mas en particu-

lar en lo que concierne a la extremidad superior, es decir, al punto mas elevado o sumi-

BT Samuel, X1V, 38; la version griega de los Setenta emplea igualmente aqui la palabra génia.

2 Cf. A. M. Hocart, Les Castes, pp. 151-54, acerca de la expresion “faces de la tierra” empleada en
las islas Fiji para designar a los jefes. La palabra griega Kdrai servia, en los primeros siglos del cristianis-
mo, para designar las cinco “faces” o “caras” o “cabezas” de la Iglesia, es decir, los cinco patriarcados
principales, cuyas iniciales reunidas formaban precisamente esa palabra: Constantinopla, Alejandria,
Roma, Antioquia, Jerusalén [ = lerousalém].

48 Cabe advertir que la palabra inglesa corner es evidentemente un derivado de corne [francés, ‘cuer-
no’].
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dad; todas estas vinculaciones no hacen, pues, sino confirmar lo que hemos dicho sobre
la situacion de la “piedra angular” en la sumidad del edificio: aun si hay otras “piedras
angulares” en el sentido mas general de esta expresion*™, solo aquélla es en realidad “/a
piedra angular” por excelencia.

Encontramos otras indicaciones interesantes en las significaciones de la palabra ara-
be rukn, ‘4ngulo’, ‘esquina’; esa palabra, como designa las extremidades de una cosa, es
decir, sus partes mas retiradas y, por consiguiente, mas escondidas (recondita et abscon-
dita, podria decirse en latin), toma a veces un sentido de ‘secreto’ o ‘misterio’; y, a este
respecto, su plural arkan es de vincular con el latin arcanum, que tiene igualmente el
mismo sentido, y con el cual presenta una similitud notable; por lo demas, en el lengua-
je de los hermetistas por lo menos, el empleo del término “arcano” ha sido influido cier-

tamente de modo directo por esa palabra arabe*

. Ademas, rukn significa también ‘base’
o ‘fundamento’, lo que nos reconduce a la corner-stone entendida como la “piedra fun-
damental”; en la terminologia alquimica, e/-arkan, cuando esta designacion se emplea
sin precisar mas, son los cuatro elementos, es decir, las “bases” sustanciales de nuestro
mundo, asimilados asi a las piedras de base de los cuatro dngulos de un edificio, pues
sobre ellos se construye en cierto modo todo el mundo corpéreo (representado también
por la forma cuadrada)®®; y por aqui llegamos también directamente al simbolismo que
ahora nos ocupa. En efecto, no hay solamente esos cuatro arkan o elementos “basicos”,
sino ademas un quinto rukn, el quinto elemento o “quintaesencia” (es decir el éter,
el-athir); éste no esta en el mismo “plano” que los otros, pues no es simplemente una
base, como ellos, sino el principio mismo de este mundo*’; sera representado, pues, por

el quinto “angulo” del edificio, que es su sumidad; y a este “quinto”, que es en realidad

8 En este sentido, las cuatro piedras angulares no existen solamente en la base, sino también en un
nivel cualquiera de la construccion; y esas piedras son todas de la misma forma comun, rectilinea y rec-
tangular (es decir, talladas on the square, pues la palabra square tiene la doble significacion de ‘escuadra’
y ‘cuadrado’), contrariamente a lo que ocurre en el caso tnico de la keystone.

48 Podria resultar de interés investigar si puede existir un parentesco etimoldgico real entre la palabra
arabe y la latina, incluso en el uso antiguo de esta ultima (por ejemplo, en la disciplina arcani de los cris-
tianos de los primeros tiempos), o si se trata solo de una “convergencia” producida solo ulteriormente, en-
tre los hermetistas medievales.

4% Esta asimilacion de los elementos a los cuatro angulos de un cuadrado estd también en relacion,
naturalmente, con la correspondencia que existe entre esos elementos y los puntos cardinales.

87 Estaria en el mismo plano (en su punto central) si este plano se tomara como representacion de un
estado de existencia integro; pero no siempre es el caso aqui, pues el edificio total es una imagen del
mundo. Observemos, a este respecto, que la proyeccion horizontal de la piramide a que nos referiamos
mas arriba esta constituida por el cuadrado de la base con sus diagonales, y las aristas laterales se proyec-
tan segun las diagonales y el vértice en el punto de encuentro de estos elementos, o sea en el centro mis-
mo del cuadrado.
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el “primero”, conviene, propiamente la designacion de angulo supremo, de angulo por
excelencia o “angulo de los angulos” (rukn el-arkan), puesto que en ¢l la multiplicidael
de los demas angulos se reduce a la unidad*®. Puede observarse aun que la figura geo-
métrica obtenida reuniendo esos cinco angulos es la de una piramide de base cuadrangu-
lar: las aristas laterales de la piramide emanan de su vértice como otros tantos rayos, asi
como los cuatro elementos ordinarios, que estan representados por los extremos inferio-
res de esas aristas, proceden del quinto y son producidos por él; y también en el sentido
de las aristas, que intencionalmente hemos asimilado a rayos por esta razon (y también
en virtud del caracter “solar” del punto de que parten, seglin lo que hemos dicho respec-
to del “0jo” del domo), la “piedra angular” de la sumidad se “refleja” en cada una de las
“piedras fundamentales™ de los cuatro dngulos de la base. Por ultimo, en lo que acaba-
mos de decir est4 la indicacion bien neta de una correlacion entre el simbolismo alqui-
mico y el simbolismo arquitectonico, lo que se explica por su comun caracter “cosmolé-
gico”, es también éste un punto importante, sobre el cual hemos de volver con motivo
de otras relaciones del mismo orden.

La “piedra angular”, tomada en su verdadero sentido de piedra “cimera”, se designa
en inglés a la vez como keystone, como capstone (que a veces se encuentra escrito tam-
bién capestone), y como copestone (0 copingstone); el primero de estos términos es fa-
cilmente comprensible, pues constituye el exacto equivalente de nuestra “clave de bove-
da” (o “de arco”, pues la palabra puede aplicarse en realidad a la piedra que forma la su-
midad de una arcada tanto como la de una bdveda); pero los otros dos exigen algo mas
de explicacion. En capstone, la palabra cap es evidentemente el latin caput, ‘cabeza’, lo
que nos reconduce a la designacion de esa piedra como la “cabeza del angulo”; es, pro-
piamente, la piedra que “acaba” o “corona” un edificio; y es también un capitel, el cual

489

es, igualmente, el “coronamiento” de una columna™. Acabamos de hablar de “acaba-

8% En el sentido de “misterio”, que hemos indicado, rukn el-arkan equivale a sirr el-asrdr [‘misterio
de los misterios’, ‘misterio supremo’], representado, segun lo hemos explicado en otra oportunidad, por el
extremo superior de la letra dlif; como el d/if mismo figura el “Eje del Mundo”, esto, segin se vera en se-
guida, corresponde con toda exactitud a la posicion de la keystone.

8 E] término de “coronamiento” ha de relacionarse aqui con la designacion de la “coronilla” cranea-
na, en razén de la asimilacion simbdlica, que hemos sefialado anteriormente, entre el “ojo” de la ctipula y
el Brahmarandhra [séptimo y Gltimo chakra, o sea “organo o centro sutil”, cuyo “despertar” corresponde
a la culminacion del Kundalini-Yogal; sabido es, por lo demas, que la corona, como los cuernos, expresa
esencialmente la idea de elevacion. Cabe notar también a este respecto que el juramento del grado de Ro-
yal Arch contiene una alusion a la “coronilla” (the crown of the skull), 1a cual sugiere una relacion entre la
apertura de ésta (como en los ritos de trepanacion pdstuma) y el acto de quitar (removing) la keystone; por
lo demas, de modo general, las llamadas “penalidades” formuladas en los juramentos de los diferentes
grados masodnicos, asi como los signos que a ellas corresponden, se refieren en realidad a los diversos
centros sutiles del ser humano.
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miento”, y, emparentadas con ésta, las palabras “cap” y “cabeza” o “cabecera” son, en
efecto, etimologicamente idénticas®’; la capstone es, pues, la “cabeza” o “cabecera” de
la “obra”, y, en razoén de su forma especial, que requiere, para tallarla, conocimientos o
capacidades particulares, es también a la vez una “obra capital” u “obra maestra” (chef-
d’oeuvre), en el sentido que tiene esta expresion en el Compagnonnage®'; por ella el
edificio queda completamente terminado, o, en otros términos, es finalmente llevado a
su “perfeccion”?,

En cuanto al término copestone, la palabra cope expresa la idea de ‘cubrir’; esto se
explica, no solo porque la parte superior del edificio es propiamente su “cobertura”, sino
también, y diriamos sobre todo, porque esa piedra se coloca de modo de cubrir la aber-
tura de la sumidad, es decir, el “0jo” del domo o de la boveda, del cual hemos hablado

493

anteriormente™”. Es, pues, en suma, a este respecto, el equivalente de un roof plate, se-

gln lo senala Coomaraswamy, quien agrega que esa piedra puede considerarse como la
terminacion superior o el capitel del “pilar axial” (en sanscrito skambha, en griego stau-

r6s)®*; ese pilar, como lo hemos ya explicado, puede no estar representado material-

4 En la significacion de la palabra “acabar”, o en la expresion equivalente “llevar a cabo™, la idea de
“cabeza” [caput] esta asociada a la de “fin”, lo que responde perfectamente a la situacion de la “piedra
angular”, conocida a la vez como “piedra cimera” y como “Ultima piedra” del edificio. Mencionaremos
aun otro término derivado de caput: en francés se llama chevet (‘cabecera’) —y en espafiol “cabecera” o
“testero”— de una iglesia a la extremidad oriental donde se encuentra el abside, cuya forma semicircular
corresponde, en el plano horizontal, a la cupula en elévacion vertical, segun lo hemos explicado en otra
ocasion.

1 La palabra “obra” se emplea a la vez en arquitectura y en alquimia, y se vera que no sin razon rela-
cionamos ambas cosas: en arquitectura, la conclusion de la obra es la “piedra angular”, y en alquimia, la
“piedra filosofal”.

42 Es de notar que, en ciertos ritos masonicos, los grados que corresponden mds 0 menos exactamente
a la parte superior de la construccion de que aqui se trata (decimos mas o menos exactamente, pues a ve-
ces hay en todo ello cierta confusion) se designan precisamente con el nombre de “grados de perfeccion”.
Por otra parte, el vocablo “exaltacion”, que designa el acceso al grado de Royal Arch, puede entenderse
como una alusién a la posicion elevada de la keystone.

4% Para la colocacion de esta piedra, se encuentra la expresion “to bring forth the copestone”, cuyo
sentido es también bastante oscuro a primera vista: fo bring forth significa literalmente ‘producir’ (en el
sentido etimologico del latin producere) o ‘sacar a luz’; puesto que la piedra ha sido ya retirada anterior-
mente, durante la construccion, no puede tratarse, el dia de la conclusion de la obra, de su “produccion”
en el sentido de una “confeccion”; pero, como ha sido arrojada “entre los escombros”, se trata de volver a
sacarla a luz, para colocarla en lugar visible, en la sumidad del edificio, de modo que se convierta en “ca-
beza del angulo”; asi, fo bring forth se opone aqui a to heave over.

4% Staurés significa también ‘cruz’, y sabido es que, en el simbolismo cristiano, la cruz se asimila al
“Eje del Mundo”; Coomaraswamy vincula ese término con el sanscrito sthavara, ‘firme’ o ‘estable’, lo
que, en efecto, conviene a un pilar y, ademas, concuerda exactamente con el significado de “estabilidad”
dado a la reunion de los nombres de las dos columnas del Templo de Salomon.
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mente en la estructura del edificio, pero no por eso deja de ser su parte esencial, en tor-
no de la cual se ordena todo el conjunto. El caracter cimero del “pilar axial”, presente de
modo solamente “ideal”, estd indicado de modo particularmente notable en los casos en
que la “clave de béveda” desciende en forma de “pechina” hacia el interior del edificio,
sin estar visiblemente sostenida por nada en su parte inferior*”’; toda la construccion tie-
ne su principio en este pilar, y todas sus diversas partes vienen finalmente a unificarse
en su “cima”, que es la sumidad de este mismo pilar y la “clave de boveda” o la “cabeza
del angulo™**.

La interpretacion real de la “piedra angular” como “piedra cimera” parece haber sido
de conocimiento bastante general en el Medioevo, segiin lo muestra notablemente una
ilustracion del Speculum Humanae Salvationis que reproducimos aqui (fig. 14 )*’; este
libro estaba muy difundido, pues existen alin varios centenares de manuscritos; se ve en
la ilustracién a dos albaniles que tienen en una mano una espatula y sostienen con la
otra la piedra que se disponen a colocar en la cima de un edificio (al parecer, la torre de
una iglesia, cuya sumidad debe ser completada por esa piedra), lo que no deja duda al-
guna en cuanto a su significacion. Cabe sefialar, con respecto a esta figura, que la piedra
de que se trata, en cuanto “clave de boveda” o en cualquier otra funcidon semejante, se-
gln la estructura del edificio al cual estd destinada a “coronar”, no puede por su forma
misma colocarse sino por encima (sin lo cual, por lo demads, es evidente que podria caer
en el interior del edificio); asi, representa en cierto modo la “piedra descendida del cie-

498

lo”, expresion perfectamente aplicable a Cristo™, que recuerda también la piedra del

Graal (el lapsit exillis de Wolfram von Eschenbach, que puede interpretarse como lapis

4% Bs 1a sumidad del “pilar axial”, que corresponde, segun lo hemos dicho, a la punta superior del dlif
en el simbolismo literal arabe; recordemos también, con motivo de los términos keystone y “clave de bo-
veda”, que el simbolo mismo de la “clave” o “llave” tiene igualmente significado “axial”.

4% Coomaraswamy recuerda la identidad simbdlica entre el techo (en particular abovedado) con el pa-
rasol; agregaremos también, a este respecto, que el simbolo chino del “Gran Extremo” (7" ai-ki) designa
literalmente una “arista superior” o una “sumidad”: es, propiamente, la sumidad del “techo del mundo”.

¥ Manuscrito de Munich, columna 146, fol. 35 (Lutz y Perdrizet, 11, 1am. 64): la fotografia nos ha
sido proporcionada por A. K. Coomaraswamy; ha sido reproducida en el Art Bulletin, XVII, p. 450 y fig.
20, por Erwin Panofski, quien considera esa ilustracion como la mas proxima al prototipo y, a ese respec-
to, habla del lapis in caput anguli [‘la piedra en la cabeza del angulo’] como de una keystone; se podria
decir también, de acuerdo con. nuestras precedentes explicaciones, que esa figura representa the bringing
forth of the copestone.

4% A este respecto, podria establecerse una vinculacion entre la “piedra descendida del cielo” y el
“pan descendido del cielo”, pues existen relaciones simbdlicas importantes entre la piedra y el pan; pero
esto sale de los limites de nuestro tema actual; en todos los casos, el “descenso del cielo” representa, natu-
ralmente, el avatdrana [‘descenso’ o aparicion del Avatara].
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ex caelis)®. Ademas, hay atn otro punto importante que sefialar: Erwin Panofski ha
destacado que esa misma ilustracion muestra la piedra con el aspecto de un objeto en
forma de diamante (lo que la vincula también con la piedra del Graal, ya que ésta se
describe igualmente como facetada); esta cuestion merece mas minucioso examen, pues,
aunque tal representacion esté lejos de constituir el caso mas general, se vincula con as-
pectos del complejo simbolismo de la “piedra angular” distintos de los que hasta ahora
hemos estudiado, y no menos interesantes para destacar sus vinculos con el conjunto del
simbolismo tradicional.

Empero, antes de llegar a ello, nos falta elucidar una cuestion accesoria: acabamos
de decir que la “piedra cimera” puede no ser una “clave de boveda” en todos los casos,
y, en efecto, no lo es sino en una construccidon cuya parte superior es en forma de ctipu-
la; en cualquier otro caso, por ejemplo el de un edificio coronado por un techo en punta
o en forma de tienda, no deja de haber una “altima piedra” que, colocada en la sumidad,
desempefia a este respecto el mismo papel que la “clave de béveda” y, por consiguiente,

)
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49 Cf. también la piedra simbolica de la Etoile Internelle [‘estrella interna’] de que ha hablado L.
Charbonneau-Lassay y que, como la esmeralda de Graal, es una piedra facetada; esa piedra, en la copa
donde se la pone, corresponde exactamente al “joyel en el loto” (mani padme) del budisrno mahdyadna.
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corresponde también a ésta desde el punto de vista simbdlico, sin que empero sea posi-
ble designarla con ese nombre; lo mismo ha de decirse del caso especial del pyramidion,
al cual hemos aludido ya en otra ocasion. Debe quedar bien claro que, en el simbolismo
de los constructores medievales, que se apoya en la tradicion judeocristiana y se vincula
con la construccion del Templo de Salomén como su prototipo™, consta, en lo que con-
cierne a la “piedra angular”, que es una “clave de boveda”; vy, si la forma exacta del
Templo de Salomon ha podido dar lugar a discusiones desde el punto de vista historico,
es seguro, en todo caso, que esa forma no era la de una pirdmide; son éstos hechos que
hay que tener necesariamente en cuenta en la interpretacion de los textos biblicos refe-

rentes a la “piedra angular™'

. El pyramidion, es decir, la piedra que forma la punta su-
perior de la pirdmide, no es en modo alguno una “clave de boveda”; no por eso deja de
ser el “coronamiento” del edificio, y cabe sefnalar que reproduce su forma integra en
modo reducido, como si todo el conjunto de la estructura estuviera asi sintetizado en esa
piedra unica; la expresion “cabeza de angulo”, en sentido literal, le conviene perfecta-
mente, asi como el sentido figurado del nombre hebreo del “angulo” para designar el
“jefe” o “cabeza”, tanto mas cuanto que la pirdmide, partiendo de la multiplicidad de la
base para culminar gradualmente en la unidad de la cuspide, se toma a menudo como el
simbolo de una jerarquia. Por otra parte, segun lo que hemos explicado anteriormente
acerca del vértice y los cuatro dngulos de la base en conexion con el significado de la
palabra arabe rukn, podria decirse que la forma de la pirdmide esta contenida implicita-
mente en toda estructura arquitectonica; el simbolismo “solar” de esta forma, que hemos
indicado en esa oportunidad, se encuentra ain mas particularmente expresado en el py-
ramidion, como lo muestran diversas descripciones arqueoldgicas citadas por Cooma-
raswamy: el punto central o el vértice corresponde al sol mismo, y las cuatro caras (cada
una comprendida entre dos “rayos” extremos que delimitan el dominio representado por
ella) corresponden a otros tantos aspectos secundarios del mismo sol, en relacion con
los cuatro puntos cardinales, hacia los cuales las cuatro caras se orientan respectivamen-
te. Pese a todo ello, no es menos verdad que el pyramidion constituye solamente un caso
particular de “piedra angular” y no la representa sino en una forma tradicional especial,

% 1 as “leyendas” del Compagnonnage [‘compafierazgo’, organizacion artesanal de origen medieval,
emparentada con la masoneria], en todas sus ramas, dan fe de ello, asi como las “superviviencias” propias
de la antigua masoneria operativa, que hemos considerado aqui.

' Asi, pues, no podria tratarse de ningtin modo, como algunos pretenden, de una alusién a un inci-
dente ocurrido durante la construccion de la “Gran Piramide” y con motivo del cual ésta habria quedado
inconclusa, lo que, por otra parte, es una hipotesis harto dudosa en si y una cuestion historica probable-
mente insoluble; ademas esa “inconclusion’” misma estaria en contradiccion directa con el simbolismo se-
gun el cual la piedra que habia dido rechazada toma finalmente su lugar eminente como “cabeza del an-
gulo”.
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la de los antiguos egipcios; para responder al simbolismo judeocristiano de dicha piedra,
que pertenece a otra forma tradicional sin duda alguna muy distinta de aquélla, le falta
un caracter esencial, que es el de ser una “clave de boveda”.

Dicho esto, podemos volver a la figuracion de la “piedra angular” en forma de dia-
mante: A. Coomaraswamy, en el articulo a que nos hemos referido, parte de una obser-
vacion que se ha hecho con respecto al término aleman Eckstein, el cual, precisamente,
significa a la vez ‘piedra angular’ y ‘diamante’*; y recuerda a este respecto las signifi-
caciones simbdlicas del vajra, que hemos considerado ya en diversas. oportunidades: de
modo general, la piedra o el metal considerado mas duro y brillante ha sido tomado, en
diferentes tradiciones, como “simbolo de indestructibilidad, invulnerabilidad, estabili-
dad, luz e inmortalidad”; y, en particular, estas cualidades se atribuyen muy a menudo al
diamante. La idea de “indestructibilidad” o de “indivisibilidad” (una y otra estrecha-
mente vinculadas, y expresadas en sanscrito por la misma palabra, dkshara) convienen
evidentemente a la piedra que representa el principio unico del edificio (pues la unidad
verdadera es esencialmente indivisible); la de “estabilidad”, que, en el orden arquitecto-
nico, se aplica propiamente a un pilar, conviene por igual a esa misma piedra considera-
da como el capitel del “pilar axial”, que a su vez simboliza el “Eje del Mundo”; y éste,
al cual Platon, particularmente, describe como un “eje de diamante”, es también, por
otra parte, un “pilar de luz” (como simbolo de Agni y como “rayo solar’’); con mayor ra-
zoOn, esta Ultima cualidad se aplica (“eminentemente”, podria decirse) a su “coronamien-
to”, que representa la fuente misma de la cual emana en cuanto rayo luminoso™”. En el
simbolismo hindt y budico, todo cuanto tiene una significacion “central” o “axial” esta
generalmente asimilado al diamante (por ejemplo, en expresiones como vajrasana, ‘tro-
no de diamante’); y es facil advertir que todas esas asociaciones forman parte de una
tradicion que puede llamarse verdaderamente universal.

Hay mas aun: el diamante se considera como la “piedra preciosa” por excelencia; y
esta “piedra preciosa” es también, como tal, un simbolo de Cristo, que se encuentra aqui
identificado a su otro simbolo, la “piedra angular”; o, si se prefiere, ambos simbolos es-
tan asi reunidos en uno. Podria decirse entonces que esa piedra, en cuanto representa un

%92 Stoudt, “Consider the lilies, how they grow”, respecto de la significacion de un motivo ornamental
en forma de diamante, explicado por escritos donde se habla de Cristo como del Eckstein. El doble senti-
do de la palabra se explica, verosimilmente, desde el punto de vista etimoldgico, por el hecho de que pue-
da entendérsela a la vez como “piedra de angulo” y como “piedra en angulos”, es decir, facetada; pero,
por supuesto, esta explicacion nada quita al valor de la ralacién simbdlica indicada por la reunion de am-
bos significados en la misma palabra.

393 Bl diamante no tallado tiene naturalmente ocho angulos, y el poste sacrificial (yipa) debe ser talla-
do “en ocho angulos” (ashtdg¢ri) para figurar el vajra (que se entiende aqui a la vez en su otro sentido de
‘rayo’); la palabra pali attansa, literalmente, ‘de ocho angulos’, significa a la vez ‘diamante’ y ‘pilar’.
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»304es, en el lenguaje de la tradicion hindd, un

“acabamiento” o un “cumplimiento
chintamani, lo que equivale a la expresion alquimica de Occidente “piedra filosofal™;
y es muy significativo a este respecto que los hermetistas cristianos hablen a menudo de
Cristo como la verdadera “piedra filosofal”, no menos que como la “piedra angular™,
Nos vemos reconducidos asi a lo que deciamos anteriormente, con motivo de los dos
sentidos en que puede entenderse la expresion arabe rukn el-arkan, sobre la correspon-
dencia existente entre el simbolismo arquitectonico y el alquimico; y, para terminar con
una observacion de alcance muy general este estudio ya largo, pero sin duda aun incom-
pleto, pues el tema es de aquellos que son casi inagotables, podemos agregar que dicha
correspondencia no es, en el fondo, sino un caso particular de la que existe andlogamen-
te, aunque de un modo quiza no siempre tan manifiesto, entre todas las ciencias y todas
las artes tradicionales, pues en realidad todas ellas son otras tantas expresiones y aplica-

ciones diversas de las mismas verdades de orden principial y universal.

% Desde el punto de vista “constructivo”, es la “perfeccion” de la realizacion del plan del arquitecto;
desde el punto de vista alquimico, es la “perfeccion” o fin ultimo de la “Gran Obra”; hay exacta corres-
pondencia entre uno y otro.

%% El diamante entre las piedras y el oro entre los metales son lo mas precioso, y tienen ademas un ca-
racter “luminoso” y “solar”; pero el diamante, al igual que la “piedra filosofal”, a la cual se asimila aqui,
se considera como mas precioso aun que el oro.

3% E] simbolismo de la “piedra angular” se encuentra expresamente mencionado, por ejemplo, en di-
versos pasajes de las obras herméticas de Robert Fludd, citados por A. E. Waite, The Secret Tradition in
Freemasonry, pp. 27-28; por otra parte, debe sefialarse que tales pasajes contienen esa confusion con la
“piedra fundamental” de que hablabamos al principio, lo que el autor que los cita dice por su cuenta acer-
ca de la “piedra angular” en varios lugares del mismo libro tampoco es muy adecuado para esclarecer el
punto, y no puede sino contribuir mas bien a mantener la confusion indicada.
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XLIV
“LAPSIT EXILLIS™"

Hablando del simbolismo de la “piedra angular”, hemos tenido ocasiéon de mencio-
nar incidentalmente el “lapsit exillis” de Wolfram von Eschenbach; puede ser de interés
volver més en particular sobre este asunto, a causa de las multiples vinculaciones a que
da lugar. En su forma extrafia®®, esa expresion enigmatica puede encerrar mas de un sig-
nificado: es ciertamente, ante todo, una suerte de contraccion fonética de lapis lapsus ex
caelis, ‘la piedra caida de los cielos’; ademas, esa piedra, en razon misma de su origen,
estd como “en exilio” en la morada terreste®”, de donde, por otra parte, segun diversas
tradiciones concernientes a esa piedra o sus equivalentes, ha de remontarse finalmente a
los cielos’'. En lo que respecta al simbolismo del Graal, importa sefialar que, si bien se
lo describe mas habitualmente como un vaso y ésta es su forma mas conocida, se lo des-
cribe también a veces como una piedra, segun es, en particular, el caso en Wolfram von
Eschenbach; por otra parte, puede ser al mismo tiempo una y otra cosa, pues se dice que
el vaso habia sido tallado de una piedra preciosa que, habiéndose desprendido de la
frente de Lucifer cuando su caida, es igualmente “caida de los cielos™".

Por lo demas, lo que parece aumentar atn la complejidad del simbolismo, pero en
realidad puede dar la “clave” de ciertas conexiones, es lo siguiente: segun hemos expli-
cado ya en otro lugar, si el Graal es un vaso (grasale), es también un libro (gradale o
graduale); y en ciertas versiones de la leyenda se trata, a este respecto, no precisamente
de un libro propiamente dicho, sino de una inscripcion trazada en la copa por un angel o
por el mismo Cristo. Ahora bien; inscripciones de origen igualmente “no humano” apa-
recen también en ciertas circunstancias en el lapsit exillis’'*; éste era, pues, una “piedra
parlante”, es decir, si se quiere. una “piedra oracular”, pues si una piedra puede “hablar”

507 [Publicado en E. T, agosto de 1946].

% A. E. Waite, en su obra The Holy Grail, da las variantes lapis exilis y lapis exilix, pues parece que
la ortografia difiere seglin los manuscritos; sefiala también que, segun el Rosarium Philosophorum, donde
se citan a este respecto palabras de Arnaldo de Vilanova, lapis exilis era entre los alquimistas una de las
designaciones de la “piedra filosofal”, lo cual, naturalmente, es de relacionar con las consideraciones for-
muladas al final del estudio anterior

% Lapis exilii o lapis exsulis, segiin las interpretaciones sugeridas por Waite como posibles a este res-
pecto.

319 No creemos que haya de tenerse muy en cuenta la palabra latina exilis tomada literalmente en el
sentido de ‘delgado’ o ‘tenue’, a menos, quiza, que quiera vincularsele alguna idea referente a ‘sutil’.

1 Sobre el simbolismo de Graal, ver Le Roi du Monde, cap. V. Recordaremos también a este proposi-
to el simbolo de la Estoile Internelle, en que la copa y la gema se encuentran reunidas, aun siendo en este
caso distintas una de otra.
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produciendo sonidos, puede hacerlo igualmente (como el caparazon de tortuga en la tra-
dicion extremo-oriental) por medio de caracteres o figuras que se muestren en su super-
ficie. Ahora bien: es también muy notable desde este punto de vista que la tradicion bi-
blica menciona una “copa oracular”, la de José", que podria, en este respecto al menos,
considerarse como una de las formas del mismo Graal; y, cosa curiosa, se dice que otro
José, José de Arimatea, llegd a ser poseedor o guardian del Graal y lo llevd de Oriente a
Bretafia; es sorprendente que no se haya prestado nunca atencion, al parecer, a estas
“coincidencias”, harto significativas sin embargo’'*.

Para volver al lapsit exillis, sefialaremos que algunos lo han relacionado con la Lia
Fail o ‘piedra del destino’; en efecto, era ésta también una “piedra parlante” y, ademas,
podia ser en cierto modo una “piedra venida de los cielos”, ya que, segln la leyenda ir-
landesa, los Tuatha de Danann la habria traido consigo de su primera morada, a la cual
se atribuye un caracter “celeste” o al menos “paradisiaco”. Sabido es que esa Lia Fail
era la piedra de consagracion de los antiguos reyes de Irlanda, y que lo fue después la de
los de Inglaterra, habiendo sido llevada por Eduardo I, segin la opinion mas comun-
mente aceptada, a la abadia de Westminster; pero lo que puede parecer cuando menos
singular es que, por otra parte, esa misma piedra haya sido identificada con la que Jacob

1515

consagrd en Beyt-el’”. Esto no es todo: esa piedra de Jacob, segun la tradicion hebrea,

pareceria haber sido también la que siguid a los israelitas por el desierto y de donde ma-

516

naba el agua de que ellos bebian™®, piedra que, segun la interpretacion de San Pablo, no

>12 Como en la “piedra negra” de Urga, que debia de ser, al igual que todas las “piedras negras” de to-
das las tradiciones, un aerolito, es decir, también una “piedra caida del cielo” (ver Le Roi du Monde, cap.
D).

13 Génesis, XLIV, 5.

314 1a “copa oracular” es en cierto modo el prototipo de los “espejos magicos”, y a este respecto debe-
mos formular una observacion importante: la interpretacion puramente “magica”, que reduce los simbolos
a un puro caracter “adivinatorio” o “talismanico”, segun los casos, sefiala determinada etapa en el proceso
de degradacion de esos simbolos, o mas bien de la manera de comprendérselos, etapa por lo demas, me-
nos avanzada —ya que pese a todo se refiere aun a una ciencia tradicional— que la desviacion entera-
mente profana que no les atribuye sino un valor puramente “estético”; conviene agregar, por lo demas,
que solo bajo la cobertura de esta interpretacion “magica” ciertos simbolos pueden ser conservados y tras-
mitidos, en estado de supervivencias “folkloricas”. Acerca de la “copa adivinatoria”, sefialemos aun que
la vision de todas las cosas como presentes, si se la entiende en su verdadero sentido (el Gnico al cual pue-
da adjudicarse la “infalibilidad” de que se trata expresamente en el caso de José), esta en relacién mani-
fiesta con el simbolismo del “tercer 0jo”, y por lo tanto también con el de la piedra caida de la frente de
Lucifer, donde ocupaba el lugar de aquél; por lo demads, también a causa de su caida perdié el hombre
mismo el “tercer 0jo”, es decir, el “sentido de la eternidad”, que el Graal restituye a quienes logran con-
quistarlo.

15 Cf. Le Roi du Monde, cap. IX.

277



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

era sino el mismo Cristo®'’; habria sido después la piedra setiydh o ‘fundamental’ colo-
cada en el Templo de Jerusalén debajo del lugar del Arca de la Alianza®'®, marcando asi
simbolicamente el “centro del mundo”, como lo marcaba igualmente, en otra forma tra-
dicional, el Omphalos délfico™’; y, puesto que estas identificaciones son evidentemente
simbdlicas, puede decirse con seguridad que en todo ello se trata, en efecto, de una mis-
ma y unica piedra.

Debe sefialarse, empero, en lo que concierne al simbolismo “constructivo”, que la
piedra fundamental de que acaba de hablarse no debe confundirse en modo alguno con
la “piedra angular”, puesto que ésta es el coronamiento del edificio, mientras que aqué-
lla se sitaa en el centro de su base®®’; y, asi colocada en el centro, difiere igualmente de
la “piedra de fundacion” en el sentido ordinario del término, la cual ocupa uno de los
angulos de la misma base. Hemos dicho que en las piedras de base de los cuatro angulos
habia como un reflejo y una participacion de la verdadera “piedra angular” o “piedra ci-
mera”’; aqui, también puede hablarse de reflejo, pero se trata de una relacion mas directa
que en el caso precedente, pues la “piedra cimera” y la “piedra fundamental” en cues-
tion estan situadas sobre la misma vertical, de modo que la segunda es como la proyec-
cion horizontal de la primera sobre el plano de la base®*'; podria decirse que esta “piedra
fundamental” sintetiza en si, aun permaneciendo en el mismo plano que las piedras de
los cuatro angulos, los aspectos parciales representados por éstas (estando este caracter
parcial expresado por la oblicuidad de las rectas que las unen a la sumidad del edificio).
De hecho, la “piedra fundamental” del centro y la “piedra angular” son respectivamente

516 Exodo, XVII, 5. La bebida dada por esta piedra debe relacionarse con el alimento provisto por el
Graal considerado como “vaso de abundancia”.

71 Corintios, X, 4. Se advertira la relacion existente entre la uncién de la piedra por Jacob, la de los
reyes en el momento de su consagracion, y el caracter de Cristo o el Mesias, que es, propiamente, el “Un-
gido” por excelencia. [Khristos es la traduccion griega del hebreo Mashiah, “‘ungido’].

318 En el simbolismo de las Sefirdt, esta “piedra fundamental” corresponde a Yesdd [‘fundamento’]; la
“piedra angular”, sobre la cual volveremos en seguida, corresponde a Kéter [‘corona’].

519 Cf. Le Roi du Monde, cap. IX. El Omphalos es, por otra parte, un “betilo”, designacion idéntica a
Beyt-el o ‘casa de Dios’.

320 Como esta “piedra fundamental” no es angular, su situacidin, en este respecto al menos, no puede
dar lugar a confusiones, y por eso no hemos necesitado hablar de ello con motivo de la “piedra angular”.

32! Esto corresponde a lo que ya hemos indicado acerca de la proyeccion horizontal de la piramide,
cuyo vértice se proyecta en el punto de interseccion de las diagonales del cuadrado de base, es decir, en el
centro mismo de este cuadrado. En la masoneria operativa, la ubicacidon de un edificio se determinaba, an-
tes de iniciarse la construccion, por el llamado “método de los cinco puntos”, consistente en fijar primero
los cuatro angulos donde debian colocarse las cuatro primeras piedras, y después el centro, es decir —ya
que la base era normalmente cuadrada o rectangular— el punto de interseccion de sus diagonales; las es-
tacas que sefialaban esos cinco puntos se llamaban landmarks, y sin duda éste es el sentido primero y ori-
ginario de ese término masonico.
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la base y la ctspide del pilar axial, ya se encuentre éste figurado visiblemente, ya tenga
una existencia solo “ideal”; en este Ultimo caso, la “piedra fundamental” puede ser una
piedra de hogar o una de altar (lo que, por otra parte, es en principio la misma cosa), y
de todos modos corresponde en cierto modo al corazén” mismo del edificio.

Hemos dicho, acerca de la “piedra angular”, que ella representa la “piedra descendi-
da del cielo”, y hemos visto ahora que el lapsit exillis es mas propiamente la “piedra ca-
ida del cielo”, lo que, por lo demads, puede ser puesto también en relacion con la “piedra
rechazada por los constructores”, si se considera, desde el punto de vista cdsmico, a
esos constructores como los Angeles o los Deva’®; pero, como no todo “descenso” es

forzosamente una “caida?

, cabe establecer cierta diferencia entre ambas expresiones.
En todo caso, la idea de “caida” no podria aplicarse en modo alguno cuando la “piedra
angular” ocupa su posicion definitiva en la sumidad®; se puede hablar ain de un “des-
censo” si se refiere el edificio a un conjunto mas extenso (esto en correspondencia con
el hecho, que ya hemos sefialado, de que la piedra no puede ser colocada sino desde lo
alto); pero, si se considera solo el edificio en si mismo y el simbolismo de sus diversas
partes, esa posicion puede llamarse “celeste”, ya que la base y el techo corresponden
respectivamente, en cuanto a su “modelo cosmico”, a la tierra y el cielo®®. Ahora hay
que agregar, y con esta observacion terminaremos, que todo cuanto se situa sobre el eje,
en diversos niveles, puede considerarse en cierto modo como representacion de las dife-
rentes situaciones de una sola y misma cosa, situaciones que estan a su vez en relacion
con diferentes condiciones de un ser o de un mundo, segun se adopte el punto de vista
“microcosmico” o el “macrocosmico”; y, a este respecto, indicaremos solamente, con
caracter de aplicacion al ser humano, que las relaciones de la “piedra fundamental” del
centro y la “piedra angular” de la sumidad no dejan de presentar cierta conexion con lo
que hemos dicho en otro lugar acerca de las “localizaciones” diferentes del /iiz o “nu-

cleo de inmortalidad’?¢

322 BEstos deben considerarse como trabajando bajo la direccion de Vigvakarma, que es, segin lo he-
mos explicado en otras ocasiones, lo mismo que el “Gran Arquitecto del Universo” (cf. especialmente Le
Régne de bu quantité et les signes des temps, cap. I1I).

33 Va de suyo que esta observacion se aplica ante todo al “descenso” del Avatdra, aunque la presencia
de éste en el mundo terrestre pueda ser también como un “exilio”, si bien solo segun las apariencias exte-
riores.

3 Podria aplicarse solo cuando, antes de ser puesta en su lugar, se considerara a esa misma piedra en
su estado de “rechazada”.

325 Ver “Le Symbolisme du Déme” [aqui cap. XXXIX: “El simbolismo de la cupula”], y también La
Grande Triade, cap. XIV.

326 Ver Apercus sur I’Initiation, cap. XLVIIIL. Esta relacion con el iz esta, por otra parte, netamente
sugerida por las vinculaciones antes sefialadas con Beyt-el y con el “tercer 0jo” (ver sobre este punto Le
Roi du Monde, cap. VII).
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XLV
EI-ARKAN>?’
A las consideraciones que hemos expuesto sobre la “piedra angular”, consideramos

que no sera inutil anadir algunas precisiones complementarias sobre un punto especial:
se trata de las indicaciones que hemos dado sobre el término arabe rukn, ‘angulo’ y

Fig. 15

sobre sus diferentes significados. Nos proponemos sobre todo, a este respecto, sefialar
una concordancia muy notable que se encuentra en el antiguo simbolismo cristiano y
que, por lo demas, se esclarece, como siempre, por las conexiones que pueden estable-
cerse con ciertos datos de otras tradiciones. Queremos referirnos al gammaddion, o mas
bien, deberiamos decir, a los gammddia, pues este simbolo se presenta en dos formas
muy netamente diferenciadas, aunque a ambas se vincule generalmente el mismo senti-
do; debe su nombre a que los elementos que en €l figuran, en uno y otro caso, que son
en realidad escuadras, tienen similitud de forma con la letra griega gamma™®.

La primera forma de este simbolo (fig. 15), llamada también a veces “cruz del Ver-
bo™**, esta constituida por cuatro escuadras con los vértices vueltos hacia el centro; la
cruz esta formada por esas escuadras mismas o, mas exactamente, por el espacio vacio
que dejan entre sus lados paralelos, el cual representa en cierto modo las cuatro vias que
parten del centro o se dirigen a ¢l, segun se las recorra en uno u otro sentido. Ahora

527 [Publicado en E. T, septiembre de 1946].

% Ver Le Symbolisme de la Croix, cap. X. Como lo hemos sefialado alli, estos gammddia constituyen
las verdaderas “cruces gamadas”, y solo entre los modernos se ha aplicado esta designacion al svastika, lo
que no puede sino ocasionar molestas confusiones entre dos simbolos enteramente diferentes, que no tie-
nen en modo alguno la misma significacion.

¥ La razon es, sin duda, de acuerdo con la significacién general del simbolo, que éste se considera
como figuracion del Verbo que se expresa por los cuatro Evangelios; es de notar que, en esta interpreta-
cion, los Evangelios deben considerarse como correspondientes a cuatro puntos de vista (puestos simboli-
camente en relacion con los “cuadrantes” del espacio), cuya reunion es necesaria para la expresion inte-
gral del Verbo, asi como las cuatro escuadras que forman la cruz se unen por sus vértices.
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bien; esta misma figura, considerada precisamente como la representacion de una encru-
cijada, es la forma primitiva del caracter chino Asing, que designa los cinco elementos:
se ven en ¢l las cuatro regiones del espacio, correspondientes a los puntos cardinales y

)530

llamadas, efectivamente, “escuadras” (fang)™’, en torno de la region central, a la cual

corresponde el quinto elemento. Por otra parte, debemos decir que estos elementos, pese

a una similitud parcial de nomenclatura™'

, no podrian en modo alguno identificarse con
los de la tradicion hindu y la Antigiiedad occidental; asi, para evitar toda confusion, val-
dria mas, sin duda, como algunos han propuesto, traducir Asing por ‘agentes naturales’,
pues son propiamente “fuerzas” que act@ian sobre el mundo corpéreo y no elementos
constitutivos de esos cuerpos mismos. No por ello deja de ser cierto, como resulta de
sus respectivas correspondencias espaciales, que los cinco Asing pueden considerarse
como los arkan de este mundo, asi como los elementos propiamente dichos lo son tam-
bién desde otro punto de vista, pero con una diferencia en cuanto a la significacion del
elemento central. En efecto, mientras que el éter, al no situarse en el plano de base don-
de se encuentran los otros cuatro elementos, corresponde a la verdadera “piedra
angular”, la de la sumidad (rukn el-arkan), la “tierra” de la tradicion extremo-oriental
debe ser puesta en correspondencia directa con la “piedra fundamental” del centro, de la
cual hemos hablado anteriormente.**”.

La figuracion de los cinco arkdn aparece de modo aiin mas neto en la otra forma del
gammadion (fig. 16), donde cuatro escuadras, formando los angulos (arkan, en el senti-
do literal del término) de un cuadrado, rodean a una cruz trazada en el centro de éste; los
vértices de las escuadras estan entonces vueltos hacia el exterior, en vez de estarlo hacia
el centro, como en el caso precedente™. Puede considerarse aqui la figura integra como

correspondiente a la proyeccion horizontal de un edificio sobre su plano de base: las

3% 1a escuadra es esencialmente, en la tradicion extremo-oriental, el instrumento empleado para “me-
dir la Tierra”; cf. La Grande Triade, caps, XV y XVI. Es facil notar la relacion existente entre esta figura
y la del cuadrado dividido en nueve partes (ibid.. cap. XVI); basta, en efecto, para obtener éste, unir los
vértices de las escuadras y trazar el perimetro para encuadrar la zona central.

>3 Son el agua al norte, el fuego al sur, la madera al este, el metal al oeste y la tierra en el centro; se
ve que hay tres designaciones comunes con los elementos de otras tradiciones, pero que la tierra no tiene
la misma correspondencia espacial.

332 Por otra parte, debe sefialarse a este respecto que el monticulo elevado en el centro de una region
corresponde efectivarnente al altar o al hogar situado en el punto central de un edificio.

33 Los vértices de las cuatro escuadras y el centro de la cruz, siendo los cuatro 4ngulos y el centro del
cuadrado, respectivamente, corresponden a los “cinco puntos” por los cuales se determina tradicional-
mente la ubicacion de un edificio.
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Fig. 16

cuatro escuadras corresponden entonces a las piedras de base de los cuatro dngulos (que,
en efecto, deben ser talladas “en escuadra™), y la cruz a la “piedra angular” de la sumi-
dad, la cual, aun no estando en el mismo plano, se proyecta en el centro de la base segin
la direccion del eje vertical; y la asimilacion simbdlica de Cristo a la “piedra angular”
justifica alin mas expresamente esta correspondencia.

En efecto, desde el punto de vista del simbolismo cristiano, ambas formas de gam-
madion se consideran igualmente como representaciones de Cristo, figurado por la cruz,
en medio de los cuatro Evangelistas, figurados por las escuadras; el conjunto equivale,
pues, a la conocida figuracion de Cristo en medio de los cuatro animales de la vision de
Ezequiel y del Apocalipsis™, que son los simbolos mas corrientes de los Evangelistas™
La asimilacion de éstos a las piedras de base de los cuatro angulos no estd, por lo de-
mas, en contradiccion con el hecho de que, por otra parte, san Pedro sea expresamente
designado como la “piedra de fundacion” de la Iglesia; basta solo ver en ello la expre-
sion de dos puntos de vista diferentes, uno referido a la doctrina y otro a la constitucion
de la Iglesia; y por cierto es incontestable que, en lo que concierne a la doctrina cristia-
na, los Evangelistas constituyen real y verdaderamente los fundamentos.

En la tradicién islamica, se encuentra también una figura de disposicion analoga,
que comprende el nombre del Profeta en el centro y el de los cuatro primeros califas en
los angulos; también aqui, el Profeta, al aparecer como rukn el-arkan, debe considerar-
se, del mismo modo que Cristo en la figuracion precedente, como situado en otro nivel
que el de la base y, por consiguiente, corresponde también en realidad a la “piedra angu-
lar” de la sumidad. Por otra parte, debe notarse que, desde los dos puntos de vista que
acabamos de indicar en lo que concierne al cristianismo, esta figuracion recuerda direc-
tamente la que considera a San Pedro como la “piedra de fundacidon”, pues es evidente
que San Pedro, segun ya lo hemos dicho, es también el jalifa, es decir, el ‘vicario’ o

>34 Estos cuatro animales simbolicos corresponden también, por otra parte, a los cuatro Mahdrdja
[‘grandes reyes’] que, en las tradiciones hindu y tibetana, son los regentes de los puntos cardinales y de
los “cuadrantes” del espacio.

335 La antigua tradicion egipcia, seglin una disposicion enteramente analoga, figuraba a Horus en me-
dio de cuatro hijos; por lo demas, en los primeros tiempos del cristianismo, Horus fue a menudo tomado
en Egipto como un simbolo de Cristo.
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‘sustituto’ de Cristo. Solo que en este caso no se considera sino una sola “piedra de fun-
dacién”, es decir, aquella de las cuatro piedras de base de los angulos que estd colocada
en primer lugar, sin llevar mas lejos las correspondencias, mientras que el simbolo isla-
mico de que se trata incluye esas cuatro piedras de base; la razon de esta diferencia es
que los cuatro primeros califas tienen, en efecto, un papel especial desde el punto de
vista de la “historia sagrada”, mientras que, en el cristianismo, los primeros sucesores
de San Pedro no poseen ningun caracter que pueda, de modo comparable, distinguirlos
netamente de todos los que siguieron después. Agregaremos aun que, en corresponden-
cia con esos cinco arkan manifestados en el mundo terrestre y humano, la tradicion isla-
mica considera también cinco arkan celestes o angélicos, que son Djibril, Rufa’il, Mi-
ka’il, Isrdfil y por Gltimo er-Riih [respectivamente: ‘Gabriel’, ‘Rafael’, ‘Miguel’, ‘Sera-
fin(?)’ y ‘el Espiritu’]; este ultimo, que, segiin hemos explicado en otras ocasiones, es
idéntico a Metatron, se situa igualmente en un nivel superior a los otros cuatro, que son
como sus reflejos parciales en diversas funciones menos principiales o mas particulari-
zadas, y, en el mundo celeste, €l es propiamente rukn el-arkan, aquel que ocupa, en el li-
mite que separa el Jalg [‘la Creacion’] de el-Hagq [ ‘el Creador’], el “lugar” mismo solo
por el cual puede efectuarse la salida del Cosmos.
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XLVI
“REUNIR LO DISPERSO”>*

En una de nuestras obras®’, con motivo del Ming-tang y el Tien-ti Hui, hemos citado
una formula masoénica segun la cual la tarea de los Maestros consiste en “difundir la luz
y reunir lo disperso”. En realidad, la vinculacién que entonces estableciamos se referia
solo a la primera parte de esta formula®®; en cuanto a la segunda parte, que puede pare-
cer mas enigmatica, como tiene conexiones muy notables en el simbolismo tradicional,
nos parece interesante ofrecer a ese respecto algunas indicaciones que no habian tenido
lugar en aquella ocasion.

Para comprender del modo mas completo posible aquello de que se trata, conviene
referirse ante todo a la tradicion védica, mas particularmente explicita a este respecto:
segun ella, “lo disperso” son los miembros del Purusha [ "Hombre’] primordial, que fue
dividido en el primer sacrificio realizado por los Deva al comienzo, y del cual nacieron,

por esa division misma, todos los seres manifestados®*’

. Es evidente que se trata de una
descripcion simbolica del paso de la unidad a la multiplicidad, sin el cual, efectivamen-
te, no podria haber manifestacion alguna; y ya puede advertirse que la “reunién de lo
disperso”, o la reconstitucion del Purusha tal como era “antes del comienzo”, si cabe
expresarse asi, o sea en el estado de no-manifestacion, no es otra cosa que el retorno a la
unidad principial. Ese Purusha es idéntico a Prajapati, el “Senor de los seres produci-
dos”, todos ellos surgidos de €l y por consiguiente considerados en cierto sentido, como
su “progenitura”™*’; es también Vigvakarma, o sea el “Gran Arquitecto del Universo”, y,
en cuanto tal, ¢ mismo realiza el sacrificio del cual es la victima®'; vy, si se dice que es
sacrificado por los Deva esto no constituye en realidad ninguna diferencia, pues los

Deva no son en suma sino las “potencias” que porta en si mismo>*.

53 [Publicado en E. T, octubre-noviembre de 1946].

37 La Grande Triade, cap. XVI.

% La divisa de la Tien-ti Hui de que alli se trataba, es en efecto ésta:”Destruir la oscuridad” (tsing),
restituir la luz (ming)”.

39 Ver Rg-Veda, X, 90.

> La palabra sanscrita prdya es idéntica a la latina progenies.

! En la concepciodn cristiana del sacrificio, Cristo es también a la vez la victima y el sacerdote por
excelencia.

32 Comentando el pasaje del himno del Rg-Veda que hemos mencionado, en el cual se dice que “por
el sacrificio ofrecieron el sacrificio los Deva”. Sayana sefiala que los Deva [‘dioses’] son las formas del
halito (prana-ripa) de Prajapati [el ‘Sefior de los seres producidos’, o sea el “Hombre universal”, deter-
minacion del Principio en cuanto formador del universo manifestado]. Cf. lo que hemos dicho acerca de
los angeles en “Monothéisme et Angélologie” [E. T., octubre-noviembre de 1946. Estos son. en las tradi-

284



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

Hemos dicho ya, en diversas ocasiones, que todo sacrificio ritual debe considerarse
como una imagen de ese primer sacrificio cosmogonico; y, también, en todo sacrificio,
segun ha sefialado A. K. Coomaraswamy, “la victima, como lo muestran con evidencia
los Brahmana, es una representacion del sacrificador, o, como lo expresan los textos, es
el sacrificador mismo; de acuerdo con la ley universal segiin la cual la iniciacion
(dikshd) es una muerte y un renacimiento, es manifiesto que “el iniciado es la oblacion”
(Tattiriya-Samhitd, V1, 1, 4, 5), “la victima es sustancialmente el sacrificador mismo”
(ditareya-Brahmana, 11, 11)”**. Esto nos reconduce directamente al simbolismo maso-
nico del grado de Maestro, en el cual el iniciado se identifica, en efecto, con la victima;
por otra parte, se ha insistido a menudo sobre las relaciones de la leyenda de Hiram con
el mito de Osiris, de modo que, cuando se trata de “reunir lo disperso”, puede pensarse
inmediatamente en Isis cuando reunia los miembros dispersos de Osiris; pero, precisa-
mente, en el fondo, la dispersion de los miembros de Osiris es lo mismo que la de los
miembros de Purusha o de Prajapati: no son, podria decirse, sino dos versiones de la
descripcion del mismo proceso cosmogonico en dos formas tradicionales diferentes.
Cierto que, en el caso de Osiris y en el de Hiram, no se trata ya de un sacrificio, al me-
nos explicitamente, sino de un asesinato; pero esto mismo no introduce ningin cambio
esencial, pues es realmente una misma cosa encarada asi en dos aspectos complementa-
rios: como un sacrificio, en su aspecto “dévico”, y como un asesinato, en su aspecto
“astirico”™*; nos limitamos a sefialar este punto incidentalmente, pues no podriamos in-
sistir en ¢l sin entrar en largos desarrollos, ajenos a nuestro tema actual.

De la misma manera, en la Cabala hebrea, aunque ya no se trate propiamente de sa-
crificio ni de asesinato, sino mas bien de una suerte de “desintegracién” —cuyas conse-
cuencias, por lo demaés, son las mismas—, de la fragmentacion del cuerpo del Adam
Qadmon fue formado el Universo con todos los seres que contiene, de modo que éstos
son como parcelas de ese cuerpo, y la “reintegracion” de ellos a la unidad aparece como
la reconstitucion misma del Adam Qadmon. Este es el “Hombre Universal”, y Pirusha,
segn uno de los sentidos del término, es también el “Hombre” por excelencia; se trata
en todo eso, pues, exactamente de la misma cosa. Agreguemos, antes de ir mas lejos,
que, como el grado de Maestro representa, virtualmente por lo menos, el término de los

ciones judaica, cristiana e islamica, el exacto equivalente de los Deva en la tradicion hindua]. Es claro que,
en todo esto, se trata siempre de aspectos del Verbo Divino, con el cual en tltima instancia se identifica el
“Hombre universal”.

3 Atmdyajiia: Self-sacrifice”, en el Harvard Journal of Asiatic Studies, nimero de febrero de 1942.

>4 Cf. también, en los misterios griegos, la muerte y desmembramiento de Zagréus por los Titanes;
sabido es que éstos constituyen el equivalente de los Asura en la tradicion hindd. Quiza no sea inutil sefia-
lar que, por otra parte, inclusive el lenguaje corriente aplica el término “victima” tanto en los casos de sa-
crificio como en los de homicidio.
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“pequenios misterios”, lo que hay que considerar en este caso es propiamente la reinte-
gracion al centro del estado humano; pero sabido es que todo simbolismo es siempre
aplicable a distintos niveles, en virtud de las correspondencias que existen entre éstos>®,
de modo que puede referirselo sea a un mundo determinado, sea al conjunto de la mani-
festacion universal; y la reintegracion al “estado primordial”, que por otra parte es tam-
bién “addmico”, constituye como una figura de la reintegracion total y final, aunque en
realidad no sea aun sino una etapa en la via que conduce a ésta.

En el estudio antes citado, A. Coomaraswamy dice que “lo esencial, en el sacrificio,
es en primer lugar dividir, y en segundo lugar reunir”; comporta, pues, dos fases com-
plementarias, de “desintegracion” y “reintegracion”, que constituyen el conjunto del
proceso cosmico: el Purusha, “siendo uno, se hace muchos, y siendo muchos, torna a
ser uno”. La reconstitucion del Purusha se opera simbolicamente, en particular, en la
construccion del altar védico, que comprende en sus diversas partes una representacion
de todos los mundos®*; y el sacrificio, para realizarse correctamente, exige una coopera-
cion de todas las artes, lo que asimila al sacrificador al mismo Vigvakarma™’. Por otra
parte, como toda accion ritual, es decir, en suma, toda accién verdaderamente normal y
conforme al orden (7ta), puede considerarse como dotada en cierto modo de un caracter
“sacrificial”, seglin el sentido etimologico de este término (sacrum facere), lo que es va-
lido para el altar védico lo es también, de alguna manera y en algun grado, para toda
construccion edificada, conforme a las reglas tradicionales, las cuales proceden siempre,
en realidad, de un mismo “modelo c6smico”, segin lo hemos explicado en otras ocasio-
nes™. Se ve que esto se encuentra en relacion directa con un simbolismo “constructivo”
como el de la masoneria; y, por otra parte, inclusive en el sentido mas inmediato, el
constructor efectivamente retine los materiales dispersos para formar un edificio que, si
es verdaderamente lo que debe ser, tendra una unidad “organica” comparable a la de un
ser viviente, si se adopta el punto de vista “microcésmico”, o a la de un mundo, si se
adopta el punto de vista “macrocésmico”.

> De la misma manera, en el simbolismo alquimico hay correspondencia entre €l proceso de la “obra
al blanco” y el de la “obra al rojo”, de modo que el segundo reproduce en cierto modo al primero en un
nivel superior.

46 Ver “lanua caeli” [aqui, cap. LVIII].

7 Cf. A. K. Coomaraswamy, Hinduism and Buddhism, p. 26 [cf. p. 71 de la traduccion francesa, co-
leccion “Tradition”, Gallimard, Paris].

¥ Los ritos de fundacion de un edificio incluyen generalmente, por lo demds, un sacrificio o una
oblacion en el sentido estricto de estos términos; inclusive en Occidente. cierta forma de oblacion se ha
mantenido hasta nuestros mismos dias en los casos en que la colocacion de la primera piedra se cumple
segun los ritos masonicos.
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Nos falta atin decir unas palabras, para terminar, acerca de un simbolismo de otro
género, que puede parecer muy diferente en cuanto a las apariencias exteriores, pero que
sin embargo no deja de tener, en el fondo, un significado equivalente: se trata de la re-
constitucion de una palabra a partir de sus elementos literales tomados separadamen-
te>*. Para comprenderlo, hay que recordar que el verdadero nombre de un ser no es otra
cosa, desde el punto de vista tradicional, que la expresion de su esencia misma; la re-
constitucion del nombre es, pues, simbolicamente, lo mismo que la de ese ser. Sabido es
también el papel que desempenan las letras, en simbolismos como el de la Cébala, en lo
que concierne a la creacion o la manifestacion universal; podria decirse que ésta esta
formada por las letras separadas, que corresponden a la multiplicidad de los elementos,
y que reuniendo esas letras se la reduce por eso mismo a su Principio, con tal que esa
reunion se opere de modo de reconstituir el nombre del Principio efectivamente®. Des-
de este punto de vista, “reunir lo disperso” es lo mismo que “recobrar la Palabra perdi-
da”, pues en realidad, y en su sentido mas profundo, esa “Palabra perdida” no es sino el
verdadero nombre del “Gran Arquitecto del Universo”.

¥ Esto corresponde, naturalmente, en el ritual masonico, al modo de comunicacion de las “palabras
sagradas”.

0 En tanto se permanece en la multiplicidad de la manifestacion, no es posible sino “deletrear” el
nombre del Principio discerniendo el reflejo de sus atributos en las criaturas, donde no se expresan sino
de modo fragmentario y disperso. El mason que no ha llegado al grado de Maestro es aun incapaz de
“reunir lo disperso”, y por eso “solo sabe deletrear”.
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XLVII
EL BLANCO Y EL NEGRO™'

El simbolo masonico del “piso de mosaico” (tessellated pavement) es de aquellos
que a menudo se comprenden insuficientemente o se interpretan mal; ese pavimento
estd formado por cuadrados alternativamente blancos y negros, dispuestos exactamente
de la misma manera que las casillas del tablero de ajedrez o de damas. Agregaremos ya
que el simbolismo es evidentemente igual en ambos casos, pues, segiin lo hemos dicho
en diversas oportunidades, los juegos han sido, originariamente, muy otra cosa que las
simples distracciones profanas en que se han convertido en la actualidad, y, por otra par-
te, el ajedrez es ciertamente uno de aquellos en que los vestigios del caracter “sagrado”
originario han permanecido mas manifiestos, pese a tal degradacion.

En el sentido mas inmediato, la yuxtaposicion del blanco y del negro representa, na-
turalmente, la luz y las tinieblas, el dia y la noche, y, por consiguiente, todos los pares
de opuestos o de complementarios (apenas es menester recordar que lo que es oposicion
en cierto nivel se hace complementarismo en otro, de modo que el mismo simbolismo
es igualmente aplicable a uno y otro); a este respecto, pues, se tiene el exacto equivalen-
te del simbolo extremo-oriental del yin-yang™”. Inclusive puede observarse que la inter-
penetracion e inseparabilidad de los dos aspectos, yin y yang, representados en este ulti-
mo caso por el hecho de que ambas mitades de la figura se hallan delimitadas por una li-
nea sinuosa, lo estan también por la disposicion en damero de los cuadrados de ambos
colores, mientras que otra disposicion, por ejemplo la de bandas rectilineas alternativa-
mente blancas y negras, no daria tan netamente la misma idea, y hasta podria hacer pen-
sar en una pura y simple yuxtaposicion™.

Seria inutil repetir a este respecto todas las consideraciones que ya hemos expuesto
en otros lugares acerca del yin-yang; recordaremos solo de modo mas particular que no
hay que ver en ese simbolismo, ni en el reconocimiento de las dualidades cosmicas ex-
presadas por ¢€l, la afirmacion de ningun “dualismo”, pues si tales dualidades existen
real y verdaderamente en su orden, sus términos no dejan por eso de derivarse de la uni-
dad de un mismo principio (el 7°ai-Ki de la tradicion extremo-oriental). Es éste, en

5! [Publicado en E.T., junio de 1947].

2 Ver La Grande Triade cap. IV. Hemos tenido oportunidad de leer un articulo donde el autor referia
la parte blanca al yin y la negra al yang cuando lo cierto es lo contrario, y pretendia apoyar esa opinion
erronea en experiencias “radiestésicas”; ;qué ha de concluirse, sino que en tal caso, el resultado obtenido
se debe pura y simplemente al influjo de las ideas preconcebidas del experimentador?

>3 Esta tiltima disposicion, empero, ha sido empleada también en ciertos casos; sabido es que se en-
contraba, particularmente, en el Beaucéant de los Templarios, cuya significacion era la misma.
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efecto, uno de los puntos mas importantes, porque ¢l sobre todo da lugar a falsas inter-
pretaciones; algunos han creido poder hablar de “dualismo”: con motivo del yin-yang,
probablemente por incomprension, pero quiza también, a veces, con intenciones de ca-
racter mas o menos sospechoso; en todo caso, por lo que se refiere al “piso de mosaico”,
tal interpretacion es propia lo mas a menudo de los adversarios de la masoneria, que
querrian basar en ello una acusacion de “maniqueismo™**. Seguramente, es muy posible
que ciertos “dualistas” hayan desviado a ese simbolismo de su verdadero sentido para
interpretarlo en conformidad con sus propias doctrinas, asi como han podido alterar, por
la misma razon, los simbolos que expresan una unidad y una inmutabilidad inconcebi-
bles para ellos; pero no son, en todo caso, sino desviaciones heterodoxas que no afectan
en absoluto al simbolismo en si, y, cuando se adopta el punto de vista propiamente ini-
ciatico, no son tales desviaciones lo que cabe considerar’™.

Ahora bien; aparte de la significacion a que nos hemos referido hasta ahora, hay
ademas otra de orden mas profundo, y esto resulta inmediatamente del doble sentido del
color negro, que hemos explicado en otras oportunidades; acabamos de considerar sola-
mente su sentido inferior y cosmologico, pero es menester considerar también su senti-
do superior y metafisico. Se encuentra un ejemplo particularmente neto en la tradicion
hindt, donde el iniciando debe sentarse sobre una piel de pelos negros y blancos, que
simbolizan respectivamente lo no-manifestado y lo manifestad®®; el hecho de que se tra-
te aqui de un rito esencialmente inicidtico justifica suficientemente la conexion con el
caso del “piso de mosaico” y la atribucion expresa a éste de la misma significacion, aun
cuando, en el estado de cosas actual, esa significacion haya sido por completo olvidada.
Se encuentra, pues, un simbolismo equivalente al de Arjuna, el ‘blanco’, y Krshna, el

> Tales personas, si fueran logicas, deberian abstenerse con el mayor cuidado, en virtud de lo que de-
ciamos mas arriba, de jugar al ajedrez para no correr el riesgo de caer bajo la misma acusacion; ;no basta
esta simple observacion para mostrar la completa inanidad de sus argumentos?

3 Recordaremos también, a este respecto, lo que hemos dicho en otro lugar sobre el asunto de la “in-
version de los simbolos”, y mas especialmente la observacion que entonces formulabamos sobre el carac-
ter verdaderamente diabdlico que presenta la atribucion al simbolismo ortodoxo, y en particular al de las
organizaciones inicidticas, de la interpretacion al revés que es en realidad lo propio de la “contrainicia-
cion” (Le Régne de la quantité et les signes des temps, cap, XXX).

36 Catapata-Brahmana, 111, 2, 1, 5-7. En otro nivel, estos dos colores representan también aqui el Cie-
lo y la Tierra, pero ha de atenderse a que, en razon de la correspondencia de éstos con lo no-manifestado y
lo manifestado, respectivamente, entonces el negro se refiere al cielo y el blanco a la tierra, de modo que
las relaciones existentes en el caso del yin-yang se encuentran invertidas; ésta no es, por lo demas, sino
una aplicacion del sentido inverso de la analogia. El iniciado debe tocar el lugar de encuentro de los pelos
negros con los blancos, uniendo asi los principios complementarios de los que ¢l nacera como “Hijo del
Cielo y de la Tierra” (cf. La Grande Triade, cap. 1X).
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‘negro’, que constituyen, en el ser, lo mortal y lo inmortal, el “yo” y el “Si-mismo™>"’; y,

puesto que estos dos son también los “dos pdjaros inseparablemente unidos” de que se
habla en las Updnishad, ello evoca ademés otro simbolo, el del 4dguila bicéfala blanca y
negra que figura en ciertos altos grados masdnicos, nuevo ejemplo que, con tantos otros,
muestra una vez mas que el lenguaje simbdlico tiene caracter verdaderamente univeral.

557 Este simbolismo es también el de los Dioscuros; la relacion de éstos con los dos hemisferios o las
dos mitades del “Huevo del Mundo” nos trae de nuevo, por otra parte, a la consideracion del cielo y de la
tierra a que nos hemos referido en la nota anterior (cf. La Grande Triade, cap. V).
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XLVIII
PIEDRA NEGRA Y PIEDRA CUBICA>*

Hemos tenido que sefialar a veces, ocasionalmente, las diversas fantasias lingiiisticas
a que ha dado lugar el nombre de Cibeles; no volveremos sobre ellas, que estan con har-
ta evidencia desprovistas de todo fundamento y no se deben sino a la imaginacion exce-
siva de algunos®”, y solamente encararemos algunas conexiones que pueden parecer
mas serias a primera vista, aunque sean igualmente injustificadas. Asi, hemos visto
enunciada recientemente la suposicion de que Cibeles [Kybélé] “parece tomar su nom-
bre” del arabe qubbah, porque aquélla “era adorada en las grutas™ a causa de su caracter
“ctonio”. Esta pretendida etimologia tiene dos defectos, uno solo de los cuales bastaria
para descartarla: en primer lugar, como otra de la que hablaremos en seguida, no tiene
en cuenta sino las dos primeras letras [consonantes] de la raiz del nombre de Cibeles, la
cual contiene tres, y va de suyo que esa tercera letra no es mas desdefiable que las otras;
ademas, esa hipotesis no reposa sino sobre un puro y simple contrasentido. En efecto,
qubbah no ha significado nunca “bdveda, sala abovedada, cripta”, como lo cree el autor
de la hipotesis; esa palabra designa una cupula o un domo, cuyo simbolismo, precisa-
mente, es “celeste” y no “terrestre”, y por lo tanto exactamente opuesto al caracter atri-
buido a Cibeles o a la “Gran Madre”. Como lo hemos explicado en otros estudios, la cu-
pula corona un edificio de base cuadrada, y por lo tanto de forma generalmente cubica,
y esa parte cuadrada o cubica es la que, en el conjunto asi constituido, tiene un simbolis-
mo “terreste”; esto nos lleva directamente a examinar otra hipdtesis formulada bastante
a menudo sobre el origen del nombre de Cibeles, hipdtesis de importancia mas particu-
lar para lo que nos proponemos actualmente.

Se ha querido derivar Kybélé de kybos, y esto, por lo menos, no tiene contrasentido,
como el que acabamos de sefialar; pero, por otra parte, esta etimologia tiene en comun
con la precedente el defecto de tomar en consideracion solo las dos primeras de las tres
letras que constituyen la raiz de Kybélé, lo que la hace igualmente imposible desde el
punto de vista propiamente lingiiistico®®. Si se quiere ver entre ambos términos solo

5% [Publicado en E. T, diciembre de 1947].

%% No nos referiremos, pues, a la asimilacién de Cibeles a una “cavale” [‘yegua’], ni a la relacién que
ha querido establecerse con la designacion de la “caballeria”, asi como tampoco a otra, no menos imagi-
naria, con la “Cabala”.

> Incidentalrnente, sefialaremos a este respecto que es inclusive muy dudoso, pese a una sinonimia
exacta y a una similitud fonica parcial, que pueda haber verdadero parentesco lingiiistico entre el griego
Kybos [‘cubo’] y el arabe Ka’b [idem], en razon de la presencia en esta ultima de la letra ‘ayn; como esta
letra no tiene equivalente en las lenguas europeas y en realidad no puede transcribirse [con un valor asi-
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cierta similitud fonica que puede tener, como a menudo ocurre, algiin valor desde el
punto de vista simbolico, ya es cosa muy distinta; pero, antes de estudiar mas detenida-
mente este punto, diremos que, en realidad, el nombre de Cibeles no es de origen grie-
€0, y que su verdadera etimologia no tiene, por lo demads, nada de enigmatico ni dudoso.
Ese nombre, en efécto, se vincula directamente con el hebreo gebal, arabe djdbal, ‘mon-
tana’; la diferencia de la primera consonante no puede dar lugar a objecion alguna a este
respecto, pues el cambio de g en k o inversamente no es sino una modificacién secunda-
ria de la que pueden encontrarse muchos otros ejemplos®®'. Asi, Cibeles es propiamente
la “diosa de la montafia™*; y, cosa muy digna de nota, su nombre, por esa significacion,
es el exacto equivalente del de Parvati en la tradicion hindu.

Esa misma significacion del nombre de Cibeles estd evidentemente vinculada con la
de la “piedra negra” que era su simbolo; en efecto, sabido es que esa piedra era de forma
conica y, como todos los “betilos” de la misma forma, debe considerarse una figuraciéon
reducida de la montafia en cuanto simbolo “axial”. Por otra parte, siendo las “piedras sa-
gradas” aerolitos, este origen celeste sugiere que el caracter “ctonio” al que aludiamos al
comienzo no corresponde en realidad sino a uno de los aspectos de Cibeles; por lo de-
mas, el eje representado por la montaiia no es “terrestre”, sino que vincula el cielo con
la tierra; y agregaremos que, simbolicamente, segun este eje deben efectuarse la caida
de la “piedra negra” y su reascenso final, pues se trata también en esto de relaciones en-

%63 No se trata, por supuesto, de negar que Cibeles haya sido asimi-

tre el cielo y la tierra
lada a menudo a la “Madre Tierra”, sino solo de indicar que ella tenia ademas otros as-
pectos; por otra parte, es muy posible que el olvido més o menos completo de estos ulti-

mos, a raiz de un predominio otorgado al aspecto “terrestre”, haya dado origen a ciertas

milable al de ninguna letra latina], los occidentales la olvidan o la omiten muy a menudo, lo que trae por
consecuencia numerosas asimilaciones erroneas entre palabras cuyas raices respectivas se diferencian ne-
tamente.

! Asi, la palabra hebrea y arabe kabir tiene un parentesco evidente con el hebreo gibbor y el arabe
djabbdr; es verdad que la primera tiene sobre todo el sentido de ‘grande’ y las otras dos el de ‘fuerte’,
pero no es sino un simple matiz; los Gibborim del Génesis son a la vez los ‘gigantes’ y los ‘fuertes’.

%62 Notemos, de paso, que Gebal era también el nombre de la ciudad fenicia de Biblos; sus habitantes
eran llamados giblim, nombre que quedd como “palabra de orden” en la masoneria. A este propdsito, hay
una vinculacion en que parece no haberse reparado nunca; cualquiera sea el origen histérico de la deno-
minacion de los “gibelinos” (ghibellini) en la Edad Media, presenta con el nombre giblim una similitud de
lo mas notable y, si no se trata mas que de una “coincidencia”, no deja de ser bastante curiosa.

363 Ver sobre todo esto “Lapsit exillis” [aqui, cap. XLIV]. Existe en la India una tradicién segun la
cual las montafas otrora volaban; Indra las precipitd a tierra, donde las fijo, golpeandolas con el rayo:
esto también es de relacionar manifiestamente con el origen de las “piedras negras”.
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confusiones, y en particular a la que ha conducido a asimilar la “piedra negra” a la “pie-
dra ciibica”, que son empero dos simbolos muy diferentes®®.

La “piedra cubica” es esencialmente una “piedra de fundacion”; es, pues, ciertamen-
te “terrestre”, como lo indica por otra parte su forma, y, ademas, la idea de “estabilidad”
expresada por esa forma misma®® conviene perfectamente a la funcion de Cibeles en
cuanto “Madre Tierra”, es decir, como representacion del principio “sustancial” de la
manifestacion universal. Por eso desde el punto de vista simbdlico, la relacion de Cibe-
les con el “cubo” no es de rechazar enteramente, en tanto que “convergencia” fonica;
pero, por supuesto, ésa no es razén para querer derivar una “etimologia” ni para identifi-
car la “piedra ctibica” con una “piedra negra” que era, en realidad, conica. Solo hay un
caso particular en que existe cierta relacion entre la “piedra negra” y la “piedra ctbica:
aquel en que esta tltima es, no ya una de las “piedras de fundacion” situadas en los cua-
tro angulos de un edificio, sino la piedra shetiyah [‘fundamental’] que ocupa el centro
de la base de aquél, correspondiente al punto de caida de la “piedra negra”, asi como,
sobre el mismo eje vertical pero en su extremidad opuesta, la “piedra angular” o “piedra
cimera”, que, al contrario, no es de forma cubica, corresponde a la situacion “celeste”
inicial y final de la misma “piedra negra”. No insistiremos sobre estas tltimas conside-

%66. y solo recordaremos, para termi-

raciones, pues ya las hemos expuesto mas en detalle
nar, que, de modo general, el simbolismo de la “piedra negra”, con las diferentes ubica-
ciones y formas que esta puede adoptar, esta en relacion, desde el punto de vista “micro-
cosmico”, con las “localizaciones” diversas del /iiz o “nucleo de inmortalidad” en el ser

humano.

564 Hemos sefialado en una resefia [E.T,, enero-febrero de 1946] la increible suposicion de que existie-
ra una pretendida “diosa Ka’bah”, representada por la “piedra negra” de la Meca que llevaria ese nombre;
es éste otro ejemplo de la misma confusion y posteriormente hemos tenido la sorpresa de leer lo mismo
en otra parte, de donde parece resultar que dicho error tiene vigencia en ciertos medios occidentales. Re-
cordaremos pues, que la Ka’bah no es en modo alguno el nombre de la “piedra negra”, ya que ésta no es
cubica sino el del edificio en uno de cuyos angulos esta encastrada y el cual si tiene la forma de un cubo;
y, si la Ka’bah es también Beyt Allah (‘Casa de Dios’, como el Beyt-el del Génesis), empero nunca ha
sido considerada en si misma como una divinidad. Por otra parte, es muy probable que la singular inven-
cion de la supuesta “diosa Ka’bah” haya sido sugerida por la vinculacion, sobre la cual hemos hablado
antes, con Kybeélé y Kybos.

35 Ver Le Régne de la quantité et les signes des des temps. cap. IX.

%66 Ver “Lapsit exillis” [aqui, cap. XLIV].
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XLIX
PIEDRA BRUTA Y PIEDRA TALLADA™

En un articulo donde se trataba sobre los altares que, entre los antiguos hebreos, de-
bian estar construidos exclusivamente con piedra bruta, hemos leido esta frase mas bien
asombrosa: “El simbolismo de la piedra bruta ha sido alterado por la francmasoneria,
que lo ha transpuesto del dominio sagrado al nivel profano; un simbolo, primitivamente
destinado a expresar las relaciones sobrenaturales del alma con el Dios ‘viviente’ y ‘per-
sonal’, expresa en adelante realidades de orden alquimico, moralizante, social y ocultis-
ta”. El autor de estas lineas, segiin todo lo que de ¢l sabemos, es de aquellos en quienes
el prejuicio puede ir harto ficilmente hasta la mala fe; que una organizacién inicidtica
haya hecho descender un simbolo “al nivel profano” es algo tan absurdo y contradicto-
rio, que no creemos que nadie pueda sostenerlo seriamente; y, por otra parte, la insisten-
cia sobre los términos “viviente” y “personal” muestra evidentemente una intencion de-
cidida de pretender limitar el “dominio sagrado” al solo punto de vista del exoterismo
religioso. Que actualmente la gran mayoria de los masones no comprendan ya el verda-
dero sentido de sus simbolos, asi como tampoco la mayoria de los cristianos comprende
el de los suyos, es asunto muy distinto; ;como puede la masoneria, ni la Iglesia, ser he-
cha responsable de tal estado de cosas, debido solo a las condiciones mismas del mundo
moderno, para el cual una y otra institucion son igualmente “anacronicas” por su carac-
ter tradicional? La tendencia “moralizante”, que en efecto no es sino harto real desde el
siglo XVIII, era en suma una consecuencia casi inevitable, si se tienen en cuenta la
mentalidad y la degradacion “especulativa” sobre la cual tan a menudo hemos insistido;
puede decirse otro tanto de la importancia excesiva atribuida al punto de vista social, y,
por lo demas, a este respecto, los masones estan muy lejos de constituir una excepcion
en nuestra época: examinese imparcialmente lo que se ensefia hoy en nombre de la Igle-
sia. Y digasenos si es posible encontrar muy otra cosa que simples consideraciones mo-
rales y sociales. Para terminar con estas observaciones, apenas sera necesario subrayar
la impropiedad, probablemente deliberada, del término “ocultista”, pues la rnasoneria,
ciertamente, nada tiene que ver con el ocultismo, al cual es muy anterior, inclusive en su
forma “especulativa”; en cuanto al simbolismo alquimico, o, mas exactamente, herméti-
co, ciertamente nada tiene de profano, y se refiere, segun lo hemos explicado en otro lu-
gar, al dominio de los “pequefios misterios”, que es precisamente el dominio propio de
las iniciaciones artesanales en general y de la masoneria en particular.

567 [Publicado en E. T.. septiembre de 1949].
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No hemos citado dicha frase simplemente para hacer esta puntualizacidon, por nece-
saria que sea, sino sobre todo porque nos ha parecido dar oportunidad para aportar algu-
nas precisiones utiles sobre el simbolismo de la piedra bruta y de la piedra tallada. Cier-
to es que en la masoneria la piedra bruta tiene otro sentido que en los casos de los alta-
res hebreos, a los cuales han de asociarse los monumentos megaliticos; pero, si es asi, se
debe a que ese sentido no se refiere al mismo tipo de tradicion. Esto es facil de com-
prender para todos aquellos que conocen nuestras explicaciones sobre las diferencias
esenciales existentes, de modo enteramente general, entre las tradiciones de los pueblos
noémadas y las de los sedentarios™®; y, por otra parte, cuando Israel pasé del primero de
esos estados al segundo, desaparecio la prohibicion de erigir edificios de piedra tallada,
porque ella no tenia ya razon de ser, como lo atestigua la construccion del Templo de
Salomon, la cual, sin duda alguna, no fue una empresa profana, y a la cual se vincula,
simbolicamente por lo menos, el origen mismo de la masoneria. Poco importa a este
respecto que los altares hayan debido seguir siendo entonces de piedra bruta, pues éste
es un caso muy particular, para el cual podia conservarse sin inconveniente el simbolis-
mo primitivo, mientras que, de toda evidencia, es imposible construir con tales piedras
el mas modesto edificio. Que ademas en esos altares “no pueda encontrarse nada metali-
co” como lo sefiala también el autor del articulo en cuestion, se refiere a otro orden de
ideas, que hemos explicado igualmente, y que por lo demés se encuentra también en la
propia masoneria, con el simbolo del “despojamiento de los rnetales”.

Ahora bien; no es dudoso que, en virtud de las leyes ciclicas, pueblos
“prehistoéricos”, como los que erigieron los monumentos megaliticos, y cualesquiera ha-
yan podido ser, se hallaban necesariamente en un estado mas proximo del principio que
los pueblos que los sucedieron; ni tampoco que ese estado no podia perpetuarse indefi-
nidamente, sino que los cambios que sobrevenian en las condiciones de la humanidad
en las diferentes épocas de su historia debian exigir adaptaciones sucesivas de la tradi-
cion, lo cual, inclusive, pudo ocurrir en el curso de la existencia de un mismo pueblo sin
que haya habido en éste ninguna solucion de continuidad, como lo muestra el ejemplo
de los hebreos, que acabamos de citar. Por otra parte, es igualmente verdad, y lo hemos
senalado en otra parte, que entre los pueblos sedentarios la sustitucion de las construc-
ciones de madera por las de piedra corresponde a un grado mas acentuado de “solidifi-
cacion”, en conformidad con las etapas del “descenso” ciclico; pero, desde que tal modo
de construccion se hacia necesario por las nuevas condiciones del medio, era preciso, en
una civilizacién tradicional, que por ritos y simbolos apropiados recibiera de la tradicion
misma la consagracion sin la cual no podia ser legitimo ni integrarse a esa civilizacion,
y, precisamente por eso hemos hablado de adaptacion a ese respecto. Tal legitimacion

568 [

Ver Le Regne de la quantité et les signes des temps, caps. XXI y XXII].
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implicaba la de todas las artesanias y oficios, empezando por la de la talla de las piedras
requeridas para esas construcciones, y no podia ser realmente efectiva sino a condicioén
de que el ejercicio de cada una de esas artesanias estuviera ligado a una iniciacién co-
rrespondiente, ya que, conforme a la concepcion tradicional, tal artesania debia repre-
sentar la aplicacion regular de los principios en su orden contingente. Asi fue siempre y
en todas partes, salvo, naturalmente, en el mundo occidental moderno cuya civilizacion
ha perdido todo carécter tradicional, y ello no solo es cierto de las artesanias de la cons-
truccion, que aqui consideramos de modo particular, sino igualmente de todas las demas
cuya constitucion fue igualmente hecha necesaria por ciertas condiciones de tiempo y
lugar; e importa sefialar que esa legitimacion, con todo lo que implica, fue siempre posi-
ble en todos los casos, salvo para los oficios puramente mecédnicos, que no se originaron
sino en la época moderna. Ahora bien; para los canteros, y para los constructores que
empleaban los productos de ese trabajo, la piedra bruta no podia representar sino la
“materia prima” indiferenciada, o el “caos”, con todas las correspondencias tanto micro-
cOsmicas como macrocdsmicas, mientras que, al contrario, la piedra completamente ta-
llada en todas sus caras representaba el cumplimiento o perfeccion de la “obra”. He aqui
la explicacion de la diferencia existente entre el significado simbdlico de la piedra bruta
en casos como los de los monumentos megaliticos y los altares primitivos, y el de esa
misma piedra bruta en la masoneria. Agregaremos, sin poder insistir aqui en ello, que
esa diferencia corresponde a un doble aspecto de la “materia prima”, segun que ésta se
considere como la “Virgen universal” o como el “caos” que estd en el origen de toda
manifestacion; en la tradicion hinda igualmente, Pratkrti, al mismo tiempo que es la
pura potencialidad que esta literalmente por debajo de toda existencia, es también un as-
pecto de la Cakti, o sea de la “Madre divina”; y, por supuesto, ambos puntos de vista no
son en modo alguno excluyentes, lo cual, por lo demas, justifica la coexistencia de los
altares de piedra bruta con los edificios de piedra tallada. Estas breves consideraciones
mostrardn una vez mas que, para la interpretacion de los simbolos como para cualquier
otra cosa, siempre hay que saber situar todo en su lugar exacto, sin lo cual se arriesga
caer en los mas burdos errores.
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SIMBOLISMO AXIALY SIMBOLISMO DE PASAJE
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L
LOS SIMBOLOS DE LA ANALOGIA®®

Podria parecer extrafio a algunos que se hable de simbolos de la analogia, pues, si el
propio simbolismo se funda en la analogia, como a menudo se dice, todo simbolo, cual-
quiera que fuere, debe ser la expresion de una analogia; pero este modo de encarar las
cosas no es exacto: aquello sobre lo cual se funda el simbolo son, del modo més gene-
ral, las correspondencias existentes entre los diferentes 6rdenes de realidad, pero no toda
correspondencia es analogica. Entendemos aqui la analogia exclusivamente en su acep-
cién mas rigurosa, es decir, segun la formula hermética, como la relacion de “lo que esta
abajo” con “lo que esta arriba”, relacion que, segun lo hemos explicado a menudo con
motivo de los muchos casos en que hemos tenido ocasion de considerarla, implica esen-
cialmente la aplicacion del “sentido inverso” de sus dos términos; esta aplicacion esta,
por lo demas, tan clara y manifiesta en los simbolos de que vamos a hablar, que cabe
sorprenderse de que haya pasado tan a menudo inadvertida, incluso para aquellos que
pretenden referirse a esos simbolos, pero que muestran con ello su incapacidad de com-
prenderlos e interpretarlos correctamente.

La construccion de los simbolos de que se trata reposa.sobre la figura de la rueda de
seis rayos; como lo hemos dicho ya, la rueda en general es ante todo un simbolo del
mundo, representando la circunferencia la manifestacion producida por los rayos ema-
nados del centro; pero, como es natural, el nimero de rayos trazados, diferente segiin
los casos, agrega otras significaciones mas particulares. Por otra parte, en ciertos simbo-
los derivados, la circunferencia misma puede no estar figurada; pero, para su construc-
cion geométrica, no pueden dejar por ello de considerarse como inscriptos en una cir-
cunferencia, y por eso debe asociarselos al de la rueda, aun si la forma exterior de ésta,
es decir, la circunferencia que determina su contorno y su limite no aparezca de manera
explicita y visible, lo cual indica solo que la atencion no debe centrarse en tal caso en la
manifestacion misma y en el dominio especial en que ella se desarrolla, dominio que en
tal caso permanece en cierto modo en un estado de indeterminacion anterior al trazado
efectivo de la circunferencia.

La figura mas simple, y base de todas las otras, es la constituida unicamente por el
conjunto de los seis rayos; éstos, opuestos dos a dos a partir del centro, forman tres dié-
metros, uno vertical y los otros dos oblicuos y de igual inclinaciéon a uno y otro lado del
primero. Si se considera al sol como ocupando el centro, se trata de los seis rayos de que

56 [Publicado en E.T,, enero de 1939].
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hemos hablado en un estudio anterior’”; y en tal caso el “séptimo rayo” no esta repre-
sentado sino por el centro mismo. En cuanto a la relaciéon que hemos indicado con la
cruz de tres dimensiones, se establece de modo inmediato: el eje vertical permanece sin
cambio, y los dos didmetros oblicuos son la proyeccion, en el plano de la figura, de los
dos ejes que forman la cruz horizontal; esta tltima consideracion, muy necesaria para la
inteligencia completa del simbolo, esta, por otra parte, fuera de aquellas que hacen de él
una representacion de la analogia, para las cuales basta tomarlo en la forma que repre-
senta en si mismo, sin necesidad de vincularlo con otros simbolos con los cuales esta
emparentado por aspectos diferentes de su compleja significacion.

En el simbolismo cristiano, esa figura es lo que se llama el crisma simple; se la con-
sidera entonces como formada por la union de las letras [ y X [iota y khi], es decir, las
iniciales griegas de las palabras Iésous Khristos, y es éste un sentido que parece haber
recibido desde los primeros tiempos del cristianismo; pero va de suyo que ese simbolo,
en si mismo, es muy anterior y, en realidad, uno de los que se encuentran difundidos en
todas partes y en todas las épocas. El crisma constantiniano, formado por la unién de las
letras griegas X y P, las dos primeras de la palabra Khristos, aparece a primera vista
como inmediatamente derivado del crisma simple, cuya disposiciéon fundamental con-
serva exactamente y del cual no se distingue sino por el agregado, en la parte superior
del diametro vertical, de un ojal destinado a transformar el I en P. Este ojal, que tiene,
naturalmente, forma mas o menos completamente circular, puede considerarse, en esa
posicion, como correspondiente a la f iguracion del disco solar que aparece en la sumi-
dad del eje vertical o del “Arbol del Mundo”, y esta observacion reviste particular im-
portancia en conexion con lo que hemos de decir luego con motivo del simbolismo del
arbol>”,

Es interesante notar, en lo que concierne mas especialmente al simbolismo heraldi-
co, que los seis rayos constituyen una especie de esquema general segin el cual han sido
dispuestas en el blason, las figuras mas diversas. Obsérvese. por ejernplo, un aguila o
cualquier otra ave heraldica, y no sera dificil advertir que se encuentra efectivamente
esa disposicion, correspondiendo, respectivamente, la cabeza, la cola y las extremidades
de las alas y las patas a las puntas de los seis radios; obsérvese luego un emblema tal

30 [Cap. XLI: “La porte étroite”].

37! Ciertas formas intermedias muestran, por otra parte, un parentesco entre €l crisma y la “cruz , an-
sada” egipcia, lo que por lo demés puede ser facilmente comprendido segun lo que antes deciamos acerca
de la cruz de tres dimensiones; en ciertos casos, el ojal del P [ro griego] toma la forma particular del sim-
bolo egipcio del “ojal de Horus”. Otra variante del crisma esta representada por el “cuatro de cifra” de las
antiguas marcas corporativas, cuyas multiples significaciones exigen, por otra parte, un estudio especial
[ver cap. LXVII: “El cuatro de cifra”]. Sefialemos también que el crisma esta a veces rodeado de un circu-
lo, lo que lo asimila del modo mas neto a la rueda de seis rayos.
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como la flor de lis, y se hard la misma comprobacion. Poco importa, por lo demas, en
este ultimo caso, el origen historico del emblema, que ha dado lugar a muchas hipotesis
diversas: ya sea la flor de lis verdaderamente una flor, lo que estaria de acuerdo, ade-
mas, con la equivalencia de la rueda y de ciertos simbolos florales como, el loto, la rosa
y el lirio (que, por lo demas, tiene en realidad seis pétalos); ya haya sido primitivamente
un hierro de lanza, o un pajaro, o una abeja, el antiguo simbolo caldeo de la realeza (je-
roglifico sdr), o inclusive un sapo®’%; o bien, como es mas probable, resulte de una espe-
cie de “convergencia” o de fusion de varias de esas figuras, que no deja subsistir sino
los rasgos comunes a ellas, en todo caso la flor de lis est4 en estricta conformidad con el
esquema a que nos referiamos, y esto es lo que esencialmente importa para determinar
su significacion principal.

Por otra parte, si se unen de dos en dos los extremos no contiguos de los seis rayos,
se obtiene la conocida figura del hexagrama o “sello de Salomén”, formada por dos
triangulos equilateros opuestos y entrelazados; la estrella de seis puntas propiamente di-
cha, que no difiere sino en que se traza solamente el contorno exterior, no es, evidente-
mente, sino una variante de ese mismo simbolo. El hermetismo cristiano medieval veia,
en los dos tridngulos del hexagrama, entre otras cosas, una representacioon de la tinion
de las dos naturalezas, divina y humana, en la persona de Cristo; y el nimero seis, con
el cual dicho simbolo est4 naturalmente relacionado, tiene entre sus significaciones la de
unién y mediacion, que conviene perfectamente en tal caso’”. Ese mismo nimero es
también, segun la Cabala hebrea, el nimero de la creacion (la “obra de los seis dias” del
Génesis, en relacion con las seis direcciones del espacio); y a este respecto, ademas, la
atribucion de su simbolo al Verbo se justifica igualmente bien: es, en suma, como una
especie de traduccion grafica del omnia per ipsurn facta sunt del Evangelio de San
Juan.

Ahora bien —y a ello sobre todo queriamos llegar en el presente estudio—: los dos
triangulos opuestos del “sello de Salomoén” representan dos ternarios, uno de los cuales
es como el reflejo o la imagen invertida del otro; y en esto ese simbolo es una figuracion
exacta de la analogia. También se puede, en la figura de seis radios, tomar los dos terna-
rios formados respectivamente por las extremidades de los tres radios superiores y por

372 Esta opinion, por extrafia que pueda parecer, debia de admitirse en época bastante antigua, pues en
las tapicerias del siglo XV de la catedral de Reims el estandarte de Clodoveo lleva tres sapos. Por otra
parte, es muy posible que primitivamente este sapo haya sido en realidad una rana, animal que, en razén
de sus metamorfosis, es un antiguo simbolo de “resurreccion”, y que habia mantenido esta significacion
en el cristianismo de los primeros siglos.

3 En el simbolismo extremo-oriental, seis rasgos dispuestos de otro modo, en forma de lineas parale-
las, representan analogamente el término medio de la “Gran Triada”, es decir, el Mediador entre el cielo y
la tierra, el “Hombre verdadero”, que une en si las dos naturalezas: celeste y terrestre.
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las de los tres inferiores; estando entonces situados enteramente en una y otra parte del
plano de reflexion, estan separados, en vez de entrelazarse como en el caso precedente;
pero su relacion inversa es exactamente la misma. Para precisar mas este sentido del
simbolo, una parte del diametro horizontal esta indicada a veces en el hexagrama (y es
de notar que lo esta también en la flor de lis); ese didrnetro horizontal representa, evi-
dentemente, el trazado del plano de reflexion o la “superficie de las Aguas”. Agregue-
mos que habria atn otra representacion del “sentido inverso” si se consideraran los dos
didmetros oblicuos como formando el contorno aparente de dos conos opuestos por el
vértice, cuyo eje seria el didmetro vertical; aqui igualmente, como su vértice comun, que
es el centro de la figura, esté situado en el plano de reflexion, uno de esos dos conos es
la imagen invertida del otro.

Por ultimo, la figura de los seis radios, a veces algo modificada pero siempre perfec-
tamente reconocible, forma igualmente el esquema de otro simbolo muy importante, el
del arbol de tres ramas y tres raices, donde encontramos también, manifiestamente, los
dos ternarios inversos de que acabamos de hablar. Este esquema, por otra parte, puede
encararse en los dos sentidos opuestos, de modo que las ramas pueden tomar el lugar de
las raices, y reciprocamente; volveremos sobre esta consideracion cuando estudiemos de
modo mas completo algunos aspectos del simbolismo del “Arbol del Mundo”.
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LI
EL “ARBOL DEL MUNDO*,

Hemos hablado ya, en diversas ocasiones, del “Arbol del Mundo” y su simbolismo
“axial™”; sin volver aqui sobre lo que hemos dicho entonces, agregaremos algunas ob-
servaciones referentes a ciertos puntos mas particulares de ese simbolismo, y en especi-
al sobre los casos en que el arbol aparece invertido, es decir, con las raices hacia arriba y
las ramas hacia abajo, cuestion a la cual Ananda K. Coomaraswamy ha dedicado un es-

°7% Es facil comprender que, si asi ocurre, es ante todo

tudio especial, The Inverted Tree
porque la raiz representa el principio mientras que las ramas representan el despliegue
de la manifestacion; pero, a esta explicacion general, cabe anadir ciertas consideracio-
nes de cardcter mas cornplejo, que por lo demas reposan siempre sobre la aplicacion del
“sentido inverso” de la analogia, al cual esa posicion invertida del arbol se refiere de
modo manifiesto. A este respecto, hemos indicado ya que el esquema del arbol de tres
ramas y tres raices se construye precisamente sobre el simbolo de la analogia propia-
mente dicho, es decir, sobre la figura de seis radios cuyos extremos se agrupan en dos
ternarios mutuamente inversos; y ese esquema puede encararse, por otra parte, en dos
sentidos opuestos, lo que muestra que las dos posiciones correspondientes del arbol de-
ben referirse a dos puntos de vista diferentes y complementarios, segiin que se lo mire,
en cierto modo, de abajo arriba o de arriba abajo, es decir, en suma, segun se adopte el
punto de vista de la manifestacion o el del Principio®”’.

En apoyo de esta consideracion, A. K. Coomaraswamy cita los dos arboles inverti-

578

dos descriptos por Dante”” como proximos a la cima de la “montafia”, o sea inmediata-

5% [Publicado en E. T, febrero de 1939].

> Ver particularmente Le Symbolisme de la Croix, caps. IX y XXV.

37 En L’ Homme et son devenir selon le Védanta, cap. V, hemos citado los textos de la Katha-Upd-
nishad, V1, 1, y de la Bhdgavad-Gita XV, 1, donde el arbol esta presentado en este aspecto; Coomaras-
wamy cita ademas varios otros que no son menos explicitos, especialmente Rg-Veda, 1, 24, 7, y Maitri-
Upanishad’ V1, 4.

377 Hemos sefialado en otro lugar que el 4rbol ternario puede considerarse corno simbolo de la unidad
y la dualidad que, en el simbolismo biblico, se representan respectivamente por el “Arbol de Vida” y el
“Arbol de la Ciencia”; la forma ternaria se encuentra especialmente en las tres “columnas” del “4rbol sefi-
rético” de la Cébala, y va de suyo que la propiamente “axial” es entonces la “columna del medio” (ver Le
Symbolisme de la Croix, cap. I1X); para reducir esta forma al esquema que acabamos de indicar, es preciso
reunir las extremidades de las “columnas” laterales por dos lineas que se cruzan en el punto central de la
“columna del medio”, es decir, en Tif’eret [‘Esplendor’], cuyo caracter “solar” justifica plenamente esa
posicion del centro “irradiante”.

8 Purgatorio, XXII-XXV.
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mente debajo del plano donde se situa el Paraiso terrestre; mientras que, cuando éste se
alcanza, los arboles aparecen restituidos a su posicion normal; y asi esos arboles, que
parecen ser, en realidad, diferentes aspectos del “Arbol” unico, “estan invertidos sola-
mente por debajo del punto en que ocurre la rectificacion y regeneracion del hombre”.
Importa sefialar que, si bien el Paraiso terrestre es todavia, efectivamente, una parte del
“cosmos”, su posicion es virtualmente “supracdsmica’”; podria decirse que representa la
“sumidad del ser contingente” (bhavdgra), de modo que su plano se identifica con la
“superficie de las Aguas”. Con esta superficie, que debe ser considerada esencialmente
como un “plano de reflexién”, nos vemos reconducidos al simbolismo de la imagen in-
vertida por reflejo, a la cual nos hemos referido al hablar de la analogia; “lo que esta
arriba”, o por sobre la “superficie de las Aguas”, es decir, el dominio principal o “supra-
coésmico”, se refleja en sentido inverso en “lo que estd abajo”, o sea debajo de dicha su-
perficie, en el dominio “césmico”; en otros términos, todo lo que esta encima del “plano
de reflexion” es recto, todo lo que estd debajo es invertido. Por lo tanto, si se supone al
arbol erigido por sobre las Aguas, lo que vemos en tanto permanecemos en el “cosmos”
es su imagen invertida, con las raices hacia arriba y las ramas hacia abajo; al contrario,
si nos situamos por encima de las Aguas, no vemos ya esa imagen, que entonces esta,
por asi decirlo, bajo nuestros pies, sino la fuente de ella, es decir el arbol real, que, natu-
ralmente, se nos presenta en su posicion recta; el arbol es siempre el mismo, pero ha
cambiado nuestra posicidon con respecto a €1, y también, por consiguiente, el punto de
vista desde el cual lo consideramos.

Esto estd confirmado atn por el hecho de que, en ciertos textos tradicionales hindu-
es, se habla de dos arboles, uno “cosmico” y el otro “suprac6smico”; como esos dos ar-
boles estan, naturalmente, superpuestos, el uno puede ser considerado como el reflejo
del otro, y, a la vez, sus troncos estan en continuidad, de modo que constituyen como
dos partes de un tronco tnico, lo que corresponde a la doctrina de “una esencia y dos
naturalezas” en Brahma. En la tradicion avéstica, se encuentra el equivalente de esto en
los dos arboles Haoma, el blanco y el amarillo, el uno celeste (o mas bien “paradisiaco”,
ya que crece en la cima de la montafa Alborj) y el otro terrestre; el segundo aparece
como un sustituto del primero para la humanidad alejada de la “morada primordial”,
como la vision indirecta de la imagen es un “sustituto” de la vision directa de la reali-
dad. El Zohar habla también de dos arboles, uno superior y otro inferior; y en algunas
figuraciones, particularmente en un sello asirio, se distinguen claramente dos arboles su-
perpuestos.

El arbol invertido no es solamente un simbolo “macrocésmico”, como acabamos de
verlo; es también a veces, y por las mismas razones, un simbolo “microcdsmico”, es de-
cir, un simbolo del hombre; asi, Platon dice que “el hombre es una planta celeste, lo que
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significa que es como un arbol invertido, cuyas raices tienden hacia el cielo y las ramas
hacia abajo, hacia la tierra” [cf. Timeo, 89 c]. En nuestra época, los ocultistas han abusa-
do a menudo de este simbolismo, que no es para ellos sino una simple comparacion,
cuyo sentido profundo se les escapa totalmente, y lo interpretan de una manera grosera-
mente “materializada”, tratando de justificarlo por consideraciones anatomicas o mas
bien “morfolégicas” de extraordinaria puerilidad; es éste un ejemplo, entre tantos otros,
de la deformacién a que han sometido las nociones tradicionales fragmentarias que, sin
comprenderlas, han procurado incorporar a sus propias concepciones””.

De los dos términos sanscritos que sirven principalmente para designar el “Arbol del
Mundo”, uno, nyagrodha, da lugar a una observaciodn interesante a ese mismo respec-
to, pues significa literalmente “que crece hacia abajo”, no solo porque tal crecimiento
esta representado de hecho por el de las raices aéreas en la especie de arbol que lleva
ese nombre, sino también porque, cuando se trata del arbol simbolico, éste mismo se

considera como invertido°

. A esta posicion del arbol se refiere, pues, propiamente el
nombre nyagrodha, mientras que la otra designacion, ag¢vattha, se interpreta como la
“estacion del caballo” (a¢va-stha), donde éste, que es aqui el simbolo de Agni o del Sol,
o de ambos a la vez, debe considerarse como llegado al término de su curso y detenido
una vez alcanzado el “Eje del Mundo™®'. Recordaremos a este respecto que en diversas
tradiciones la imagen del sol est4 vinculada también a la del arbol de otra manera, pues
se lo representa como el fruto del “Arbol del Mundo™; al comienzo de un ciclo abando-
na su arbol y viene a posarse nuevamente en ¢l al final del mismo, de modo que, tam-
bién en este caso, el arbol es efectivamente la “estacion del Sol”**

En cuanto a Agni, hay todavia algo mas: él mismo es identificado con el “Arbol del
Mundo”, de donde su nombre de Vandspati o ‘Sefior de los arboles’; y esa identifica-
cion, que confiere al “Arbol” axial una naturaleza ignea, lo pone visiblemente en paren-
tesco con la “Zarza ardiente” que, por otra parte, en cuanto lugar y soporte de manifes-
tacion de la Divinidad, debe concebirse también como situada en posicion “central”.
Hemos hablado anteriormente de la “columna de fuego” o de la “columna de humo”
como sustitutos, en ciertos casos, del arbol o del pilar en cuanto representacion “axial”;

la observacion recién formulada completa la explicacion de esa equivalencia y le da su

3 La asimilacién del hombre a un arbol, pero sin alusién a una posicion inversa de éste, desempefia
papel considerable en el ritual del carbonarismo.

80 Cf. Aitareya-Brahmana V11 30, Catapata-Brahmana X11, 2,7, 3.

%81 Jgualmente, segun la tradicion griega las dguilas —otro simbolo solar—, partiendo de las extremi-
dades de la tierra, se detuvieron en el Omphalos de Delfos, que representaba el “Centro del Mundo”.

382 Ver Le Symbolisme de la Croix cap. IX. El ideograma chino que designa la puesta del sol lo repre-
senta posandose sobre su arbol al terminar el dia.
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8 A. K. Coomaraswamy cita a este respecto un pasaje del Zéhar don-

pleno significado
de el “Arbol de Vida”, descripto, por lo demads, como “extendido de arriba abajo”, o sea
invertido, se representa como un “Arbol de Luz”, lo que estd enteramente de acuerdo
con esa identificacion; y podemos agregar otra concordancia, tomada de la tradicion is-

1’™, se habla de un “arbol ben-

lamica y no menos notable. En la sura En-Niir [‘La Luz’
dito”, es decir, cargado de influjos espirituales®™®, que no es “ni oriental ni occidental”,
lo que define netamente su posicioon “central” o “axial”**®; y este arbol es un olivo cuyo
aceite alimenta la luz de una ldmpara; esa luz simboliza la luz de A/lah, que en realidad
es Allah mismo, pues, como se dice al comienzo del mismo versiculo, “Allah es la Luz
del cielo y de la tierra”. Es evidente que, si el arbol estd representado aqui como un oli-
vo, ello se debe al poder iluminador del aceite que de €l se extrae, y por lo tanto a la na-
turaleza ignea y luminosa que esta en él; se trata, pues, también en este caso, del “Arbol
de Luz” al que acabamos de referirnos. Por otra parte, en uno por lo menos de los textos

87 éste estd expresamente identificado con

hindues que describen el arbol invertido
Brahma; si en otros lugares lo esta con Agni, no hay en ello contradiccion alguna, pues
Agni, en la tradicion védica, no es sino uno de los nombres y aspectos del Brahma, en el
texto coranico, Allah, bajo el aspecto de Luz, ilumina todos los mundos®®®; sin duda se-
ria dificil llevar mas lejos la similitud, y tenemos aqui también un ejemplo de los mas

notables del acuerdo unanime entre todas las tradiciones.

%3 Cabe observar que esta “columna de fuego” y la “columna de humo” se encuentran exactamente
en Exodo, X1V, donde aparecen guiando alternativamente a los hebreos a su salida de Egipto, y eran, por
otra parte, una manifestacion de la Shejindh o “Presencia divina”.

8 Cordn, XXIV, 35.

% En la Cabala hebrea’ esos mismos influjos espirituales se simbolizan por el “rocio de luz” que
emana del “Arbol de Vida”.

%8¢ Del mismo modo y en el sentido mas literalmente “geografico”, el Polo no est4 situado ni a oriente
y a occidente.

87 Maitri-Upadnishad, V1, 4.

388 Esta Luz es, inclusive, segtn la continuacion del texto, “luz sobre luz”, o sea una doble luz super-
puesta, lo cual evoca la superposicion de los dos arboles a que nos hemos referido antes; también aqui se
encuentra “una esencia”’ la de la tnica Luz, y “dos naturalezas”, la de lo alto y la de lo bajo, o lo no-ma-
nifestado y lo manifestado, a los cuales corresponden respectivamente la luz oculta en la naturaleza del
arbol y la luz visible en la llama de la lampara, siendo la primera el “soporte” esencial de la segunda.
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LII
EL ARBOL Y EL VAJRA

Hemos considerado antes el esquema del arbol de tres ramas y tres raices, construido
sobre el simbolo general de la analogia y susceptible de considerarse en los dos sentidos
opuestos, agregaremos ahora algunas observaciones complementarias a este respecto,
que destacaran mejor la conexion estrecha existente entre simbolos aparentemente dis-
tintos del “Eje del Mundo”. En efecto, como es facil advertirlo segtn la figura adjunta,
el esquema de que se trata, es, en el fondo, idéntico a la figura del doble vajra,

WV
(N

8
Fig. 17

cuyos extremos opuestos reproducen igualmente el simbolismo analogico de que hemos
hablado. En uno de nuestros estudios anteriores en que hemos tratado del vajra habia-
mos indicado ya esa similitud con motivo de la triplicidad que a menudo se encuentra
en el simbolismo “axial”, para representar a la vez el eje mismo, que ocupa naturalmen-
te la posicion central, y las dos corrientes césmicas de derecha y de izquierda que lo
acompafian, triplicidad de la cual son ejemplo ciertas figuraciones del “Arbol del Mun-
do”; haciamos notar que, en ese caso, la doble triplicidad de las ramas y las raices re-
cuerda, incluso més exactamente todavia, la de las dos extremidades del vajra, las cua-
les, como es sabido, son en forma de tridente o tricula’®

Empero, podria preguntarse si la relacion asi establecida entre el arbol y el simbolo
del rayo, que pueden parecer a primera vista cosas muy distintas, es capaz de llegar aun
mas lejos que al solo hecho de esa significacion “axial” que les es manifiestamente co-
mun; la respuesta se encuentra en lo que hemos dicho sobre la naturaleza ignea del “Ar-
bol del Mundo”, al cual Agni mismo, en cuanto Vandspati, se identifica en el simbolis-
mo védico, y del cual, por lo tanto, la “columna de fuego” es un exacto equivalente

5% [Publicado en E. T, marzo de 1939].
% «Les armes symboliques” [aqui, cap. XXVI: “Las armas simbolicas”]. Sobre las figuraciones del
vajra, ver A. K. Coornaraswamy, Elements of Buddhist Iconography.
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como representacion del eje. Es evidente que el rayo también es de naturaleza ignea o
luminosa; el relampago, por lo demads, es uno de los simbolos mas habituales de la “ilu-
minacion” entendida en su sentido intelectual o espiritual. El “Arbol de Luz” del que
hemos hablado atraviesa e ilumina todos los mundos; segun el pasaje del Zohar citado a
este respecto por A. Coomaraswamy, “la iluminacion comienza en la cima y se extiende
en linea recta a través del tronco integro”; y esta propagacion de la luz puede evocar fa-
cilmente la idea del relampago. Por lo demas, de modo general, el “Eje del Mundo” se
considera siempre, mas o menos explicitamente, como luminoso; hemos tenido ya oca-
sion de recordar que Platon, en particular, lo describe como un “eje luminoso de dia-
mante”, lo que, precisamente, se refiere también de modo directo a uno de los aspectos
del vajra, ya que este término tiene a la vez los sentidos de ‘rayo’ y ‘diamante’".

Hay mas alin: una de las designaciones mas difundidas del arbol axial, en las diver-
sas tradiciones, es la de “Arbol de Vida”; y sabida es la relacion inmediata establecida
por las doctrinas tradicionales entre la “Vida” y la “Luz”; no inisistiremos mas sobre
este punto, pues es una cuestion que ya hemos tratado®”*; recordaremos solamente, con
referencia inmediata a nuestro tema, que la Céabala hebrea une las dos nociones en el
simbolismo del “rocio de luz” que emana del “Arbol de Vida”. Ademas, en otros pasajes
del Zéhar que Coomaraswamy cita también en su estudio sobre el “arbol invertido™”, y
donde se trata de dos arboles, uno superior y otro inferior y por lo tanto en cierto sentido
superpuestos, esos dos arboles se designan respectivamente como “Arbol de Vida” y
“Arbol de Muerte”. Esto, que recuerda, por lo demas, el papel de los dos arboles simbo-
licos del Paraiso terrestre, es también particularmente significativo para completar la co-
nexion a que nos referimos, pues esas significaciones de “vida” y “muerte” estan efecti-
vamente vinculadas también con el doble aspecto del rayo, representado por las dos di-
recciones opuestas del vajra, segun lo hemos explicado con anterioridad®. Como deci-
amos entonces, se trata en realidad, en el sentido mas general, del doble poder de pro-
duccién y destruccion, del cual la vida y la muerte son la expresion en nuestro mundo, y
que esta en relacion con las dos fases, el “expir” y el “aspir”, de la manifestacion uni-
versal; y la correspondencia de estas dos fases estd netamente indicada también en uno

de los textos del Zohar a los cuales aludiamos, pues los dos arboles se representan alli

' A este respecto, hemos establecido también una vinculacién con el simbolismo budico del “Trono
de diamante”, situado al pie del arbol axial; en todo ello, ha de considerarse en el diamante por un lado,
su luminosidad, y por otro, el caracter de indivisibilidad e inalterabilidad, que es una imagen de la inmu-
tabilidad esencial del eje.

92 “Verbum, Lux et Vita” [cap. XLVIII de Apergus sur I Initiation).

393 [The Inverted Tree.]

3 Ver “Les armes symboliques” y también “Les pierres de foudre” [aqui, cap. XXVI: “Las armas
simbolicas”, y cap. XXV: “Las ‘piedras del rayo’”’].
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como ascendente y descendente, de modo de tomar cada uno el lugar del otro, segun la
alternancia del dia y la noche: ;no hace ello mas plenamente evidente atn la perfecta
coherencia de todo este simbolismo?
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LIII
EL “ARBOL DE VIDA” Y EL LICOR DE INMORTALIDAD’”

Al hablar del “Arbol del Mundo”, hemos mencionado en particular, entre sus diver-
sas figuraciones, el arbol Haorna de la tradicion avéstica; éste (y mas precisamente el
Haoma blanco, arbol “paradisiaco”, pues el otro, el Haoma amarillo, no es sino un “sus-
tituto” ulterior) esta especialmente en relacion con su aspecto de “Arbol de Vida”, pues
el licor de €l extraido, también llamado haoma, es la misma cosa que el soma védico, el
cual, seglin es sabido, se identifica con el amrta o “licor de inmortalidad”. Que el soma,
por lo demas, se dé como extraido de una simple planta mas bien que de un arbol, no es
objecién valida contra esa vinculacion con el simbolismo del “Arbol del Mundo™; en
efecto, éste es designado con multiples nombres, y, junto a los que se refieren a arboles
propiamente dichos, se encuentran también el de “planta” (dshadhi) e inclusive el de
“cafia” (vétasa)™*.

Si se compara con el simbolismo biblico del Paraiso terrestre, la tinica diferencia no-
table a este respecto es que la inmortalidad no esta dada por un licor extraido del “Arbol
de Vida” sino por su fruto mismo; se trata aqui, pues, de un “alimento de inmortalidad”
mas bien que de una bebida®’; pero, en todos los casos, es siempre un producto del ar-
bol o de la planta, y un producto en el cual se encuentra concentrada la savia, que es en
cierto modo la “esencia” misma del vegetal™®. Es de notar también, por otra parte, que,
de todo el simbolismo vegetal del Paraiso terrestre, solo el “Arbol de Vida” subsiste con
ese caracter en la descripcion de la Jerusalén celeste, mientras que en ella todo el resto
del simbolismo es mineral; y ese arbol porta entonces doce frutos, que son los doce “So-
les”, es decir, el equivalente de los doce Aditya de la tradicion hindd, siendo el arbol
mismo su naturaleza comun, a la unidad de la cual retornan finalmente®”’; se recordara
aqui lo que hemos dicho sobre el arbol considerado como “estacion del Sol”, y sobre los
simbolos que figuran al sol como acudiendo a posarse en el arbol al final de un ciclo.
Los Aditya son los hijos de Aditi, y la idea de “indivisibilidad” que este nombre expresa
implica evidentemente “indisolubilidad”, y por lo tanto “inmortalidad”; Aditi, por lo de-

mas, no carece de relacion, en ciertos respectos, con la “esencia vegetativa”, por lo mis-

3 [Publicado en E. T, abril de 1939].

% Cf. A. K. Coomaraswamy, The Inverted Tree, p. 12.

>7 Entre los griegos, la “ambrosia”, en cuanto se distingue del “néctar”, es también un alimento no li-
quido, aunque su nombre, por otra parte, sea etimologicamente idéntico al del amrta.

3% En séanscrito, la palabra rasa significa a la vez ‘savia’y ‘esencia’.

% Cf. Le Roi du Monde, caps. IV y XI; puede leerse también lo que en el mismo libro deciamos acer-
ca de la “bebida” de inmortalidad y sus diversos “sustitutos” tradicionales (caps. V' y VI).
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mo que se la considera como “diosa de la tierra”®"

, al mismo tiempo que es la “madre
de los Deva”; y la oposicion entre Aditi y Diti, oposicion de que procede la existente en-
tre los Deva y los Asura, puede vincularse, segin la misma relacion, con la existente en-
tre el “Arbol de Vida” y el “Arbol de Muerte” a que nos hemos referido en un anterior
estudio. Esa oposicion se encuentra también, por lo demads, en el simbolismo mismo del
sol, puesto que éste se identifica también con la “Muerte” (Mrtyu) en cuanto al aspecto

segun el cual estd vuelto hacia el “mundo de abajo”®"

, y es al mismo tiempo la “puerta
de inmortalidad”, de suerte que podria decirse que su otra faz, la que estd vuelta hacia el
dominio “extracosmico”, se identifica con la inmortalidad misma. Esta ultima observa-
cion nos reconduce a lo que antes deciamos acerca del Paraiso terrestre, que es aun,
efectivamente, una parte del “cosmos”, pero cuya posicion es, ‘empero, virtualmente
“supracosmica”: asi se explica que pueda alcanzarse alli el fruto del “Arbol de Vida”, lo
que equivale a decir que el ser llegado al centro de nuestro mundo (o de cualquier otro
estado de existencia) ha conquistado ya, por eso mismo, la inmortalidad; y lo que es
cierto del Paraiso terrestre lo es también, naturalmente, de la Jerusalén celeste, puesto
que uno y otra no son,en definitiva sino los dos aspectos complementarios que presenta
una misma realidad segun se la considere con respecto al comienzo o al fin de un ciclo
cOsmico.

Va de suyo que todas estas observaciones deben relacionarse con el hecho de que en
las diversas tradiciones aparezcan simbolos vegetales como “prenda de resurreccion y
de inmortalidad™: la “rama de oro” de los Misterios antiguos, la acacia que la sustituye
en la iniciacién masoénica, asi como los ramos o las palmas en la tradicidn cristiana; y
también con el papel que de modo general desempefian en el simbolismo los arboles de
hojas perennes y los que producen gomas o resinas incorruptibles®®. Por otra parte, la
circunstancia de que el vegetal se considere a veces en la tradicion hindu como de natu-
raleza “astrica” [‘demoniaca’] no podria constituir objecion; en efecto, el crecimiento
del vegetal es en parte aéreo, pero también en parte subterraneo, lo que implica en cierto
modo una doble naturaleza, correspondiente ademads, en cierto sentido, al “Arbol de
Vida” y el “Arbol de Muerte”. Por lo demas, la raiz, o sea la parte subterranea, constitu-
ye el “soporte” originario de la vegetacion aérea, lo que corresponde a la “prioridad” de
naturaleza de los Asura con respecto a los Deva; y no sin razon, seguramente, la lucha
entre los Deva y los Asura se desarrolla principalmente por la posesioon del “licor de in-
mortalidad”.

89 Cf. A. K. Coomaraswamy, The Inverted Tree, p. 28.

89 A este respecto podrian también desarrollarse consideraciones sobre la relacion del sol y sus revo-
luciones con el tiempo (Kdla) que “devora” los seres manifestados.

2 Cf. L’ Esotérisme de Dante, cap. V, y Le Roi du Monde, cap. IV.
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De la relacion estrecha entre el “licor de inmortalidad” y el “Arbol de Vida” resulta
una consecuencia muy importante desde el punto de vista mas particular de las ciencias
tradicionales: el “elixir de vida” esta mas propiamente en relacion con lo que puede lla-
marse el aspecto “vegetal” de la alquimia®”, correspondiendo a lo que es la “piedra filo-
sofal” en el aspecto “mineral” de aquélla; podria decirse, en suma, que el “elixir” es la
“esencia vegetal” por excelencia. Por otra parte, no debe objetarse contra esto el empleo
de expresiones tales como “licor de oro”, la cual, exactamente como la de “rama de oro”
a que nos referiamos antes, alude en realidad al caracter “solar” del objeto de que se tra-
ta; y recordaremos aun, a este respecto, la representacioon del sol como “fruto del Arbol
de Vida”, fruto que, por lo demads, se designa también, precisamente, como una “manza-
na de oro”. Es claro que, pues encaramos estas cosas desde el punto de vista del princi-
pio, lo vegetal y lo mineral deben entenderse aqui simbolicamente sobre todo, es decir
que se trata fundamentalmente de sus “correspondencias” o sea de lo que representan,
respectivamente, en el orden cosmico; pero ello no impide en absoluto que pueda to-
marselos también en sentido literal cuando se encaran ciertas aplicaciones particulares.
A este respecto, no seria dificil encontrar también la oposicion de que hemos hablado
acerca de la doble naturaleza del vegetal: asi, la alquimia vegetal, en la aplicacion médi-
ca de que es susceptible, tiene por “reverso”, si asi puede decirse, la “ciencia de los ve-
nenos”’; por lo demads, en virtud misma de dicha oposicion, todo lo que es “remedio” en
cierto aspecto es a la vez “veneno” en un aspecto contrario®. Naturalmente, no pode-
mos desarrollar aqui todo lo que implica esta Gltima observacion; pero ella permitird por
lo menos entrever las aplicaciones precisas de que es capaz, en un dominio como el de
la medicina tradicional, un simbolismo tan “principial” en si mismo como lo es el del
“Arbol de Vida” y el “Arbol de Muerte”.

693 Este aspecto ha sido desarrollado sobre todo en la tradicion taoista, de modo mas explicito que en
ninguna otra.

5% En sanscrito, la palabra visha, ‘veneno’ o ‘bebida de muerte’, se considera como antonimo de dmr-
ta o ‘bebida de inmortalidad’.
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LIV

EL SIMBOLISMO DE LA ESCALA®”

606 o] simbolismo conservado entre los indios de

Hemos mencionado anteriormente
América del Norte, segtin el cual los diferentes mundos se representan como una serie
de cavernas superpuestas y los seres pasan de un mundo a otro subiendo a lo largo de un
arbol central. Un simbolismo semejante se encuentra realizado, en diversos casos, por
ritos en los cuales el hecho de trepar a un arbol representa el ascenso del ser segun el
“eje”; tales ritos son védicos tanto como “shamanicos”, y su difusion misma es un indi-
cio de su caracter verdaderamente “primordial”.

El arbol puede reemplazarse por algiin otro simbolo “axial” equivalente, por ejemplo
el mastil de un navio; conviene observar a este respecto que, desde el punto de vista tra-
dicional, la construccion de una nave, lo mismo que la de una casa o un carro, es la rea-
lizacion de un “modelo césmico”; y resulta también interesante notar que la “cofa”, si-
tuada en la parte superior del mastil rodedndolo circularmente, ocupa de modo muy
exacto el lugar del “o0jo” del domo, atravesado en su centro por el eje incluso cuando
éste no se encuentra materialmente figurado. Por otra parte, los aficionados al “folklore”
podran observar que el vulgar “mastil de cucana” de las fiestas rurales no es sino el ves-
tigio incomprendido de un rito similar a aquellos a que acabamos de referirnos: también
en este caso, un detalle particularmente significativo es el circulo suspendido en lo alto
del mastil, al cual se trata de alcanzar trepando por éste (circulo al cual el mastil atravie-
sa y traspasa, tal como el del navio traspasa la cofa y el del stipa traspasa el domo); ese
circulo es también, manifiestamente, la representacion del “ojo solar”, y se reconocera
que no es ciertamente la supuesta “alma popular” quien ha podido inventar tal simbolis-
mo.

Otro simbolo muy difundido e inmediatamente vinculado con el mismo orden de
ideas, es el de la escala, y se trata también de un simbolo “axial”’; como lo dice A. K.
Coomaraswamy”, el “Eje del Universo es como una escala por la cual se efectia un per-
petuo movimiento ascendente y descendente”®’. Permitir que tal movimiento se realice
es, en efecto, el destino esencial de la escala; y puesto que, segiin acabamos de ver, el
arbol o el mastil desempefia también la misma funcion, bien puede decirse que en este
respecto la escala es su equivalente. Por otra parte, la forma mas particular de la escala
sugiere algunas observaciones; sus dos travesafios verticales corresponden a la dualidad

%3 [Publicado en £. T., mayo de 1939].
696 [Cap. XLI: “La Puerta estrecha”.]
7 The. Inverted Tree, p. 20.
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del “Arbol de la Ciencia”, o, en la Cébala hebrea, a las dos “columnas”, la de derecha y
la de izquierda, del “arbol sefirdtico”; ni unos ni otras son propiamente “axiales”, y la
“columna del medio”, que es la propiamente “axial”, no estd figurada de modo sensible
(como en el caso en que tampoco lo esta el pilar central de un edificio); pero, por lo de-
mas, la escala integra, en su conjunto, se encuentra en cierto modo “unificada” por los
peldafios que unen a los dos travesafios entre si, y que, hallandose situados horizontal-
mente entre éstos, tienen forzosamente sus respectivos puntos medios ubicados sobre el
eje mismo®®. Se ve que la escala ofrece, asi, un simbolismo muy completo: es, podria
decirse, como un “puente” vertical que se eleva a través de todos los mundos y permite
recorrer toda su jerarquia, pasando de peldafio en peldafio; y, a la vez, los peldafios son
los mundos mismos, es decir, los diferentes niveles o grados de la Existencia univer-
sal®”,

Esta significacion es evidente en el simbolismo biblico de la escala de Jacob, a lo
largo de la cual suben y bajan los dngeles; y sabido es que Jacob, en el lugar donde ha-
bia tenido la vision de esa escala, colocd una piedra,que “erigi6 como un pilar” y que es
también una figura del “Eje del Mundo”, en cierto modo como sustituto de la escala

misma®!®

. Los angeles representan propiamente los estados superiores del ser; a ellos,
pues, corresponden también mas en particular los peldafios, lo que se explica por el he-
cho de que la escala debe considerarse como apoyada en tierra por su parte inferior, es
decir que, para nosotros, nuestro mundo mismo es el “soporte” a partir del cual debe
efectuarse el ascenso. Aun suponiendo que la escala se prolongue subterraneamente para
comprender la totalidad de los mundos —como debe hacerlo en realidad—, su parte in-
ferior seria en tal caso invisible, como lo es, para los seres llegados a una “caverna” si-
tuada en determinado nivel , toda la parte del arbol Central que se extiende por debajo
de ella; en otros términos, como los peldafos inferiores ya se han recorrido, no cabe
considerarlos efectivamente en lo que concierne a la realizacion ulterior del ser, en la
cual no podra intervenir sino el recorrido de los peldafios superiores.

Por eso, sobre todo cuando la escala se emplea como elemento de ciertos ritos ini-
ciaticos, sus peldafios se consideran expresamente como representacion de los diversos
cielos, es decir, de los estados superiores del ser; asi, especialmente, en los misterios de
Mithra, la escala tenia siete peldafios puestos en relacion con los siete planetas, y, segun

5% En el antiguo hermetismo cristiano, se encuentra como equivalente, a este respecto, cierto simbo-
lismo de la letra H, con sus dos trazos verticales y el horizontal que los une.

9 El simbolismo del “puente”, en sus diversos aspectos, podria dar lugar, naturalmente a muchas
otras consideraciones [véase caps. LXIII y LXIV]; cabria también recordar, en relacion con este asunto el
simbolismo islamico de la “tabla guardada” (e/-lawhu-I-mahfiiz), prototipo “intemporal” de las Escrituras
sagradas, la cual, desde lo mas alto de los cielos, desciende verticalmente atravesando todos los mundos.

819 Cf. Le Roi du Monde, cap. IX.
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se dice, hechos de los metales correspondientes respectivamente a aquellos; el recorrido
de tales peldafios figuraba el de otros tantos grados sucesivos de iniciacion. Esta escala
de siete peldafios se encuentra también en ciertas organizaciones iniciaticas medievales,
de donde paso sin duda, méas o menos directamente, a los altos grados de la masoneria
escocesa, segun lo hemos sefialado al hablar de Dante®"'; aqui los peldafios estan referi-
dos a otras tantas “ciencias”, pero esto no implica en el fondo diferencia alguna, ya que,
segin Dante mismo, esas “ciencias” se identifican con los “cielos™'?. Va de suyo que,
para corresponder asi a estados superiores y a grados de iniciacidn, esas ciencias no po-
dian ser sino ciencias tradicionales entendidas en su sentido mas profundo y mas propia-
mente esotérico, y ello inclusive para aquellas cuyos nombres, para los modernos, no
designan ya, en virtud de la degradacion a que hemos aludido repetidamente, sino cien-
cias o artes profanas, es decir algo que, con relacion a aquellas verdaderas ciencias, no
es en realidad nada mas que una cascara huera y un “residuo” privado de vida.

En ciertos casos, se encuentra también el simbolo de una escala doble, lo que impli-
ca la idea de que la subida debe ser seguida de un redescenso; se suben entonces, por un
lado, peldafios que son “ciencias”, es decir, grados de conocimiento correspondientes a
la realizacién de otros tantos estados, y se baja del otro lado por peldafios que son “vir-
tudes”, es decir, los frutos de esos mismos grados de conocimiento aplicados a sus nive-
les respectivos®. Por lo demads, puede observarse que, inclusive en el caso de la escala
simple, uno de los travesafios puede considerarse también, en cierto modo, como “as-
cendente” y el otro como “descendente”, seglin la significacion general de las dos co-
rrientes cosmicas, la de derecha y la de izquierda, con las cuales dichos travesanos se
encuentran igualmente en correspondencia, en razon misma de su situacion “lateral” con
respecto al eje verdadero, que no por ser invisible deja de constituir el elemento princi-
pal del simbolo, aquel al cual todas las partes de éste deben ser referidas si se quiere
comprender cabalmente el significado de ellas.

A estas diversas indicaciones agregaremos aun, para terminar, la de un simbolismo
algo diferente que se encuentra también en ciertos rituales iniciaticos: el ascenso de una
escalera en espiral; en este caso se trata, podria decirse, de una ascension menos directa,
puesto que, en vez de realizarse verticalmente segtn la direccion del eje mismo, se reali-
za segun las vueltas de la hélice que se enrolla en torno del eje, de modo que su avance
aparece mas como “periférico” que como “central”’; pero, en principio, el resultado final

S I’ Esotérisme de Dante, caps. 11 y 111

812 Convivio, 11, XIV.

53 Debe decirse que esta correspondencia del ascenso y el redescenso parece a veces invertida; pero
ello puede provenir simplemente de alguna alteracion del sentido primitivo, como ocurre a menudo en el
estado mas o menos confuso e incompleto en que han llegado a la época actual los rituales iniciaticos oc-
cidentales.
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debe ser no obstante el mismo, pues se trata siempre de una subida a través de la je-
rarquia de los estados del ser, y las espiras sucesivas de la hélice son también, segun lo
hemos explicado ampliamente en otra ocasion®*, una representacion exacta de los gra-
dos de la Existencia universal.

814 Ver Le Symbolisme de la Croix.
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LV
EL “OJO DE LA AGUJA®"

Segin hemos dicho anteriormente, una de las representaciones del simbolo de la
“puerta estrecha” es el “ojo de la aguja”, particularmente mencionado con esa significa-
cion en un conocido texto evangélico®®. La expresion “ojo de la aguja” es particular-
mente significativa a este respecto, pues relaciona mas directamente ese simbolo con al-
gunos de sus equivalentes, como el “0jo” del domo en el simbolismo arquitectdnico: se
trata de figuraciones diversas de la “puerta solar”, que a su vez se designa también como
“Ojo del Mundo”. Se advertira ademas que la aguja, cuando se la pone verticalmente

2 b
puede tomarse como figura del “Eje del Mundo”, y entonces, estando en alto la extremi-
dad perforada, hay exacta coincidencia entre la posicion del “o0jo” de la aguja y la del
“0jo” del domo.

Este mismo simbolo tiene también otras conexiones interesantes, que han sido sefia-
adas por Ananda K. Coomaraswamy®': en un Jataka [o relato de las ‘Vidas anteriores
lad Ananda K. C o Jatak lato de las ‘Vid t ’

u , u uja mi i idénti vajra i
del Buddha], donde se trata de una aguja milagrosa (en realidad idéntica al vajra), el ojo

6% Esta palabra es la misma que el sans-

de la aguja se designa con la palabra pali pdsa
crito pdg¢a, que tiene originariamente el sentido de ‘nudo’ o de ‘ojal’; esto parece indi-
car, en primer lugar, seglin lo sefiala Coomaraswamy, que en una época muy antigua las
agujas no eran perforadas como lo han sido mas tarde, sino solo recurvadas en uno de
sus extremos, formando asi una especie de ojal por donde pasaba el hilo; pero lo mas
importante para nosotros es la relacion existente entre esa aplicacion del término pdga al
ojo de la aguja y sus otras significaciones mas habituales derivadas igualmente, por lo
demas, de la idea primera de “nudo”.

El pdca, en efecto, en el simbolismo hindd, es con més frecuencia un “nudo corredi-
70” 0 “lazo” que sirve en la caza para coger a los animales; en esta forma, es uno de los
principales emblemas de Mrtyu [la ‘Muerte’] o de Yama [el dios de los muertos], y tam-
bién de Varuna;y los “animales” a los cuales cogen por medio de ese pd¢a son en reali-
dad todos los seres vivientes (pagu). De ahi también el sentido de “atadura” o “vinculo”:
el animal, asi cogido, se encuentra atado por el nudo corredizo que se cierra en torno de
¢l; del mismo modo, el ser viviente estd atado por las condiciones limitativas que lo re-
tienen en su estado particular de existencia manifestada. Para salir de este estado de

615 [Publicado en E. T, enero de 1940].

816 San Mateo, XIX, 24.

7 Some Pdli Words, s. v. Pdsa, pp. 166-67.

18 Jataka 3, 282: pdse vijjhivd, ‘atravesada por un agujero’ o ‘un 0jo’.

316



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

pacgu, es preciso que el ser se libere de esas condiciones, es decir, en términos simboli-
cos, escape del pdga, o pase a través del nudo corredizo sin que éste se le cifia; lo cual
equivale a decir que el ser pase por las quijadas de la Muerte sin que ellas se cierren so-

bre é1°"

. El ojal del pdga es, pues, como lo dice Coomaraswamy, otro aspecto de la
“puerta estrecha”, exactamente como el “enhebrar la aguja” representa el paso a través
de esa misma “puerta solar” en el simbolismo del bordado; agregaremos que el hilo que
pasa por el ojo de la aguja tiene también como equivalente en otro simbolismo, el del
tiro con arco, la flecha que atraviesa el blanco por el centro; y de esto se dice propia-
mente “dar en el blanco”, expresion también muy significativa en el mismo respecto,
pues el paso de que se trata, por el cual se efectia la “salida del cosmos”, es también el
“blanco” o la meta que debe alcanzarse para encontrarse finalmente “liberado” de los
vinculos o ataduras de la existencia manifestada.

Esta ultima observacion nos lleva a precisar, con Coomaraswamy, que solo en lo
concerniente a la “altima muerte”, aquella que precede inmediatamente a la “liberacion”
y después de la cual ya no hay retorno a ningtin estado condicionado, el “enhebrar la
aguja” representa verdaderamente el paso por la “puerta solar”, ya que, en cualquier
otro caso, no puede tratarse atin de una “salida del cosmos”. Empero, analégicamente y

7620 o de

en un sentido relativo, puede hablarse también de “pasar por el ojo de la aguja
“escapar al pdg¢a”, para designar todo paso de un estado a otro, pues este paso es siem-
pre una “muerte” con relacion al estado antecedente a la vez que un “nacimiento” con
relacion al estado consecuente, segun lo hemos explicado ya en diversas ocasiones.

Hay atin otro aspecto importante, del cual no hemos hablado todavia, en el simbolis-

mo del pdca: el que lo refiere mas particularmente al “nudo vital”**'

, y nos falta mostrar
como esto se relaciona de modo igualmente estricto con el mismo orden de considera-
ciones. En efecto, el “nudo vital” representa el vinculo que mantiene reunidos entre si
los diferentes elementos constitutivos de la individualidad; €l es, pues, quien mantiene
al ser en su condicién de pagu, ya que, cuando ese vinculo se rompe o deshace, se sigue
de ello la desagregacion de dichos elementos, la cual es, propiamente, la muerte de la
individualidad, que entrafia el paso del ser a otro estado. Transponiendo esto al orden de
la “Liberacion” final, puede decirse que, cuando el ser alcanza a pasar por el ojal del
pdcga sin que éste se apriete y lo coja de nuevo, es como si ese ojal se desatara para €l, y

ello de modo definitivo; no son, en suma, sino dos maneras diferentes de expresar la

819 Cf. las figuraciones simbolicas de Shinje, forma tibetana de Yama.

620 Cf. Dante, Purgatorio, X, 16.

62! Este simbolo, del “nudo vital”, en los ritos del Compagnonnage, esté representado por una corbata
anudada en forma especial; es evidente la equivalencia con el nudo corredizo o el ojal del pd¢a [forma
sanscrita correspondiente al pdli pasal.
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misma cosa. No insistiremos aqui sobre este asunto del “nudo vital”, que podria llevar-
nos a muchos otros desarrollos; hemos indicado en otro lugar®* como, en el simbolismo
arquitectonico, tiene su correspondencia en el “punto sensible” del edificio, siendo éste
la imagen de un ser viviente lo mismo que de un mundo, segun se lo encare desde el
punto de vista “microcosmico” o “macrocoésmico”; pero, por el momento, lo que acaba-
mos de decir basta para mostrar que la “disolucién” de ese nudo, que es igualmente el
“nudo gordiano” de la leyenda griega, constituye también, en el fondo, un equivalente
del paso del ser a través de la “puerta solar”.

622 [Ver el articulo “Cologne ou Strasbourg?”, en V. I.. enero de 1927, texto que serd incluido en la

compilacion postuma Tradition primordiale et formes particulieres].
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LVI
EL PASO DE LAS AGUAS"™”

Ananda K. Coomaraswamy ha sefialado que, en el budismo como en el brahmanis-
mo, la “Via del Peregrino”, representada como un “viaje”, puede ponerse en relacion de
tres modos distintos con el rio simbolico de la vida y la muerte: el viaje puede cumplir-
se, sea remontando la corriente hacia la fuente de las aguas, sea atravesando las aguas

624 Como ese autor bien lo

hacia la otra orilla, sea descendiendo la corriente hacia el mar
indica, tal uso de diferentes simbolismos, contrarios solo en apariencia pero en realidad
con el mismo significado espiritual, es concorde con la naturaleza misma de la metafisi-
ca, que no es jamas “sistematica” sin dejar por eso de ser siempre perfectamente cohe-
rente; solo es menester, pues, tomar en cuenta el sentido preciso en el cual el simbolo
del “rio”, con su fuente, sus orillas y su desembocadura, debe ser entendido en cada
caso.

El primero, el del “remontar la corriente”, es quizé el més notable en ciertos respec-
tos, pues entonces siempre ha de concebirse el rio como identificado con el “Eje del
Mundo’: es el “rio celeste”, que desciende hacia la tierra y que, en la tradicion hindu, se
designa con nombres tales como los de Ganga [‘Ganges’] y Sardsvati, que son propia-
mente los nombres de ciertos aspectos de la Cakti. En la Cabala hebrea, ese “rio de la
vida” tiene su correspondencia en los “canales” del arbol sefirotico, por los cuales los
influjos del “mundo de arriba” se transmiten al “mundo de abajo”, y que estan también
en relacion directa con la Shejinah [‘Presencia divina’], que es en suma el equivalente
de la Cakti; y en la Cébala se habla igualmente de las aguas que “fluyen hacia arriba”, lo
que es una expresion del retorno hacia la fuente celeste, representada entonces, no preci-
samente por el acto de remontar la corriente, sino por una inversion del sentido de esa
corriente misma. En todo caso, se trata siempre de una “reversion” (retournement), que
por lo demads, segun lo sefiala Coomaraswamy, estaba figurada en los ritos védicos por
la inversion del poste sacrificial, otra imagen del “Eje del Mundo”; y se ve inmediata-
mente asi que todo ello se vincula intimamente con el simbolismo del “arbol invertido”,
al cual nos hemos referido antes.

Cabe senalar todavia que hay aqui a la vez una semejanza y una diferencia con el
simbolismo de los cuatro rios del Paraiso terrestre: éstos fluyen horizontalmente por la
superficie de la tierra, y no verticalmente, segin la direccién “axial”; pero tienen su
fuente al pie del “Arbol de Vida”, el cual, naturalmente, es el mismo “Eje del Mundo” y

52 [Publicado en E. T.. febrero de 1940].
24 Some Pdli Words, s. v. Samudda, pp. 184-88.
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también el arbol sefirdtico de la Cabala. Puede decirse, pues, que los influjos celestes,
descendiendo del “Arbol de Vida” y llegando asi al centro del mundo terrestre, se difun-
den inmediatamente por éste en la direccion de los cuatro rios; o bien, reemplazando el
“Arbol de Vida” por el “rio celeste”, que este rio, llegando a tierra, se divide y fluye se-
gun las cuatro direcciones del espacio. En tales condiciones, el acto de “remontar la co-
rriente” podréd considerarse como efectuado en dos fases: la primera, en el plano hori-
zontal, conduce al centro de este mundo; la segunda, partiendo de aqui, se realiza verti-
calmente segun el eje, y ésta es la considerada en el caso precedente; agreguemos que
las dos fases sucesivas tienen, desde el punto de vista iniciatico, su correspondencia res-
pectiva en los dominios de los “pequefios misterios” y los “grandes misterios”.

El segundo caso, el del simbolismo de la travesia de una a otra ribera, es sin duda
mas frecuente y més generalmente conocido; el “paso del puente” (que puede ser tam-
bién el de un vado) se encuentra en casi todas las tradiciones y también, mas particular-
mente, en ciertos rituales iniciaticos®’; la travesia puede efectuarse también en una bal-
sa 0 en una barca, lo que corresponde entonces al simbolismo muy general de la nave-
gacion®®. El rio que se trata de atravesar asi es mas en especial el “rio de la muerte”; la
orilla de donde se parte es el mundo sujeto al cambio, es decir, el dominio de la existen-
cia manifestada (considerada en particular, mas a menudo, en su estado humano y cor-
poral, ya que de éste debemos partir de hecho actualmente), y la “otra ribera” es el
Nirvina, el estado del ser definitivamente liberado de la muerte.

En cuanto al tercer caso, el del “descenso de la corriente”, el Océano®’

debe aqui
considerarse no como una extension de agua que atravesar, sino, al contrario, como el
objetivo o meta que ha de alcanzarse, y por lo tanto como una representacion del Nirva-
na, el simbolismo de las dos riberas es entonces diferente que en el caso anterior, € in-
clusive hay en ello un ejemplo del doble sentido de los simbolos, pues ya no se trata de
pasar de una a otra, sino de evitarlas igualmente a ambas: son, respectivamente, el

“mundo de los hombres” y el “mundo de los dioses”, o bien, dicho de otro modo, las

625 De ahi la significacion simbolica de palabras como Pontifex y Tirthdnkara, de que hemos hablado
en otro lugar; de ahi también, en sanscrito, diversos términos que contienen etimoldgicamente la idea de
“atravesar”, inclusive el de Avatdra, que expresa literalmente una “travesia descendente” (avatdrana), es
decir, el “descenso” de un Salvador.

626 Coomaraswamy osbserva, a este respecto, que el simbolo de la barca salvadora (en sanscrito ndvd
en latin navis) se encuentra en la designacion de la “nave” de una iglesia; esa barca es un atributo de san
Pedro después de haberlo sido de Jano, asi como las llaves, seglin lo hemos explicado en otro lugar.

827 Samudra (en pali, samudda) es literalmente la ‘reunion de las aguas’ lo que recuerda las palabras
del Génesis: “Retnanse las aguas de debajo de los cielos en un lugar”; es el lugar donde van a juntarse to-
dos los rios, asi como, en los diversos simbolismos de la cupula, la rueda y el parasol, las vigas o los ra-
yos, segun el caso, convergen todos hacia la parte central.
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condiciones “microcosmicas” (adhydtma) y “macrocésmicas” (adhidévata). Para alcan-
zar el objetivo, hay también otros peligros que evitar en la corriente misma; estan sim-
bolizados, especialmente, por el cocodrilo, que se mantiene “contra la corriente”, lo que
implica, con toda evidencia, que el viaje se realiza en el sentido de ésta; ese cocodrilo de
abiertas fauces al cual se trata de escapar representa la Muerte (Mrtyu) y, como tal, es el
“guardian de la Puerta”, estando ésta figurada entonces por la desembocadura del rio (la
cual deberia considerarse mas exactamente, segiin lo dice Coomaraswamy, como una
“boca” del mar, en la cual se vierte el rio); tenemos aqui, pues, otro simbolo méas de la
“Puerta”, que se agrega a todos los que hemos tenido oportunidad de estudiar anterior-
mente.
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LVII
LOS SIETE RAYOS Y EL ARCO IRIS™*

Hemos hablado en diferentes oportunidades del simbolismo de los “siete rayos” del
sol®®; cabria preguntarse si estos “siete rayos” no tienen alguna relacion con lo que se
designa ordinariamente como los “siete colores” del arco iris, pues éstos representan li-
teralmente las diferentes radiaciones de que se compone la luz solar. Hay, en efecto, una
relacién, pero a la vez esos supuestos “siete colores” son un ejemplo tipico del modo en
que un dato tradicional auténtico puede ser deformado a veces por la incomprension co-
mun. Esa deformacion, en un caso como éste, es, por lo demas, facilmente explicable:
se sabe que debe haber un septenario, pero, como uno de sus términos no resulta halla-
ble, se lo sustituye por otro que no tiene en realidad ninguna razén de ser; el septenario
parece asi quedar reconstituido, pero lo es de tal manera que su simbolismo resulta ente-
ramente falseado. Si ahora se pregunta por qué uno de los términos del verdadero septe-
nario escapa asi al vulgo, la respuesta es igualmente facil: ese término es el que corres-
ponde al “séptimo rayo”, es decir, al rayo “central” o “axial” que pasa “a través del sol”
y que, no siendo un rayo como los otros, no es representable como ellos®’; por eso mis-
mo, y tambien en razén de todo el conjunto de sus conexiones simbdlicas y propiamente
iniciaticas, dicho término tiene un caracter particularmente misterioso; y, desde este
punto de vista, podria decirse que la sustitucion de que tratamos tiene por efecto disimu-
lar el misterio a los ojos de los profanos; poco importa, por lo demas, que el origen de
ello haya sido intencional o se haya debido a una mala inteligencia involuntaria, lo que

sin duda seria harto dificil determinar exactamente®!.

628 [Publicado en £. T., junio de 1940].

629 [Ver cap. XLI: “La Puerta estrecha”, y L: “Los simbolos de la analogia™].

830 Con referencia al comienzo del Tao-te king, podria decirse que cada uno de los demés rayos es
“una via”’ pero que el séptimo es “la Via”.

8! Hemos encontrado, desgraciadamente sin referencia precisa, una indicacion bastante curiosa a este
respecto: el emperador Juliano alude en algtin lugar a la “divinidad de los siete rayos [luminosos]” (Hep-
taktis) cuyo caracter solar es evidente, diciendo que era en la doctrina de los Misterios un tema sobre el
cual convenia guardar la mayor reserva; si llegara a establecerse que la erronea nocion de los “siete colo-
res” se remonta a la Antigliedad, cabria preguntarse si no fue difundida deliberadamente por los iniciados
en esos Misterios, que habrian encontrado asi el medio de asegurar la conservacion de un dato tradicional
sin empero dar a conocer exteriormente el verdadero sentido; en caso contrario, habria que suponer que el
término sustitutivo haya sido inventado en cierto modo por el vulgo mismo, el cual tendria simplemente
conocimiento de la existencia de un septenario cuya real constitucion ignoraba; por otra parte, puede que
la verdad se encuentre en una combinacién de ambas hipdtesis, pues es muy posible que la opinioén ac-
tualmente corriente de los “siete colores” represente la culminacion de varias deformaciones sucesivas del
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En realidad, el arco iris no tiene siete colores, sino solamente seis; y no hace falta re-
flexionar demasiado para darse cuenta de ello, pues basta apelar a las mas elementales
nociones de fisica: hay tres colores fundamentales, el azul, el amarillo y el rojo, y tres
colores complementarios de ellos, es decir, respectivamente, el anaranjado, el violeta y
el verde, o sea, en total, seis colores. Existe también, naturalmente, una infinidad de ma-
tices intermediarios, y la transicion de uno a otro se opera en realidad de manera conti-
nua e insensible; pero evidentemente no hay ninguna razén valedera para agregar uno
cualquiera de esos matices a la lista de los colores, pues si no se podria igualmente con-
siderar toda una multitud, y, en tales condiciones, la limitacion misma de los colores a
siete se hace, en el fondo, incomprensible; no sabemos si algiin adversario del simbolis-
mo ha hecho nunca esta observaciosn, pero en tal caso seria bien sorprendente que no
haya aprovechado la oportunidad para calificar a ese nimero de “arbitrario”. El indigo,
que se acostumbra enumerar entre los colores del arco iris, no es en realidad sino un

simple matiz intermediario entre el violeta y el azul®

, y no hay mas razon para conside-
rarlo como un color distinto de la que habria para considerar del mismo modo cualquier
otro matiz, como, por ejemplo, un azul verdoso o amarillento; ademas, la introduccion
de ese matiz en la enumeracioon de los colores destruye por completo, la armonia de la
distribucion de los mismos, la cual, si, al contrario, nos atenemos a la nocion correcta,
se efectlia regularmente. segiin un esquema geométrico muy simple y a la vez muy sig-
nificativo desde el punto de vista simbolico. En efecto, pueden colocarse los tres colores
fundamentales en los vértices de un tridngulo y los tres complementarios respectivos en
los de un segundo tridngulo inverso con respecto al primero, de modo que cada color
fundamental y su complementario se encuentren situados en dos puntos diametralmente
opuestos; y se ve que la figura asi formada no es sino la del “sello de Salomoén™. Si se
traza la circunferencia en la cual ese doble triangulo se inscribe, cada uno de los colores
complementarios ocupara en ella el punto medio del arco comprendido entre los puntos
donde se sitiian los dos colores fundamentales cuya combinacion lo produce (y que son,
por supuesto, los dos colores fundamentales distintos de aquel que tiene por comple-
mentario el color considerado); los matices intermediarios corresponderan, naturalmen-

dato inicial.

632 La designacion misma de “indigo” es manifiestamente moderna, pero puede que haya reemplazado
a alguna otra designacion mas antigua, o que ese matiz mismo haya en alguna época sustituido a otro para
completar el septenario vulgar de los colores; para verificarlo, seria necesario, naturalmente, emprender
investigaciones historicas para las cuales no disponemos del tiempo ni del material necesarios; pero este
punto, por lo demads, no tiene para nosotros sino una importancia enteramente secundaria, ya que nos pro-
ponemos solo mostrar en qué es errénea la concepcion actual expresada por la enumeracion ordinaria de
los colores del arco iris, y como deforma la verdadera concepcion tradicional.
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te, a todos los demds puntos de la circunferencia®’ pero, en el doble tridngulo, que es
aqui lo esencial, evidentemente no hay lugar sino para seis colores®*. Estas considera-
ciones podrian inclusive parecer demasiado simples para que fuera util insistir tanto en
ellas; pero, a decir verdad, es menester muy a menudo recordar cosas de este género,
para rectificar las ideas cominmente aceptadas, pues lo que deberia ser lo mas inmedia-
tamente aparente es precisamente lo que la mayoria de la gente no sabe ver; el “buen
sentido” verdadero es muy diferente del “sentido comin” con el cual se tiene la fastidio-
sa costumbre de confundirlo, y sin duda alguna estd muy lejos de ser, como lo pretendia
Descartes, “la cosa mejor repartida del mundo”.

Para resolver la cuestion del séptimo término que debe realmente agregarse a los
seis colores para completar el septenario, es menester que nos refiramos a la representa-
cién geométrica de los “siete rayos”, tal como la hemos explicado en otra oportunidad,
por las seis direcciones del espacio, que forman la cruz de tres dimensiones, y por el
centro mismo de que esas direcciones emanan. Importa sefialar ante todo las estrechas
similitudes de esta representaciéon con la que acabamos de indicar para los colores:
como ¢éstos, las seis direcciones se oponen dos a dos, segun tres rectas que, extendiéndo-
se de una a otra parte del centro, corresponden a las tres dimensiones del espacio; y, si
se quiere dar una representacion plana, evidentemente no se puede sino figurarlas por
tres didmetros que forman la rueda de seis rayos (esquema general del “crisma” y de los
otros diversos simbolos equivalentes); ahora bien: esos didmetros son los que unen los
vértices opuestos de los dos triangulos del “sello de Salomén”, de modo que las dos re-

635

presentaciones en realidad se identifican®”. Resulta de aqui que el séptimo término de-

633 Si se quisiera considerar un color intermedio entre cada uno de los seis principales, como lo es el
indigo entre el violeta y el azul, se tendrian en total doce colores y no siete; y, si se quisiera llevar atin
mas lejos la distincion de los matices, seria preciso, siempre por evidentes razones de sistema, establecer
un mismo nimero de divisiones en cada uno de los intervalos comprendidos entre dos colores; no es, en
suma, sino una aplicacion enteramente elemental del principio de razon suficiente.

634 Podemos observar de paso que el hecho de que los colores visibles ocupen asi la totalidad de la
circunferencia y se unan en ella sin discontinuidad alguna muestra que constituyen real y verdaderamente
un ciclo completo (participando a la vez el violeta del azul, del que es vecino, y del rojo, que se encuentra
en el otro borde del arco iris), y que, por consiguiente, las demds radiaciones solares no visibles, como las
que la fisica moderna llama “rayos infrarrojos” y “ultravioletas”, no pertenecen en modo alguno a la luz y
son de naturaleza enteramente diferente de ésta; no hay, pues, como algunos parecen creerlo, “colores”
que una imperfeccion de nuestros 6rganos nos impide ver, pues esos supuestos colores no podrian situarse
en ningun lugar del circulo, y seguramente no podria sostenerse que éste sea una figura imperfecta o que
presente alguna discontinuidad.

635 Sefialemos ademads que podria considerarse una multitud indefinida de direcciones, haciendo inter-
venir todas las direcciones intermedias, las cuales corresponden asi a los matices intermedios entre los
seis colores principales; pero no cabe considerar distintamente sino las seis direcciones “orientadas” que
forman el sistema de coordenadas ortogonales al cual todo el espacio esta referido y por el cual estd en
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bera desempefiar, con respecto a los seis colores, el mismo papel que el centro con res-
pecto a las seis direcciones; y, en efecto, se situara también en el centro del esquema, es
decir, en el punto donde las oposiciones aparentes, que en realidad no son sino comple-
mentarismos, se resuelven en la unidad. Esto equivale a decir que ese séptimo término
no es un color, asi como el centro no es una direccidn, pero que, como el centro es el
principio de que procede todo el espacio con las seis direcciones, asi también dicho tér-
mino debe ser el principio de que derivan los seis colores y en el cual estan sintética-
mente contenidos. No puede ser, pues, sino el blanco, que es, efectivamente, “incoloro”,
como el punto es “sin dimensiones”; no aparece en el arco iris, asi como tampoco el
“séptimo rayo” aparece en una representacion geométrica; pero todos los colores no son
sino el producto de una diferenciacion de la luz blanca, asi como las direcciones del es-
pacio no son sino el desarrollo de las posibilidades contenidas en el punto primordial.

El verdadero septenario, pues, estd formado aqui por la luz blanca y los seis colores
en los cuales se diferencia; y va de suyo que el séptimo término es en realidad el prime-
ro, puesto que es el principio de todos los demas, los cuales no podrian tener sin €l exis-
tencia alguna; pero es también el ultimo, en el sentido de que todos retornan finalmente
a ¢l: la reunidn de todos los colores reconstituye la luz blanca que les ha dado nacimien-
to. Podria decirse que, en un septenario asi constituido, uno esta en el centro y seis en la
circunferencia; en otros términos, tal septenario estd formado por la unidad y el senario,
correspondiendo la unidad al principio no-manifestado y el senario al conjunto de la
manifestacion. Podemos establecer una vinculacion entre esto y el simbolismo de la “se-
mana” en el Génesis hebreo, pues también aqui el séptimo término es esencialmente di-
ferente de los otros seis: la Creacioon, en efecto, es la “obra de los seis dias” y no de los
siete; y el séptimo dia es el del “reposo”. Este séptimo término, que podria distinguirse
como “término sabatico”, es verdaderamente también el primero, pues tal “reposo” no
es sino el retorno del Principio creador al estado inicial de no-manifestacion, estado del
cual, por lo demés, no ha salido sino en apariencia, con respecto a la creacion y para
producirla segtn el ciclo senario, pero sin salir nunca de ¢l en realidad, considerado en
si mismo. Asi como el punto no es afectado por el despliegue del espacio, aunque parez-
ca salir de si mismo para describir en ¢l las seis direcciones, ni la luz blanca lo es por la
irradiacion del arco iris, aunque parezca dividirse en ¢l para formar los seis colores, del
mismo modo el Principio no-manifestado, sin el cual la manifestacion no podria ser en
modo alguno, aunque parezca actuar y expresarse en la “obra de los seis dias” no es em-
pero afectado en absoluto por esa manifestacion; y el “séptimo rayo” es la “Via” por la
cual el ser, habiendo recorrido el cielo de la manifestacion, retorna a lo no-manifestado

cierto modo “mensurado” integramente; a este respecto también, la correspondencia entre las seis direc-
ciones y los seis colores es, pues, perfectamente exacta.
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y se une efectivamente al Principio, del cual, empero, en la manifestacion misma, jamas
ha estado separado sino en modo ilusorio.
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LVIII
IANUA CAELI®*

En su importante estudio “Svayamdtrinnda Ianua Caeli”®’, Ananda K. Coomaras-
wamy expone el simbolismo de la superestructura del altar védico, y mas especialmente
el de los tres ladrillos perforados (svayamdtrinna) que constituyen una de sus partes
esenciales. Esos ladrillos, que pueden también ser piedras (¢drkara), deberian en princi-
pio, segun su designaciodn, ser “perforados de por si”, es decir, naturalmente, aunque en
la practica tal perforacion haya podido ser artificial. Como quiera que fuere, se trata de
tres ladrillos o piedras de forma anular, que, superpuestos, corresponden a los “tres
mundos” (Tierra, Atmdsfera y Cielo) y que, con otros tres ladrillos que representan a las
“Luces universales” (Agni, Vatyu y Aditya), forman el Eje vertical del Universo. Por
otra parte, en antiguas monedas indias (y figuraciones similares se ven también en sellos
babilonios) se encuentra una representaciodn de los “tres mundos” en forma de tres ani-
llos vinculados entre si por una linea vertical que pasa por sus centros®®.

De los tres ladrillos superpuestos, el mas bajo corresponde arquitectonicamente al
hogar (con el cual, por lo demas, el altar mismo se identifica por ser el lugar de manifes-
tacion de Agni en el mundo terrestre), y el mas alto al “0jo” o abertura central del
domo®’; forman asi, como dice Coomaraswamy, a la vez una “chimenea” y un “cami-
no” (y la semejanza de ambos vocablos ciertamente no carece de significacion, aun si,

)640

como puede ser, no estén directamente relacionados por la etimologia)™, “por donde

5% [Publicado en E. T, enero-febrero de 1946].

87 En Zalmoxis, t. 11, 1939.

5% En la arquitectura isldmica, se ve muy a menudo, en la sumidad de un minarete o de una qubbah,
un conjunto de tres globos superpuestos y coronados por una media luna; esos tres globos representan
igualmente tres mundos, que son ‘alam el-mulk, ‘alam el-malakut y ‘alam el-djabarit [*Mundo de la Rea-
leza’, ‘Mundo de la Majestad’, ‘Mundo de la Omnipotencia’], y la media luna que los domina, simbolo de
la Majestad [o Grandeza] divina (e/-Djalal), corresponde al cuarto mundo, ‘alam el- ‘izzah [ ‘Mundo de la
Potencia o Gloria], el cual es “extracésmico” y por lo tanto estd mas alld de la “puerta” de que tratamos
aqui; el asta vertical que soporta el conjunto es, evidentemente, idéntica al mastil de un stiipa budico, asi
como a los otros diversos simbolos axiales similares de que hemos hablado en otras ocasiones.

639 Ver “La Porte étroite” [aqui, cap. XLI: “La Puerta estrecha”].

50 Coomaraswamy recuerda a este respecto el caso de los personajes “folkloricos” tales como san Ni-
colas y las diversas personificaciones de la Navidad, que se representan como descendiendo y reascen-
diendo por la chimenea, lo cual, en efecto, no deja de tener cierta relacion con el asunto de que tratamos.
[En cuanto a la semejanza entre las palabras “chimenea” y “camino”, mucho mayor en francés (cheminée,
chemin) que en espaiiol, es también visible en los términos latinos (de origen diverso entre si) de los cua-
les aquéllos proceden: caminus y camminus. (N. del T.)].
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Agni se encamina y nosotros mismos debemos encaminarnos hacia el Cielo”. Ademas,
al permitir el paso de un mundo a otro, paso que se efectua necesariamente segtin el Eje
del Universo, y ello en los dos sentidos opuestos, son la via por la cual los Deva suben y
descienden a través de estos mundos, sirviéndose de las tres “Luces universales” como
de otros tantos peldafios, conforme a un simbolismo cuyo mas conocido ejemplo es la
“escala de Jacob™®!. Lo que une estos mundos y les es en cierto modo comun, aunque
segun modalidades diversas, es el “Halito total” (sarvprana), al cual corresponde aqui el
vacio central de los ladrillos superpuestos®?; y es también, segiin otro modo de expre-
sion en el fondo equivalente, el sitratmd que, como ya lo hemos explicado en otro lu-
gar, vincula todos los estados del ser entre si y con su centro total, generalmente simbo-
lizado por el sol, de modo que el siitrdtmd mismo se representa entonces como un “rayo
solar”, y, mas precisamente, como el “séptimo rayo, que pasa directamente a través del
sol*®,

Efectivamente, a este paso “a través del Sol” se refiere mas propiamente el simbolis-
mo del ladrillo superior, puesto que, como deciamos corresponde al “o0jo” del domo o
del “techo cosmico” (y recordaremos a este respecto que el sol se designa también como
“Ojo del Mundo”), es decir, a la abertura por donde se cumple (y, en efecto, no puede
cumplirse sino “por lo alto”) la salida del cosmos, estando éste, con los diversos mun-
dos que encierra, representado por el conjunto del edificio en el simbolismo arquitectd-
nico. La correspondencia de esa abertura superior es el Brahma-randhra en el ser huma-
no, vale decir el orificio situado en la coronilla, por el cual la arteria sutil axial
sushumnd esta en continuidad constante con el “rayo solar” llamado andlogamente
sushumna, el cual no es sino el sitrdtma considerado en su relacion particular con este
ser; asi, el ladrillo superior puede ser asimilado también al craneo del “Hombre cosmi-
co”, si se adopta un simbolismo “antropomorfico” para representar el conjunto del cos-
mos. Por otra parte, en el simbolismo zodiacal, esa misma abertura corresponde a Capri-
cornio, que es la “puerta de los dioses” y esta referido al deva-ydna, en el cual se cum-
ple el paso “mas alla del Sol”’; mientras que Céncer es la “puerta de los hombres” y esta

8! Ver “Le Symbolisme de ’échelle” [aqui, cap. LIV: “El simbolismo de la escala™]. Esta claro que
los Deva son, en la tradicién hindd, lo mismo que los Angeles en las tradiciones judeocristiana e islamica.

542 Esto esta en evidente relacion con el simbolismo general de la respiracion y con el de los “halitos
vitales”.

3 Todo este simbolismo debe entenderse a la vez en sentido macrocésmico y en sentido microcosmi-
co, puesto que se aplica tanto a los mundos considerados en conjunto, segun aqui se ve, como a cada uno
de los seres manifestados en ellos. Esa conexion de todas las cosas con el sol se establece, naturalmente,
por el “corazén”, es decir, por el centro; y es sabido que el corazén mismo corresponde al sol y es como
su imagen en cada ser particular.
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referido al pitr-ydna, por el cual el ser no sale del cosmos®™; y puede decirse ademas
que esas dos “puertas solsticiales” corresponden, para los seres que pasan por una u
otra, a los casos en que la “puerta solar” estd, respectivamente, abierta o cerrada. Como
lo sefiala Coomaraswamy, los dos ydna, que estan puestos asi en relacion con las dos
mitades del ciclo anual, se refieren al norte y al sur en cuanto el movimiento aparente
del sol es, por una parte, un ascenso hacia el norte partiendo de Capricornio, y por otra
un descenso hacia el sur partiendo de Cancer.

Asi, pues, el sol, o més bien lo que él representa en el orden principial (pues va de

)645

suyo que se trata en realidad del “Sol espiritual”)*®, es verdaderamente, en tanto que

“Ojo del Mundo”, la “puerta del Cielo”, lanua Caeli, descripta también en términos va-

7646 7647 "o también como el cubo de la rueda de un

648

riados como un “0jo”**°, como una “boca

carro; la significacioon axial de este tltimo simbolo es, por lo demads, evidente®™. Empe-
ro, cabe establecer aqui una distincion, para evitar lo que, para algunos por lo menos,
podria dar lugar a confusiones: hemos dicho, en efecto, en otras oportunidades, con mo-
tivo del aspecto lunar del simbolismo de Jano (o, mas exactamente, de lanus-lana, iden-
tificado, con Lunus-Luna), que la Luna es a la vez lanua Caeli y lanua Inferni; en este
caso, en lugar de las dos mitades, ascendente y descendente, del ciclo anual, seria nece-
sario, naturalmente, para establecer una correspondencia andloga®’, considerar las dos
mitades, creciente y decreciente, de la lunacion o del ciclo mensual. Ahora bien,; si el sol
y la luna pueden considerarse ambos como lanua Caeli, ello se debe a que, en realidad,
el cielo no ha sido tomado en igual sentido en ambos casos: de modo general, en efecto,
el término “cielo” puede emplearse para designar todo lo que se refiere a los estados su-
prahumanos; pero es evidente, que ha de establecerse una gran diferencia entre aquellos
de esos estados que pertenecen atin al cosmos®’ y lo que, al contrario, estd mas alla del

844 Ver “Les portes solsticiales” [aqui, cap. XXXV: “Las puertas solsticiales”] y “Le Symbolisme du
Zodiaque chez les pythagoriciens” [aqui, cap. XXXVI: “El simbolismo del Zodiaco entre los
pitagoricos™].

5 Coomaraswamy emplea a menudo la expresion “Supernal Sun”, ‘Sol Superno’. [La nota del autor,
después del término inglés, agrega: “que no nos parece posible traducir exacta y literalmente en francés”,
donde, efectivamente, no hay derivado del latin supernus. (N. del T.)].
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846 Ver “Le ‘trou de ’aiguille” [aqui, cap. LV: “El ojo de la aguja”].

7 Volveremos mas particularmente sobre este punto [en el capitulo siguiente].

% Las dos ruedas del “carro cosmico”, situadas en los dos extremos del eje (que es entonces el Eje
del Universo), son el cielo y la tierra (ver “Le déme et la roue” [aqui. cap. XL: “La ctipula y la rueda”]);
se trata, naturalmente, de la rueda “celeste”.

9 Andaloga, decimos, pero no equivalente, pues, aun en el caso del pitriydna, jamas puede decirse
que el sol sea lanua Inferni.

80 Son, propiamente, los estados de manifestacion no-formal; debe considerarse que el Cosmos com-

prende toda la manifestacion. tanto no-formal como formal, mientras que lo que esta mas alla del Cosmos
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cosmos mismo. En lo que concierne a la “puerta solar”, se trata del cielo que puede de-
nominarse supremo o “extracosmico’; en cambio, en lo que concierne a la “puerta lu-
nar”, se trata solo del svarga, es decir, de aquel de los tres mundos que, aun siendo el
mas elevado, esta empero comprendido en el cosmos lo mismo que los otros dos. Para
volver a la consideracion del més alto de los tres ladrillos perforados del altar védico,
puede decirse que la “puerta solar” se sithia en su cara superior (que es la verdadera su-
midad del edificio en conjunto), y la “puerta lunar” en su cara inferior, pues ese ladrillo
mismo representa el svarga, por otra parte, la esfera lunar esta descripta, efectivamente,
como tocando la parte superior de la atmosfera o mundo, intermediario (antariksha), re-

81 Puede decirse entonces en los términos de la

presentada aqui por el ladrillo del medio
tradicion hindu, que la “puerta lunar” da acceso al Indra-loka (ya que Indra es el regen-
te del svarga) y la “puerta solar” al Brahma-loka; en las tradiciones de la Antigiiedad
occidental, al Indra-loka corresponde el “Eliseo” y al Brahma-loka el “Empireo”, sien-
do el primero “intracésmico” y “extracésmico” el segundo; y debemos agregar que solo
la “puerta solar” es propiamente la “puerta estrecha” de que hemos hablado antes, por la
cual el ser, saliendo del cosmos y estando por consiguiente definitivamente liberado de
las condiciones de toda existencia manifestada, pasa verdaderamente “de la muerte a la

inmortalidad”.

es lo nomanifestado.

! Este mundo intermedio y la tierra (Bhiimi) pertenecen ambos al dominio del estado humano, del
cual constituyen respectivamente, las modalidades sutil y burda o densa (grossiere); por eso, como lo ob-
serva exactamente Coomaraswamy al sefialar la correspondencia del simbolismo védico de los ladrillos
perforados con el de los jades rituales pi y tsung de la tradicion china que representan respectivamente el
cielo y la tierra, el pi, que es un disco perforado en el centro, corresponde al ladrillo superior, mientras
que el tsung, con forma de cilindro hueco por dentro y de paralelepipedo de base cuadrada por fuera debe
considerarse como correspondiente al conjunto de los otros dos ladrillos, estando entonces el dominio hu-
mano total figurado por un solo objeto.

330



RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

LIX

“KALA-MUKHA

63 A. K. Coomaraswamy examina inciden-

En el estudio de que acabamos de hablar
talmente otro simbolo cuyo significado esta en relacion con la lanua Caeli: se trata de
una “cabeza de monstruo” que, en formas variadas y a menudo mas o menos estilizadas,
se encuentra en las zonas mas diferentes, donde ha recibido nombres igualmente diver-
sos, en particular los de Kalamukha y Kirti-mukha en la India, y de T"ao-t’ie en China;
se la encuentra también, no solo en Camboya y Java, sino incluso en América central, y
tampoco es extrafia al arte medieval europeo. Lo que importa destacar ante todo es que
esa figuracion se coloca generalmente sobre el dintel de una puerta o en la clave de bo-
veda de un arco, o bien en la sumidad de un nicho (#6rana) que contiene la imagen de
una divinidad; de un modo u otro, parece lo mas a menudo vinculada con la idea de la
puerta, lo que determina netamente su valor simbolico®*.

Se ha dado de esta figura cierto nimero de explicaciones (no nos referimos, por su-
puesto, a aquellas que no quieren ver sino un motivo simplemente “decorativo”) que
pueden contener parte de verdad, pero la mayoria de las cuales son insuficientes, aunque
mas no fuera porque no podrian aplicarse indistintamente a todos los casos. Asi, K.
Marchal ha observado que en las figurillas especialmente estudiadas por ¢l la mandibula
inferior falta casi siempre; este hecho, unido a la forma redonda de los 0jos®” y al modo
en que los dientes se destacan, lo lleva a suponer que debi6 de tratarse, en el origen, de

la imagen de un craneo humano®®

. Empero, la mandibula inferior no siempre esta au-
sente, y existe particularmente en el 7”ao-t’ie chino, aunque presente un aspecto bastan-
te singular, como si se la hubiera cortado en dos partes simétricas rebatidas luego a cada

lado de la cabeza, lo que Carl Hentze explica como una representacion de los despojos

62 [Publicado en E. T., marzo-abril de 1946].

3 “Swayamdtrinnd: Janua Caeli”, en Zalmoxis, t. 11, 1939.

654 Coomaraswamy da la reproduccion de una figura de Tao-t’ie, de la época de los Han, a la cual
hay como suspendido un anillo, la cual podria considerarse en cierto modo como el prototipo de la forma
comun de las aldabas, en uso hasta nuestros mismos dias: la de una mascara de animal con un anillo en la
boca; este anillo es en si, en este caso un simbolo de la “puerta estrecha”, como las fauces abiertas del
monstruo lo es en otros.

655 Esta forma es en realidad, muy generalmente, un rasgo caracteristico de la representacion tradicio-
nal de las entidades “terribles”; asi, la tradicion hindu la atribuye a los Yaksha y otros genios
“guardianes”, y la tradicion islamica a los Djinn.

656 “The Head of the Monster in Khmer and Far Eastern Decoration”, en Journal of the Indian Society
of Oriental Art, 1948.
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desplegados de un 0so o de un tigre®’; esto puede ser exacto en ese caso particular, pero
no lo sera ya en otros, donde el monstruo tiene una boca de forma normal y mas o me-
nos abierta; e inclusive, en lo que concierne al 7"ao-t’ie, dicha explicacioén no tiene en
suma sino un valor “histérico” y no tiene nada que ver, naturalmente, con la interpreta-
cioon simbolica.

El T"ao-t’ie, en realidad, no es, por lo demds, ni un tigre ni un 0so ni ningin otro
animal determinado, y C. Hentze describe asi el caracter heterogéneo de esa mascara
fantastica: “fauces de bestia carnicera armada de grandes colmillos, cuernos de bufalo o
de carnero, cara y plumas de biho, mufiones de alas y garras de ave de presa, ornamento
frontal en forma de cigarra”. Esta figura es muy antigua en China, pues se la encuentra
casi constantemente en los bronces de la dinastia Shang®®; el nombre T"ao-t’ie, que se
traduce habitualmente por ‘gloton’ u ‘ogro’, parece no habérsele dado sino mucho mas
tarde, pero esa denominacion no por €so es menos exacta, pues se trata, en efecto, de un
monstruo “devorador”. Esto vale igualmente para sus equivalentes en otras tradiciones,
los cuales, aun si no presentan un caracter tan heterogéneo como el 7"ao-t’ie, parecen,
en todo caso, no poder reducirse nunca a la representacion de un Unico animal: asi, en la
India, puede ser un ledn (y entonces se ha convenido en darle mas en particular el nom-
bre de Kdla), o un Makara (simbolo de Varuna, lo que merece tomarse en cuenta en
vista de las consideraciones que seguiran), o inclusive un aguila, es decir, un Garuda;,
pero, bajo todas estas formas, la significacion.esencial permanece siempre idéntica.

En cuanto a esta significacion, C. Hentze, en el articulo citado, ve ante todo en el
Tao-t’ie un “demonio de las tinieblas™; esto puede ser verdad encierto sentido, pero a
condicidn de ser explicado con precision, como dicho autor lo ha hecho, por lo demas,
en un posterior trabajo®”. No es un “demonio” en el sentido ordinario del término, sino
en el sentido original del Asura védico, y las tinieblas de que se trata son en realidad las
“tinieblas superiores”®; en otros términos, se trata de un simbolo de la “Identidad Su-
prema” en cuanto alternativamente absorbe y emite la “Luz del Mundo”. El Tao-t’ie y
los otros monstruos similares corresponden, pues, a Vrtra y sus diversos equivalentes, y

657 «“Le Culte de ours et du tigre et le ‘T"ao-tie’”, en Zalmoxis, t. 1, 1938.

5% Cf. H. G. Creel, Studies in Early Chinese Culture; este autor insiste particularmente en los elemen-
tos de dicha representacion correspondientes al buey y al carnero, y ve en ello una posible relacion con el
hecho de que esos animales eran en la época de los Shang los que mas a menudo servian para los sacrifi-
cios.

9 Die Sakralbronzen und ihre Bedeutung in der Friihchinesischen Kulturen, Amberes, 1941. No co-
nocemos directamente esta obra, pero debemos a Coomarasvamy la indicacion del sentido en el cual el
T ao-t’ie se interpreta en ella.

569 Ver nuestro estudio sobre “Les deux nuits” [incluido como cap. XXXI en el volumen Initiation et
réalisation spirituelle].
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también a Varuna, por el cual la luz o la lluvia es alternativamente retenida o soltada,
alternancia que es la de los cielos involutivos y evolutivos de la manifestacion univer-
sal®'; asi, Coomaraswamy ha podido decir con razoén que ese rostro, cualesquiera fueren
sus apariencias diversas, es verdaderamente la “Faz de Dios” que a la vez “mata y vivi-
fica™. No es, pues, precisamente una “calavera”, como supone K. Marchal, a menos
que se tome esta designacioon. en sentido simbolico; pero mas bien, como dice Cooma-
raswamy, es “la cabeza de la Muerte”, o sea la de Mrtyu, otro de cuyos nombres es tam-
bién Kala*®.

Kdla es propiamente el Tiempo “devorador”®*

, pero designa también, por transposi-
cion, al Principio mismo en cuanto “destructor”, o mas bien “transformador”, con res-
pecto a la manifestacion, a la cual reduce al estado no-manifestado reabsorbiéndola en
cierto modo en si mismo, lo cual constituye el sentido més elevado en que puede enten-
derse la Muerte. Se lo asimila también, simbdlicamente, al Sol, y sabido es, por otra
parte, que el ledn, cuya mascara (sinha-mukha) adopta, es mas particularmente un sim-
bolo solar; esto nos reconduce a lo que exponiamos anteriormente sobre la lanua Caeli,
y Coomaraswamy recuerda a este respecto que Cristo, quien ha dicho: “Yo soy la Puer-
ta”, es también, a la vez, el “Ledn de Juda” y el “Sol de los hombres”*”. En las iglesias
bizantinas, la figura del Pantokrator o Cristo “en majestad” ocupa la posicion. central
de la boveda, es decir, la posicion que corresponde precisamente al “0jo” del domo; y
¢éste, segun lo hemos explicado en otro lugar, representa, en la extremidad superior del

“Eje del Mundo”, la puerta por la cual se efectua la “salida del cosmos™*®.

5! La luz y la lluvia son dos simbolos de los influjos celestes; volveremos sobre esta equivalencia
[ver cap. LX].

562 El-Muhyi y, el-Mumit [‘El que da vida’ y ‘El que mata’] son dos nombres divinos en la tradicion
islamica.

663 Coomaraswamy sefiala a este respecto empufiaduras de sables indonesios en que estan figurados
monstruos devoradores; es evidente que un simbolo de la Muerte es en tal caso particularmente apropia-
do. Por otra parte, cabe establecer una vinculacion con ciertas representaciones de Shinje, la forma tibeta-
na de Yama, donde aparece teniendo delante la “rueda de la Existencia” y con aspecto de disponerse a de-
vorar todos los seres figurados en ella (ver M. Pallis, Peaks and Lamas, p. 146 [trad. esp.: Cumbres y la-
mas, p. 212]).

664 Esta palabra tiene por significado primero el de ‘negro’, lo que nos reconduce una vez mas al sim-
bolismo de las “tinieblas”, el cual, por lo demas, es aplicable dentro mismo de la manifestacion a todo
transito de un estado a otro.

665 La “puerta solar” (sirya-dvdra) es la “puerta de la Liberacion” (mukti-dvdra); 1a “puerta” (dvdra)
y la “boca” (mukha) son aqui simbolos equivalentes. El sol, en cuanto “Faz de Dios”, estd también repre-
sentado por una mascara de ledn en un sarcofago cristiano de Ravena.

866 Ver “La Porte étroite” [aqui, cap. XLI: “La puerta estrecha”].
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Volviendo a Kala, la figuracion heterogénea conocida en Java con el nombre de
Kala-makara, en la cual los rasgos del Mdkara se combinan con los del ledn, tiene tam-
bién una significacion esencialmente solar, y a la vez, por su aspecto de Mdkara, se re-
fiere mas precisamente al simbolismo de Vdruna. En cuanto éste se identifica con Mrt-
yu o con Yama®’, el Mdkara es el cocodrilo (¢cigumdra o ¢imgumdri) de fauces abiertas
que se sostiene “contra la corriente” y representa la via unica por la cual todo ser ha de
pasar necesariamente, presentandose asi como el “guardidn de la Puerta” que aquél debe
franquear para liberarse de las condiciones limitativas (simbolizadas también por el
pdga de Varuna) que le retienen en el dominio de la existencia contingente y manifesta-
da®®. Por otra parte, el Mdkara es, en el Zodiaco hindu, el signo de Capricornio, es de-
cir, la “puerta de los Dioses™*; tiene, pues, dos aspectos aparentemente opuestos, “be-
néfico” y “maléfico”, si se quiere, que corresponden también a la dualidad de Miftra y
Varuna (reunidos en pareja indisoluble bajo la forma dual Mitrdvarunau), o a la del “Sol
diurno” y el “Sol nocturno”, lo cual equivale a decir que, seglin el estado al cual ha lle-
gado el ser que se presenta ante €1, su boca es para éste la “puerta de la Liberacion” o las
“fauces de la Muerte™”,

Este ultimo caso es el del hombre ordinario, que, pasando por la muerte, debe retor-
nar a otro estado de manifestacion, mientras que el primer caso es el del ser “calificado

para pasar a través del medio del Sol”®"

, por via del “séptimo rayo”, porque ya se ha
identificado con el Sol mismo y asi, a la pregunta: %quién eres t?”, que se le formula

cuan do llega a esa puerta, puede responder con verdad: “Yo soy Tu”.

999

7 Ver “Le ‘trou de I’aiguille’” [aqui, cap. LV: “El ‘ojo de la aguja’].

568 Ver “Le passage des eaux” [aqui, cap. LVI: “El paso de las aguas™]. Este cocodrilo es el Ammit de
los antiguos egipcios, monstruo que aguarda el resultado de la “psicostasis” o “pesada de las almas” para
devorar a quienes no hayan pasado satisfactoriamente esta prueba. Es también el mismo cocodrilo que,
abiertas las fauces, acecha al “loco” del vigésimo primer arcano del Tarot; el “loco” se interpreta general-
mente como la imagen del profano que no sabe de donde viene ni adénde va, y marcha ciegamente sin
conciencia del abismo al cual estd a punto de precipitarse.

9 Ver “Quelques aspects du symbolisme du poisson” [aqui, cap. XXII: “Algunos aspectos del simbo-
lismo del pez”]. En lugar del aspecto de cocodrilo “devorador”, el Makara reviste entonces el aspecto del
delfin “salvador”.

7 A la dualidad Mitrdvdrunau corresponde, en ciertas tradiciones, la asociacion de los simbolos del
Amor y la Muerte, que hemos tenido ocasiosn de sefialar con respecto a los “Fieles de Amor”. Esa misma
dualidad es también, en cierto sentido, la de los “dos hemisferios” a que se refiere en particular el simbo-
lismo de los Dioscuros (ver “La double spirale” [cap. V de La Grande Triade]).

S Jaiminiya-Updnishad-Brahmana, 1, 6, 1.
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LX
LA LUZ Y LA LLUVIA®?

Hemos aludido a cierta relacion existente entre la luz y la lluvia, en cuanto una y
otra simbolizan igualmente los influjos celestes o espirituales®”. Esta significacion es
evidente. en lo que respecta a la luz; en lo que concierne a la lluvia, la hemos indicado
en otro lugar®™, sefialando que entonces se trata sobre todo del descenso de esos influjos
al mundo terrestre, y destacando que ese es en realidad el sentido profundo, enteramente
independiente de cualquier aplicacion “magica”, de los difundidos ritos que tienen por
objeto “hacer llover””. Por otra parte, tanto la luz como la lluvia tienen un poder “vivi-
ficante”, que representa con exactitud la accion de los influjos de que se trata®’®; con
este caracter se vincula también, mas en particular, el simbolismo del rocio, que, como
es natural, se halla en estrecha conexion con el de la lluvia y es comun a numerosas for-
mas tradicionales, desde el hermetismo®”’ y la Cébala hebrea®”® hasta la tradicion extre-
mo-oriental®”.

Importa observar que la luz y la lluvia, asi encaradas, no estan referidas solamente al
cielo de un modo general, sino también, mas especialmente, al sol; y esto se encuentra
en estricta conformidad con la naturaleza de los fenomenos fisicos correspondientes, es
decir, de la luz y la lluvia mismas entendidas en su sentido literal. En efecto, por una
parte, el sol es real y verdaderamente la fuente de luz de nuestro mundo; y, por otra par-
te, ¢l también, haciendo evaporar las aguas, las “aspira” en cierto modo hacia las regio-
nes superiores de la atmosfera, de donde tornan a descender luego en forma de lluvia
sobre la tierra. Ha de sefialarse ademas, a este respecto, que la accion del sol, en esta
produccion de la lluvia, se debe propiamente a su calor; encontramos asi los dos térmi-
nos complementarios, luz y calor, en los que se polariza el elemento igneo, segin ya lo
hemos indicado en diversas oportunidades; y esta observacion explica el doble sentido

672 [Publicado en E. 7., mayo de 1946].

83 [Cap. LIX: “Kdla-mukha™).

7 La Grande Triade, cap. XIV.

675 Este simbolismo de la lluvia se ha conservado, a través de la tradicion hebrea, hasta en la misma li-
turgia catolica: Rorate Caeli desuper et nubes pluant Iustum (Isaias, XLV, 8).

676 Ver a este respecto, en lo que concierne a la luz, Apercus sur ['Initiation, cap. XLVIL

577 La tradicion rosacruz asocia muy en especial el rocio y la luz, estableciendo una relaciéon por con-
sonancia entre Rosa-Lux y Rosa-Crux.

678 Recordaremos, también, a este respecto, que el nombre Metatron, por las diferentes interpretacio-
nes que de él se dan, se vincula a la vez a la “luz” y a la “lluvia”; y el caracter propiamente “solar” de
Metatron pone a éste en relacion directa con las consideraciones que desarrollaremos en seguida.

7 Ver Le Roi du Monde, cap. 111, y Le Symbolisme de la Croix, cap. IX.
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de una figuracion simbdlica que parece haber sido bastante mal comprendida en gene-
ral.

El sol ha sido representado a menudo, en tiempos y lugares muy diversos y hasta en
el Medioevo occidental, con rayos de dos tipos, alternativamente rectilineos y ondula-
dos; un ejemplo notable se encuentra en una tableta asiria del Museo Britanico que data
del siglo T a. C.®™; en ella el sol aparece como una especie de estrella de ocho rayos®™':
cada uno de los cuatro rayos verticales y horizontales est4 constituido por dos rectas que
forman un dngulo muy agudo, y cada uno de los cuatro rayos intermedios lo esta por un
conjunto de tres lineas onduladas paralelas. En otras figuraciones equivalentes, los rayos
ondulados estan constituidos, como los rectos, por dos lineas que se unen por sus extre-
mos y que reproducen asi el conocido aspecto de la “espada flamigera”®?; en todos los
casos, va de suyo que los elementos esenciales son respectivamente la linea recta y la
ondulada, a las cuales los dos tipos de rayos pueden reducirse, en definitiva, en las re-
presentaciones mas simplificadas; pero ;cudl es exactamente la significacion de esas
dos lineas?

En primer lugar, segin el sentido que puede parecer mas natural cuando se trata de
una figuracion del sol, la linea recta representa la luz y la ondulada el calor; esto corres-
ponde, por lo demaés, al simbolismo de las letras hebreas résh y shin en cuanto elemen-
tos respectivos de las raices ar [‘r] y ash [‘sh], que expresan precisamente esas dos mo-
dalidades complementarias del fuego®. Solo que, por otra parte —y esto parece com-
plicar las cosas—, la linea ondulada es también, muy generalmente, un simbolo del
agua; en la misma tableta asiria que mencionabamos, las aguas se figuran por una serie
de lineas onduladas enteramente semejantes a las que se ven en los rayos del sol. La
verdad es que, teniendo en cuenta lo que ya hemos explicado, no hay en ello contradic-
cion ninguna: la lluvia, a la cual conviene naturalmente el simbolo general del agua,
puede considerarse realmente como procedente del sol; y ademas, como es efecto del

6% Esta tableta estd reproducida en The Babylonian Legends of the Creation and the Fight between
Bel and the Dragon as told by Assyrian Tablets from Nineveh, publicacion del British Museum.

58! El ntimero 8 puede tener aqui cierta relacion con el simbolismo cristiano del Sol Iustitiae o ‘Sol de
Justicia’ (cf. el simbolismo del 8° arcano del Tarot); el Dios solar ante el cual est4 colocada esa figuracion
tiene, por lo demas, en una mano “un disco y una barra, que son representaciones convencionales de la re-
gla y de la vara de justicia”; con respecto al primero de estos dos emblemas, recordaremos la relacion
existente entre el simbolismo de la “medida” y el de los “rayos solares” (ver Le Régne de la quantité et
les signes des ternps, cap. 1lII).

682 Sefialaremos incidentalmente que esta forma ondulada es a veces también una representacion del
relampago, el cual, por otra parte, estd igualmente en relacion con la lluvia, en cuanto ésta aparece como
una consecuencia de la accion del rayo sobre las nubes, que libera a las aguas contenidas en ellas.

8 Ver Fabre d’Olivet, La Langue hébraique restituée.
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calor solar, su representacion puede confundirse legitimamente con la del calor mis-
mo®. Asi, la doble radiacion que consideramos es por cierto luz y calor en cierto res-
pecto; pero a la vez, en otro respecto, es también luz y lluvia, por las cuales el sol ejerce
su accion vivificante sobre todas las cosas.

Acerca de esta cuestion, conviene sefialar atin lo siguiente: el fuego y el agua son
dos elementos opuestos; pero esta oposicion, por lo demas, no es sino la apariencia ex-
terior de un complementarismo y, mas allad del dominio donde se afirman las oposicio-
nes, deben, como todos los contrarios, conciliarse y unirse de algin modo. En el Princi-
pio mismo, del cual el sol es una imagen sensible, ambos se identifican de cierta mane-
ra, lo que justifica ain més cabalmente la figuracion que acabamos de estudiar; e inclu-
sive en niveles inferiores a ése, pero correspondientes a estados de manifestacion supe-
riores al mundo corpdreo al cual pertenecen el fuego y el agua en su aspecto “denso” o
“burdo” que da lugar propiamente a su mutua oposicion, puede haber entre ellos una
asociacion equivalente, por asi decirlo, a una identidad relativa. Esto es verdad de las
“Aguas superiores”, que son las posibilidades de manifestacion no-formal, y que en
cierto sentido estan simbolicamente representadas por las nubes, de donde la lluvia des-
ciende sobre la tierra® al mismo tiempo que son residencia del fuego bajo el aspecto
del rayo®¢; y lo mismo ocurre, en el orden de la manifestacion formal, con ciertas posi-
bilidades pertenecientes al dominio “sutil”. Resulta particularmente interesante obser-
var, a este respecto, que los alquimistas “entienden por aguas, los rayos y el resplandor
de su fuego” y que dan el nombre de “ablucion”, no a “la accidon de lavar algo con el
agua u otro licor”, sino a una purificacion que se opera por el fuego, de modo que “los

68 Segtin el lenguaje de la tradicién extremo-oriental, siendo la luz yang, el calor, considerado como
oscuro, es yin con respecto a aquella, lo mismo que, por otra parte, el agua es yin con respecto al fuego; la
linea recta es, pues, aqui yang, y la linea ondulada yin, también desde estos dos puntos de vista.

585 La lluvia, en efecto, para representar los influjos espirituales, debe ser considerada como un agua
“celeste”, y sabido es que los Cielos corresponden a los estados no-formales; la evaporacion de las aguas
terrestres por el calor solar es, por otra parte, la imagen de una “transformacion” [en el sentido de “paso
mas alla de las formas™], de modo que hay en ello como un transito alternativo de las “aguas inferiores” a
las “aguas superiores”, e inversamente.

6% Esto debe ponerse en relacion con la observacion que hemos formulado antes respecto del relam-
pago, vy justifica de modo aun mas cabal la similitud existente entre la representacion de éste y el simbolo
del agua. En el antiguo simbolismo extremo-oriental, no hay sino una leve diferencia entre la figuracion
del trueno (lei-wen) y la de las nubes (viin-wen); ambas consisten en series de espirales, a veces redondea-
das y a veces cuadradas; se dice habitualmente que las primeras son yiin-wen y las segundas lei-wen, pero
existen formas intermediarias que hacen esa distincion muy poco sensible en realidad; y, adernas, unas y
otras estan igualmente en conexion con el simbolismo del Dragon (cf. H. G. Creel, Studies in Early Chi-
nese Culture, pp. 236-37). Notemos también que esta representacion del trueno por espirales confirma lo
que deciamos antes sobre la relacion existente entre el simbolo de la doble espiral y el del vajra (La
Grande Triade, cap. VI).
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antiguos han ocultado esta ablucion bajo el enigma de la salamandra, de la cual dicen

que se nutre en el fuego, y del lino incombustible®’

, que en el fuego se purifica y blan-
quea sin consumirse®™®. Puede comprenderse con esto que en el simbolismo hermético
se aluda frecuentemente a un “fuego que no quema” y a una “agua que no moja las ma-
nos”, y también que el mercurio “animado”, o sea vivificado por la accion del azufre, se
describa como una “agua ignea” y a veces, inclusive, como un “fuego liquido™®*’.

Para volver al simbolismo del sol, agregaremos solamente que los dos tipos de rayos
a que nos hemos referido se encuentran en ciertas figuraciones simbolicas del corazon, y
que el sol, o lo que éste representa, se considera, en efecto, como el “Corazén del Mun-
do”, de modo que, también en este caso, se trata en realidad de la misma cosa; pero esto,
en cuanto el corazén aparece como un centro de luz y de calor a la vez, podra dar lugar

aun a otras consideraciones®’.

587 Este “lino incombustible” (dsbestos) es en realidad el asbesto o amianto.
5% Dom A.-J. Pernéty, Dictionnaire mytho-hermétique, p. 2.

%9 Ver La Grande Triade, cap. XI1.

% [Se tratara sobre esto en particular en el cap. LXIX: “El corazén irradiante y el corazén en

llamas™].
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LXI
LA CADENA DE LOS MUNDOS*'

Se dice en la Bhdgavad-Gita: “En Mi todas las cosas®” estan ensartadas como una
hilera de perlas en un hilo”®”. Se trata aqui del simbolismo del sitrdatmd, del cual ya he-
mos hablado en otras ocasiones: es el Atma que, como un hilo (siitra), penetra y une en-
tre si todos los mundos, a la vez que es también el “hélito” que, segin los textos, los
sostiene y hace subsistir y sin el cual no podrian tener realidad alguna ni existir en nin-
gun modo. Hablamos aqui de los mundos situdndonos desde el punto de vista “macro-
coésmico”, pero es claro que podrian igualmente encararse, desde el punto de vista “mi-
crocosmico”, los estados de manifestacion de un ser, y que el simbolismo seria exacta-
mente el mismo en una y otra de estas aplicaciones.

Cada mundo, o cada estado de existencia, puede representarse por una esfera que el
hilo atraviesa diametralmente, de modo de constituir el eje que une los dos polos de la
esfera; se ve asi que el eje de este mundo no es, propiamente hablando, sino un segmen-
to del eje mismo de la manifestacion universal integra, y de ese modo se establece la
continuidad efectiva de todos los estados incluidos en esa manifestacion. Antes de aden-
trarnos,en el examen de este simbolismo, debemos disipar ante todo una confusion harto
molesta acerca de lo que en tal representaciodon debe considerarse como lo “alto” y lo
“bajo”: en el dominio de las apariencias “fisicas”, si se parte de un punto cualquiera de
la superficie esférica, lo “bajo” es siempre la direccion que va hacia el centro de la esfe-
ra; pero se ha observado que esta direccion no se detiene en el centro, sino que se conti-
nua desde ¢l hacia el punto opuesto de la superficie, y después mas alla de la esfera mis-
ma, y se ha creido poder decir que el descenso debia proseguirse de la misma manera,
de donde se ha querido concluir que no solo habria un “descenso hacia la materia”, es
decir, en lo que conejerne a nuestro mundo, hacia lo que de més burdo hay en el orden
corporeo, sino también un “descenso hacia el espiritu”®*, de modo que, si hubiera de
admitirse tal concepcion, el espiritu mismo tendria un aspecto “maléfico”. En realidad,

691

[Publicado en £. T, junio-julio y agosto de 1946].

2 Sarvam idam, ‘ese todo’, es decir, la totalidad de la manifestacion, que comprende todos los mun-
dos y no solo “todo cuanto hay en este mundo”, como dice en una traduccion recientemente publicada
“d’aprés Shri Aurobindo”.

3 Bhagavad-Gitd, VI, 7.

84 R. P. V. Poucel, La Parabole du Monde, p. 111. El abuso que harto a menudo se hace en nuestros
dias de las palabras “espiritu” y “espiritual” tiene ciertamente algo que ver con esa mala inteligencia; pero
habria sido necesario precisamente denunciar el abuso en vez de parecer aceptarlo y sacar asi consecuen-
cias erroneas.
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las cosas deben encararse de muy otra manera: en tal figuracion el centro es el punto
mas bajo®”, y, mas alla de éste, no se puede sino ascender, como Dante fue subiendo
desde el Infierno siguiendo la misma direccion en la cual se habia efectuado primero su
descenso, o por lo menos lo que parece ser geométricamente la misma direccion®®, ya
que la montafia del Paraiso terrestre se halla situada, en su simbolismo espacial, en los
antipodas de Jerusalén®’. Por lo demds, basta reflexionar un instante para advertir que
de otro modo la representacion no seria coherente, pues no estaria acorde en modo algu-
no con el simbolismo de la pesantez., cuya consideracion es aqui particularmente im-
portante, y ademas, ;como lo que es lo “bajo” para un punto de la esfera podria ser al
mismo tiempo lo “alto” para el punto diametralmente opuesto a aquél, y como se pre-
sentarian entonces las cosas si, al contrario, se hubiese partido”de este ultimo punto?®”®
Solo es verdad que el punto de detencion del descenso no se situa en el orden corporeo,
pues existe, real y verdaderamente, un “infracorporeo” en las prolongaciones de nuestro
mundo; pero este “infracorporeo” es el dominio psiquico inferior, que no solo no podria
asimilarse a nada espiritual, sino que inclusive es precisamente lo mas alejado de toda
espiritualidad, a tal punto que pareceria en cierto modo ser su contrario en todos los res-
pectos, si cupiera decir que el espiritu tiene un contrario; la confusién que acabamos de
sefialar no es, pues, en definitiva, sino un caso particular de la harto difundida confusion
entre lo psiquico y lo espiritual®”.

A lo que acabamos de decir solo podria objetarse que, si los estados de existencia
manifestada se hallan jerarquizados, es decir que hay entre ellos estados superiores € in-
feriores, hay también, por el “hilo” mismo que los une, una direccién hacia lo alto y una

5% Es, al contrario, el punto mas alto cuando puede operarse una especie de “reversion” de la figura
para efectuar la aplicacion del “sentido inverso”, que, por otra parte, es el que corresponde al verdadero
papel del centro como tal (ver La Grande Triade, cap. XXIII).

5% Hacemos esta reserva porque el paso mismo por el centro o el punto mas bajo implica ya un “en-
derezamiento” (representado en Dante por el modo en que contornea el cuerpo de Lucifer), es decir, un
cambio de direccion, o, mas precisamente ain, un cambio del sentido “cualitativo” en el cual esa direc-
cion es recorrida.

%7 Ver L’ Esotérisme de Dante, cap. VIII.

5% Por un error semejante, pero limitado al orden “fisico” y al sentido literal, se ha representado a ve-
ces a los antipodas con la cabeza hacia abajo.

%9 Agreguemos a este respecto que, contrariamente a lo que dice también en el mismo pasaje el autor
que acabamos de citar, no puede haber “ilusion espiritual”’; el temor constante (y, ha de reconocerse, muy
a menudo justificado en cierta medida) que la mayoria de los misticos tienen de ser éngafiados por el dia-
blo prueba muy netamente que ellos no sobrepasan el dominio psiquico, pues, segiin lo hemos explicado
en otro lugar, el diablo no tiene acceso directo sino a éste (e indirecto, por medio de él, al dominio corpo-
ral), y todo lo que realmente pertenece al orden espiritual le esta, por su naturaleza misma, absolutamente
cerrado.
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direccion opuesta hacia lo bajo. Esto es verdad en cierto sentido, pero debe agregarse
ante todo que tal distincion no afecta en modo alguno al sutrdatmad, el cual es doquiera y
siempre idéntico a si mismo, cualquiera fuere la naturaleza o cualidad de los estados a
los cuales penetra y sostiene; y luego, eso concierne al encadenamiento mismo de los
mundos y no a cada uno de estos mundos considerado aparte, aislado de los otros. En
efecto, cualquiera de estos mundos, en toda la extension de que es capaz, no constituye
sino un elemento infinitesimal en el conjunto de la manifestacion universal, de modo
que, en estricto rigor, deberia considerarse su representacion como reducida a un punto;
se podria también, aplicando el simbolismo geométrico de los sentidos vertical y hori-
zontal, figurar los mundos por una serie indefinida de discos horizontales ensartados en
un eje vertical’; de todas maneras, se ve asi que, en los limites de cada mundo, el eje
no puede ser verdaderamente alcanzado sino en un solo punto, y, por consiguiente, solo
saliendo de esos limites puede considerarse sobre el eje un “alto” y un “bajo” o una di-
reccion descendente.

Podemos agregar aiin otra observacion: el eje de que se trata es asimilable, segiin
otro simbolismo del cual hemos hablado ya, al “séptimo rayo” del sol; si se representa
un mundo por una esfera, dicho eje no deberia ser en realidad ninguno de los diametros
de esta esfera, pues, si se consideran los tres diametros ortogonales que forman los ejes
de un sistema de coordenadas tridimensionales, las seis direcciones opuestas dos a dos
que ellos determinan no son sino los otros seis rayos del sol; el “séptimo rayo” deberia
ser igualmente perpendicular a todos ellos, pues solo €l, en cuanto eje de la manifesta-
cion universal, es lo que podria llamarse la vertical absoluta, con respecto a la cual los
ejes de coordenadas del mundo considerado son todos relativamente horizontales. Es
evidente que esto no es geométricarnente representable™ lo que muestra que toda repre-
sentacion es forzosamente inadecuada; por lo menos, el “séptimo rayo” no puede repre-
sentarse sino por un solo punto, que coincide con el centro mismo de la esfera; y esto
indica también que, para todo ser encerrado en los limites de determinado mundo, es de-
cir, en las condiciones especiales de determinado estado de existencia, el eje mismo es
verdaderamente “invisible” y solo puede percibirse de ¢l el punto que es su “vestigio”
en ese mundo. Por lo demas, va de suyo que esta ultima observacion, necesaria para que
el simbolismo del eje y de sus relaciones con los mundos por €l unidos pueda concebir-
se del modo mas completo posible, no impide en modo alguno que, de hecho, la “cade-

% Esta representacién muestra también claramente que, como la continuidad se establece exclusiva-
mente por el eje, la comunicacion entre los diferentes estados solo puede operarse efectivamente a través
de sus centros respectivos.

"' Algunos podrian sentirse tentados de hacer intervenir aqui la “cuarta dimension”, pero ésta no es
representable en si misma, pues no constituye en realidad sino una construccion algebraica expresada en
lenguaje geométrico.
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na de los mundos” se represente lo mas a menudo, segin lo hemos dicho al comienzo,
por una serie de esferas’” ensartadas al modo de las perlas de un collar’™; y, a decir ver-
dad, no seria posible sin duda, dar otra figuracion sensible.

Lo que importa destacar atin es que la “cadena” no puede ser recorrida en realidad
sino en un solo sentido, correspondiente a lo que hemos denominado la direccion ascen-
dente del eje; esto es particularmente claro cuando se utiliza el simbolismo temporal,
asimilando los mundos o estados de existencia a ciclos sucesivos, de tal manera que,
con relacion a un estado cualquiera, los ciclos anteriores representan los estados inferio-
res, y los ciclos posteriores los estados superiores, lo que implica que su encadenamien-
to debe concebirse como irreversible. Por otra parte, esta irreversibilidad estd igualmen-
te implicada en la concepcién de dicho encadenamiento como dotado de un caracter
propiamente “causal” aunque ésta supone esencialmente la simultaneidad y no ya la su-
cesion, pues, en una relacion de causa a efecto, los dos términos no pueden invertirse
nunca; y, en el fondo, la nociéon de un encadenamiento causal constituye el verdadero
sentido de lo que simbolicamente se traduce por las apariencias de una sucesion ciclica,
respondiendo siempre el punto de vista de la simultaneidad a un orden de realidad mas
profundo que el de la sucesion.

La “cadena de los mundos™ se figura generalmente en forma circular™, pues, si cada
mundo se considera como un ciclo y se simboliza como tal por una figura circular o es-
férica, la manifestacion integra, que es el conjunto de todos los mundos, aparece en cier-
to modo, a su vez, como un “ciclo de ciclos”. Asi, la cadena no solo podra ser recorrida
de modo continuo desde su origen hasta su fin, sino que podra luego serlo de nuevo, y
siempre en el mismo sentido, lo que corresponde, por otra parte, en el despliegue de la
manifestacion, a.otro nivel que aquel en que se situa el simple paso de un mundo a
otro’®, y, como ese recorrido puede proseguirse indefinidamente, la indefinitud de la

2 En ciertos casos, estas esferas se reemplazan por rodajas perforadas en el centro, que corresponden
a los discos, considerados como horizontales con relacion al eje, de que acabamos de hablar.

% Por lo demads, cabe suponer legitimamente que tal collar ha debido ser originariamente un simbolo
de la “cadena de los mundos”, pues, como a menudo hemos sefialado, el hecho de atribuir a un objeto un
caracter simplemente “decorativo” u “ornamental” es siempre el resultado de cierta degradacion que en-
trafia una incomprension del punto de vista tradicional.

™ Esta forma no se opone en modo alguno a la “verticalidad” del eje o del hilo que lo representa,
pues, como éste debe ser considerado, naturalmente, de longitud indefinida, es asimilable en cada una de
sus porciones a una recta siempre vertical, es decir, perpendicular al dominio de existencia constituido por
el mundo que ella atraviesa, dominio que, segiin lo hemos dicho mas arriba, no es sino un elemento infi-
nitesimal de la manifestacion, la cual comprende necesariamente una multitud indefinida de tales mundos.

5 En términos de la tradicion hindu, ese transito de un mundo a otro es un prdlaya, y €l paso por el
punto donde se unen los extremos de la cadena es un mahdprdlaya; esto, por otra parte, seria aplicable
también, analogicamente, a un grado en particular, si, en lugar de considerar los mundos con respecto a la
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manifestacion misma esta expresada asi de modo aiin mas sensible. Empero, es esencial
agregar que, si la cadena se cierra’, el punto mismo de cierre no es en modo alguno
comparable a sus otros puntos, pues no pertenece a la serie de los estados manifestados;
el origen y el fin se juntan, y coinciden, o mas bien no son en realidad sino una misma
cosa, pero no puede ser asi sino porque se sitlian, no en un nivel cualquiera de la mani-
festacion, sino mas alla de ésta, en el Principio mismo’’.

En las diversas formas tradicionales, el simbolo mas corriente de la “cadena de los
mundos” es el rosario; y haremos notar ante todo, a este respecto, en conexion con lo
que deciamos al comienzo sobre el “halito” que sustenta los mundos, que la féormula
pronunciada sobre cada cuenta corresponde, en principio por lo menos si no siempre de
hecho, a una respiracion, cuyas dos fases simbolizan, respectivamente, como es sabido,
la produccién de un mundo y su reabsorcion. El intervalo entre dos respiraciones, co-
rrespondiente, como es natural, al paso de una a otra cuenta, representa por €so mismo
un pralaya [‘disolucion’]; el sentido general de este simbolismo es, pues, bastante claro,
cualesquiera fueren, porlo demaés, las formas particulares que puede revestir segun los
casos. Debe notarse también que el elemento mds esencial, en realidad, es aqui el hilo
que une las cuentas; esto puede parecer inclusive harto evidente, pues no puede haber
rosario si no hay ante todo ese hilo en el cual las cuentas vienen después a insertarse
“como las perlas de un collar”. Si es necesario, empero, llamar la atencion sobre ello, se
debe a que, desde el punto de vista externo, se ven mas bien las cuentas que el hilo; y
esto mismo es muy significativo, puesto que las cuentas representan la manifestacion,
mientras que el sutratma, representado por el hilo, es en si mismo no-manifestado.

En la India, el rosario se denomina aksha-mald o guirnalda de aksha’ (y también
aksha-sutra); pero, ;qué ha de entenderse por aksha? Esta cuestion, a decir verdad, es
bastante compleja’™; la raiz verbal aksh-, de la cual deriva esa palabra, significa ‘alcan-
zar’, ‘penetrar’, ‘atravesar’, de donde, para aksha, el sentido. primero de ‘eje’; y, por
otra parte, aksha y el latin axis, ‘eje’, son manifiestamente idénticos. Se puede ver in-
mediatamente aqui, remitiéndose a las consideraciones ya expuestas, una relacion direc-

totalidad de la manifestacion, se consideraran solamente las diversas modalidades de un mismo mundo
con respecto a la totalidad de éste.

% Quiza seria mds exacto, en cierto sentido, decir que la cadena parece cerrarse, para no dar pie a la
suposicion de que un nuevo recorrido de esa cadena pudiera no ser sino una especie de repeticion del re-
corrido precedente, lo cual es una imposibilidad; pero, en otro sentido o en otro respecto, la cadena se cie-
rra real y efectivamente, pues, desde el punto de vista principial (y no ya desde el punto de vista de la ma-
nifestacion), el fin es necesariamente idéntico al origen.

77 Remitimos aqui a lo que hemos dicho en “La jonction des extrémes” [E. T., mayo de 1940=cap.
XXIX de Initiation et Réalisation spirituelle].

% Debemos las indicaciones siguientes sobre este asunto a la amabilidad de A. K. Coomaraswamy.
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ta con la significacion esencialmente “axial” del sutratmad, pero, ;como es que el aksha
ha llegado a designar, no ya el hilo, sino las cuentas mismas del rosario? Para compren-
derlo, es menester darse cuenta de que, en la mayoria de sus aplicaciones secundarias,
esa designacion, la del eje mismo, ha sido en cierto modo transferida. (por un paso, po-
dria decirse, del sentido activo al pasivo) a aquello atravesado por €l, y mas en particu-
lar a su punto de penetracion. Asi, por ejemplo, aksha es el “0jo” de una rueda, es decir,
su cubo™; y la idea de ‘0jo’ (sentido que aksha tiene a menudo, sobre todo en sus com-
puestos) nos reconduce a la concepcion simbdlica del eje como “rayos solares” que ilu-
minan el mundo al penetrarlo. Aksha es también el ‘dado’, aparentemente a causa de los
“0jos” 0 puntos con que se marcan sus caras’"’; y es igualmente el nombre de una espe-
cie de grano con que se hacen ordinariamente los rosarios, porque la perforacion de las
cuentas es también un “0jo” destinado precisamente a, dejar pasar el hilo “axial”’".
Esto, por otra parte, confirma lo que deciamos antes acerca de la importancia primordial
del hilo axial en el simbolo de la “cadena de los mundos”, pues de €1, en suma, las cuen-
tas de que aquélla se compone reciben secundariamente su designacion, asi como, po-
dria decirse, los mundos no son realmente “mundos” sino en cuanto penetrados por el
sitratma’?,

El ntimero de cuentas del rosario varia segln las tradiciones, e incluso puede variar
segun ciertas aplicaciones especiales; pero, en las formas orientales por lo menos, es
siempre un namero ciclico: asi, particularmente, en la India y el Tibet ese nimero es por
lo comtin 108. En realidad, los estados que constituyen la manifestacion universal son
en multitud indefinida, pero es evidente que esta multitud no podria representarse ade-
cuadamente en un simbolo de orden sensible como aquel de que aqui se trata, y es for-
z0so que las cuentas sean en numero definido’”. Siendo asi, un namero ciclico convie-
ne, naturalmente, para una figura circular como la aqui considerada, la cual representa

por si misma un ciclo o mas bien, segun deciamos anteriormente, un “ciclo de ciclos”.

" Se recordara lo que hemos dicho anteriormente sobre diversos simbolos emparentados, como el
“0jo” de la cipula y el “ojo” de la aguja.

1% También es de notar, desde el punto de vista de la doctrina de los cielos, que las designaciones de
esas caras, seglin el nimero de sus puntos, son las mismas que las de los Yuga.

"' El nombre del grano rudrdksha se interpreta como ‘provisto de un ojo rojo’ (en estado natural, y
antes de la perforacion); el rosario se llama también rudrdksha-valaya, ‘anillo o circulo de rudraksha’.

712 Sabido es que la palabra sanscrita loka, ‘mundo’ est4 etimoldgicamente en relacion con la luz y la
vista, y por consiguiente también con el simbolismo del “0jo” y del “rayo solar”.

53 De modo similar, en el lenguaje mismo, la indefinitud se expresa a menudo, simbolicamente, por
nimeros como diez mil, seglin lo hemos explicado en otro lugar (cf. Les Principes du calcul infinitésimal,
cap. IX).
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En la tradicion islamica, el nimero de cuentas es 99, nimero también “circular” por
su factor 9, y en este caso referido ademas a los nombres divinos’*; puesto que cada
cuenta representa un mundo, esto puede ser referido igualmente a los angeles considera-

99715

dos como “rectores de las esferas”’”, representando o expresando en cierto modo cada

715 el cual estara asi mas particularmente vinculado con aquel de

uno un atributo divino
entre los mundos del cual ese angel es el “espiritu”. Por otra parte, se dice que falta una
cuenta para completar la centena (lo que equivale a reducir la multiplicidad a la unidad),
ya que 99=100-1, y que ese grano, que es el referido al “Nombre de la Esencia” (Ismu-
dhDhdt), no puede encontrarse sino en el Paraiso’’; y es éste un punto que requiere atiin
algunas explicaciones.

El numero 100, como 10, del cual es el cuadrado, no puede referirse normalmente

%" de modo que no puede contarselo so-

sino a una medida rectilinea y no a una circular
bre la circunferencia misma de la “cadena de los mundos™; pero la unidad faltante co-
rresponde precisamente a lo que hemos llamado el punto de union de los extremos de
esa cadena, punto que, recordémoslo una vez mas, no pertenece a la serie de los estados
manifestados. En el simbolismo geométrico, ese punto, en lugar de estar sobre la circun-
ferencia que representa el conjunto de la manifestacion, estard en el centro mismo de
ella, pues el retorno al Principio se figura siempre como un retorno al centro’"’. El Prin-
cipio, en efecto, no puede aparecer en cierto modo en la manifestacion sino por sus atri-
butos, es decir, segun el lenguaje de la tradicion hindu, por sus aspectos “no-supremos”,
que son, podria decirse también, las formas revestidas por el sitratma con respecto a los
diferentes mundos que atraviesa (aunque, en realidad, el sutrdtrnd no sea en modo algu-

no afectado por esas formas, que no son en definitiva sino apariencias debidas a la ma-

4 Las 99 cuentas se dividen, ademads, en tres series de 33; se enctentran, pues, aqui los multiplos
cuya importancia simbolica ya hemos sefialado en otras ocasiones.

™5 Se recordara que, en Occidente también, santo Tomds de Aquino ha ensefiado expresamente la
doctrina segun la cual angelus movet stellam [‘el angel mueve a la estrella’]; esta doctrina era, por lo de-
mas, cosa corriente en el Medioevo, pero es de aquellas que los modernos, incluso cuando se dicen “to-
mistas”, prefieren pasar por alto para no chocar demasiado con las concepciones “mecanicistas” comun-
mente aceptadas.

6 Aunque ya hemos sefialado este punto en varias oportunidades, nos proponemos volver especial-
mente sobre él en un proéximo articulo.

"7 En la correspondencia angélica que acabamos de mencionar, esa centésima cuenta debia referirse
al “Angel de la Faz” (que es, en realidad, mas que un angel): Metatron [en la Cabala hebrea] o er-Riih [en
la tradicion islamica].

"8 Cf. La Grande Triade, cap. VIIL.

™ Este “retorno” esta expresado en el Cordn (11 156) por las palabras: innd li-Lidhi wa innd radji’in
[‘En verdad somos de (o para) Dios, y a El volveremos’ [(la referencia al texto coranico parece equivoca-
da (N. del T))].
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nifestacion misma); pero el Principio en si, es decir, el “Supremo” (Paramdtmd no ya
sutrdatmad), o sea la “Esencia” encarada como absolutamente independiente de toda atri-
bucién o determinacion, no podria considerarse como entrando en relacion con lo mani-
festado, asi fuera en modo ilusorio, aunque la manifestacion procede y depende de ¢l
enteramente en todo lo que ella es, sin lo cual no tendria grado alguno de realidad™’: la
circunferencia no existe sino por el centro; pero el centro no depende de la circunferen-
cia de ninguna manera ni en ningln respecto. El retorno al centro, por lo demas, puede
encararse en dos niveles diferentes, y el simbolismo del “Paraiso”, del cual hablabamos
hace poco, es igualmente aplicable en uno y otro caso: si en primer término se conside-
ran solamente las modalidades multiples de determinado estado de existencia, como el
humano, la integracion de estas modalidades culminard en el centro de ese estado, el
cual es efectivamente el Paraiso (el-Djannah) entendido en su acepcion mas inmediata y
literal; pero no es éste ain sino un sentido relativo, y, si se trata de la totalidad de la ma-
nifestacion, es menester, para estar liberado de ella sin residuo alguno de existencia con-
dicionada, efectuar una transposicion del centro de un estado al centro del ser total, que
es propiamente lo que se designa por analogia como el “Paraiso de la Esencia” (Djan-
natu-dh-Dhdt). Agreguemos que, en este ultimo caso, la “centésima cuenta” del rosario
es, a decir verdad, la unica que subsiste, pues todas las demés han sido finalmente reab-
sorbidas en ella: en la realidad absoluta, en efecto, no hay ya lugar para ninguno de los
nombres que expresan “distintivamente” la multiplicidad de atributos en la unidad de la
Esencia; no hay nada sino Allah, exaltado ‘amma yasifun, es decir, allende todos los
atributos, los cuales son solamente, de la Verdad divina, los aspectos refractados que los
seres contingentes, como tales son capaces de concebir y expresar.

2 La trascendencia absoluta del Principio en si entrafia necesariamente la “irreciprocidad de rela-
cion”, lo que, como hemos explicado en otro lugar excluye formalmente toda concepcidén “panteista” o
“inmanentista”.
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LXII
LAS “RAICES DE LAS PLANTAS™

Segun la tradicion cabalistica, entre aquellos que penetraron en el Pardés’ hubo al-
gunos que “devastaron el jardin”, y se dice que esta devastacion consistid mas precisa-
mente en “cortar las raices de las plantas”. Para comprender lo que esto significa, es me-
nester referirse ante todo al simbolismo del arbol invertido, del cual ya hemos hablado
en otras ocasiones’: las raices estan en alto, es decir, en el Principio mismo; cortar es-
tas raices es, pues, considerar las “plantas” o los seres simbolizados por ellas como do-
tadas en cierto modo de una existencia y realidad independientes del Principio. En el
caso de que se trata, esos seres son principalmente los angeles, pues esto se refiere natu-
ralmente a grados de existencia de orden suprahumano; y es facil comprender cuales
pueden ser las consecuencias, en particular para lo que se ha convenido en llamar la
“Cébala practica”. En efecto, la invocacion de los angeles asi encarados, no como los
“intermediarios celestes” que son desde el punto de vista de la ortodoxia tradicional,
sino como verdaderas potencias independientes, constituye propiamente la “asociacion”
(arabe: shirk) en el sentido que da a este término la tradicion islamica, pues entonces ta-
les potencias aparecen inevitablemente como ‘“asociadas” [a titulo de igualdad] a la Po-
tencia divina misma, en lugar de simplemente derivadas de ella. Estas consecuencias se
encuentran también, y con mayor razon, en las aplicaciones inferiores pertenecientes al
dominio de la magia, dominio donde, por lo demads, se encuentran necesariamente ence-
rrados tarde o temprano quienes cometen tal error, pues, por €so mismo, en su caso toda
posibilidad real de “tetirgia” esta excluida, ya que se hace imposible toda comunicacién
efectiva con el Principio una vez que “las raices estan cortadas”. Agregaremos que las
mismas consecuencias se extienden hasta a las formas mas degeneradas de la magia,
como la “magia ceremonial”; solo que en este ultimo caso, si el error es siempre esen-
cialmente el mismo, los peligros efectivos estan por lo menos atenuados a causa de la
insignificancia misma de los resultados alcanzables’™*. Por Gltimo, conviene sefialar que
esto da inmediatamente la explicacion de por lo menos uno de los sentidos en que el ori-

72! [Publicado en E. T, septiembre de 1946].

22 El Pardés, figurado simbdlicamente como un “jardin”, debe considerarse aqui como representa-
cion del dominio del conocimiento superior y reservado: las cuatro letras P R D S, puestas en relacion con
los cuatro rios del Edén, designan entonces respectivamente los diferentes sentidos contenidos en las Es-
crituras sagradas, a los cuales corresponden otros tantos grados de conocimiento; va de suyo que quienes
“devastaron el jardin” no habian llegado efectivamente sino a un grado en que aun es posible el extraviar-
se.

72 Véase especialmente “L’ Arbre du Monde” [aqui, cap. II: “El Arbol del Mundo”].
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gen de tales desviaciones se atribuye a veces a los “angeles caidos”; los angeles, en
efecto, son real y verdaderamente “caidos” cuando se los considera de ese modo, pues
de su participacion en el Principio tienen en realidad todo lo que constituye su ser, de
modo que, cuando esa participacion se desconoce, no resta sino un aspecto puramente
negativo, como una especie de sombra invertida con respecto a ese ser mismo’”.

Segun la concepcion ortodoxa, un angel, en cuanto “intermediario celeste”, no es en
el fondo sino la expresion misma de un atributo divino en el orden de la manifestacion
no-formal, pues solo eso permite establecer, a través de €1, una comunicacion real entre
el estado humano y el Principio mismo, del cual representa asi un aspecto mas particu-
larmente accesible para los seres que estan en ese estado humano. Es, por otra parte, lo
que muestran con toda claridad los nombres angélicos mismos, que son siempre, en
efecto, designacion de atributos divinos; aqui sobre todo, efectivamente, el nombre co-
rresponde de modo pleno a la naturaleza del ser y se identifica en realidad con su esen-
cia misma. En tanto esta significaciodn no se pierda de vista, las “raices” no pueden,
pues, estar “cortadas”; podria decirse, por consiguiente,. que a este respecto el error,
consistente en creer que el nombre divino pertenece en propiedad al dngel como tal y en
cuanto ser “separado”, solo se hace posible cuando la inteligencia de la lengua sagrada
viene a oscurecerse, y, si se advierte todo lo que esto implica en realidad, podra com-
prenderse que esta observacion admite un sentido mucho mas profundo de lo que pare-

726

ceria a primera vista’™. Estas consideraciones dan también todo su valor a la interpreta-

cion cabalistica de Mal’aji, ‘Mi angel’ o ‘Mi enviado’™’, como “el 4ngel en el cual esta

Mi nornbre”, es decir, en definitiva, en el cual esta Dios mismo, por lo menos en alguno

4 Sobre la cuestion de la “magia ceremonial”, cf. Apercus sur I’ Initiation. cap. XX. El empleo de los
nombres divinos y angélicos en sus formas hebreas es sin duda una de las principales razones que ha lle-
vado a A. E. Waite a pensar que toda magia ceremonial tenia su origen en los judios (7he Secret Tradition
in Freemasonry, pp. 397-99), esta opinion no nos parece enteramente fundada, pues la verdad es mas bien
que en la magia ceremonial hay elementos tomados a formas de magia mas antiguas y auténticas, y que
éstas, en el mundo occidental, no podian realmente disponer para sus formulas de otra lengua sagrada que
el hebreo.

3 Podria decirse, y poco importa que sea literal o simbolicamente, que en tales condiciones quien
cree llamar a un angel corre gran riesgo de ver aparecer, al contrario, un demonio.

726 Recordaremos a este respecto lo que indicdbamos antes en cuanto a la correspondencia de los di-
versos grados del conocimiento con los sentidos mas o menos “interiores” de las Escrituras sagradas; es
evidente que se trata de algo sin nada en comun con el saber enteramente externo, que es todo lo que pue-
de dar el estudio de una lengua profana, e inclusive, agregaremos, el de una lengua sagrada por procedi-
mientos tales como los de los lingiiistas modernos.

27 Sabido es que la significacion etimoldgica de la palabra “4ngel” (griego dngelos) es ‘enviado’ o
‘mensajero’, y que la palabra hebrea correspondiente, mal’aj tiene también el mismo sentido.
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de sus aspectos “atributivos™”*®, Esta interpretacion se aplica, en primer lugar y por ex-

celencia, a Metatron, el “Angel de la Faz”™

, 0 a Mija’el [Miguel] (nombre del cual
Mal’aji es un anagrama) en tanto que, en su papel “solar”, se identifica en cierto modo
con Metatron; pero es aplicable también a cualquiera de los angeles, pues éstos son ver-
daderamente, con respecto a la manifestacion y en el sentido mas riguroso del término,
los “portadores” de otros tantos nombres divinos, e inclusive, visto del lado de la “Ver-
dad” (el-Hagq) no son realmente nada sino esos nombres. La diferencia no es sino la
que resulta de cierta jerarquia que puede establecerse entre los atributos divinos, segin
procedan mas o menos directamente de la Esencia, de modo que su manifestacion podra
considerarse como situada en niveles diferentes, y tal es, en suma, el fundamento de las
jerarquias angélicas; tales atributos o aspectos deben necesariamente concebirse, por lo
demads, como en multitud indefinida cuando se los encara “distintivamente”, y a esto co-
rresponde la multitud misma de los angeles’™.

Podria preguntarse por qué, en todo esto, se trata inicamente de los 4ngeles, cuando,
en verdad, todo ser, cualquiera que fuere y cualquiera sea el orden de existencia a que
pertenezca, depende también enteramente del Principio en todo cuanto es, y esta depen-
dencia, que es a la vez una participacion, constituye, podria decirse, la medida misma de
su realidad; y, ademas, todo ser tiene también en si, y mas precisamente en su “centro”,
virtualmente por lo menos, un principio divino sin el cual su existencia no seria ni si-
quiera una ilusion, sino pura y simplemente una nada. Esto corresponde exactamente,
por otra parte, a la ensefianza cabalistica segun la cual los “canales” por los que los in-
flujos emanados del Principio se comunican a los seres manifestados no se detienen en
cierto nivel, sino se extienden de modo continuo a todos los grados de la Existencia uni-
versal, inclusive a los mas inferiores™', de modo que, para retomar el simbolismo prece-
dente, en ninguna parte podria haber ser alguno que pudiera ser asimilado a una “planta
sin raices”. Empero, es evidente que deben considerarse grados en la participacion de
que se trata, y que esos grados corresponden precisamente a los de la Existencia; por

8 Cf. Le Roi du Monde, p. 33. Desde el punto de vista principial, es el 4ngel o mas bien el atributo
por el representado quien esta en Dios, pero la relacion aparece como invertida con respecto a la manifes-
tacion.

™ El nombre de Metatrén es numéricamente equivalente al nombre divino Shadday.

3% Debe tenerse bien presente que se trata aqui de una multitud “trascendental” y no de una indefini-
tud numérica (cf. Les Principes du calcul infinitésimal, cap. I1I); los angeles no son en modo alguno “enu-
merables”, puesto que no pertenecen al dominio de existencia condicionado por la cantidad.

31 E] simbolismo de estos “canales” que asi descienden gradualmente a través de todos los estados
puede ayudar a comprender, si se los encara en el sentido ascendente, como los seres situados en un nivel
superior pueden, de modo general, desempenar la funcion de “intermediarios” para los que estan situados

den, d d 1, d la fi de “int d ? 1 t tuad
un nivel inferior, u unicacid o . , .
en un nivel inferior, ya que la comunicacion con el Principio no es posible para éstos sino pasando por
aquéllos.
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eso éstos tienen tanto mas realidad cuanto mas elevados son, es decir, cuanto mas proxi-
mos estan al Principio (aunque ciertamente no haya medida comun entre un estado cual-
quiera de manifestacion, asi sea el mas elevado de todos, y el estado principial mismo).
En este como en cualquier otro respecto, cabe hacer notar ante todo una distincion entre
el caso de los seres situados en el dominio de la manifestacion no-formal o supraindivi-
dual, al cual corresponden los estados angélicos, y el de los seres situados en el dominio
de la manifestacion formal o individual; y esto requiere aiin ser explicado de modo algo
mas preciso.

Solo en el orden no-formal puede decirse que un ser expresa o manifiesta verdadera-
mente y lo mas integramente posible un atributo del Principio; aqui, la distincion de
esos atributos constituye la distincioon misma de los seres, la cual puede caracterizarse
como una “distincion sin separacion” (bheddbhedd, en la terminologia hindu)™?, pues
va de suyo que, en definitiva, todos los atributos son realmente “uno”; y ademas ésta es
la minima limitacién concebible en un estado que, por el hecho de ser manifestado, es
condicionado también. Por otra parte, como la naturaleza de cada ser se reduce entonces
integramente, en cierto modo, a la expresion de un atributo unico, es evidente que dicho
ser posee asi, en si mismo, una unidad de orden muy diferente y mucho maés real que la
unidad completamente relativa, fragmentaria y “compuesta” a la vez, propia de los seres
individuales como tales; y, en el fondo, debido a esa reduccion de la naturaleza angélica
a un atributo definido, sin mas “composicion” que la mezcla de acto y potencia necesa-
riamente inherente a toda manifestacion’’, Santo Tomas de Aquino ha podido conside-
rar las diferencias existentes entre los d&ngeles como comparables a diferencias especifi-
cas y no a diferencias individuales™. Si ahora queremos encontrar, en el orden de la
manifestacion formal, una correspondencia o un reflejo de lo que acabamos de decir, no
ha de buscarsela en los seres individuales tomados cada uno en particular (y esto se des-
prende claramente de nuestra ultima observacion), sino mas bien en los “mundos” o es-
tados de existencia mismos, pues cada uno de ellos, en su conjunto propio y “global-
mente”, estd mas especialmente referido a un determinado atributo divino, del cual es, si
cabe expresarse asi, como la produccion particular™’; y esto se liga directamente con la
concepcion de los angeles como “rectores de las esferas” y con las consideraciones que

32 Cf. Le Régne de la quantité et les signes des temps. cap. IX.

33 Podria decirse que el ser angélico es en acto en relacion con el atributo expresado por él, pero es
en potencia con relacion a todos los demas atributos.

34 Cf. Le Régne de la quantité et les signes des temps. cap. XI.

5 Va de suyo que tal modo de hablar no es vélido sino en la medida y desde el punto de vista en que
los atributos mismos pueden ser considerados “distintamente” (y solo pueden serlo con respecto a la ma-
nifestacion), y que la indivisible unidad de la Esencia divina misma, a la cual todo finalmente se reduce
no es afectada en modo a!guno por ello.
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ya hemos expuesto a ese respecto en nuestro anterior estudio sobre la “cadena de los
mundos”.
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LXIII
EL SIMBOLISMO DEL PUENTE"™

Aunque ya hemos hablado en diversas oportunidades sobre el simbolismo del puen-
te, agregaremos aun algunas otras consideraciones, en conexion con un estudio de dofia
Luisa Coomaraswamy sobre ese tema’’, donde insiste particularmente sobre un punto
que muestra la estrecha relacion de ese simbolismo con la doctrina del sutrdtma. Se tra-
ta del sentido original del vocablo setu, el mas antiguo de los diversos términos sanscri-
tos para designar el puente, y el tinico que se encuentra en el Rg-Veda: esa palabra, deri-
vada de la raiz si-, ‘ligar’, significa propiamente un ‘vinculo’; y, en efecto, el puente
tendido sobre un rio es ciertamente lo que vincula una orilla con la otra; pero, aparte de
esta observacion de orden general, hay en lo implicado por dicho término algo mucho
mas preciso. Es menester representarse el puente como constituido primitivamente por
lineas, que son su modelo natural mas ortodoxo, o por una cuerda fijada del mismo
modo que aquéllas, por ejemplo a un par de arboles que crecen en las riberas y que pa-
recen asi efectivamente “ligados” uno al otro por medio de esa cuerda. Las dos orillas
representan simbodlicamente dos estados diferentes del ser, y es evidente que la cuerda
es en tal caso lo mismo que el “hilo” que retine esos estados entre si, es decir, el
sutrdatmd, mismo; el caracter de tal vinculo, a la vez tenue y resistente, es también una
imagen adecuada de su naturaleza espiritual; y por eso el puente, asimilado también a
un rayo de luz, es frecuentemente, en las descripciones tradicionales, tan delgado como
el filo de una espada, o bien, si hecho de madera, estd formado por una sola viga o un

solo tronco’®

. Tal estrechez hace aparecer igualmente el caracter “peligroso” de la via
de que se trata, la cual, por lo demas, es la unica posible, pero no todos logran recorrer-
la, e inclusive muy pocos pueden recorrerla sin ayuda y por sus propios medios™’, pues
hay siempre cierto peligro en el paso de un estado a otro; pero esto se refiere sobre todo
al doble sentido, “benéfico” y “maléfico”, que tiene el puente, como tantos otros simbo-

los, y sobre el cual hemos de volver en seguida.

73 [Publicado en E. T. enero-febrero de 1947].

37 “The Perilous Bridge of Welfare”, en Harvard Journal of Asiatic Studies, nimero de agosto de
1944.

3% Recordemos a este respecto €l doble sentido de la palabra inglesa beam, que designa a la vez una
‘viga’ y un ‘rayo luminoso’, segin lo hemos hecho notar ya en otro lugar (“Magons et Charpentiers”, en
E. T, de diciembre de 1946 [texto que sera incluido en la compilacion postuma Tradition primordiale et
formes particulieres]).

9 Es éste privilegio exclusivo de los “héroes solares” en los mitos y cuentos donde figura el paso del
puente.
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Los dos mundos representados por las dos orillas son, en el sentido mas general, el
cielo y la tierra, que al comienzo estaban unidos y fueron separados por el hecho mismo
de la manifestacion, cuyo dominio integro se asimila entonces a un rio o a un mar que

se extiende entre ellos’®

. El puente equivale exactamente, pues, al pilar que une el cielo
y la tierra a la vez que los mantiene separados; y a causa de esta significacion, debe ser
concebido esencialmente como vertical™!, lo mismo que todos los demas simbolos del
“Eje del Mundo”, por ejemplo el eje del “carro cosmico” cuando las dos ruedas de éste
representan, del mismo modo, el cielo y la tierra™?; esto establece igualmente la identi-
dad fundamental del simbolismo del puente con el de la escala, sobre el cual hemos ha-
blado en otra oportunidad’. Asi, el paso del puente no es, en definitiva, sino el recorri-
do del eje, tnico medio de uniéon mutua de los diferentes estados; la orilla de la cual par-
te es, de hecho, este mundo, o sea el estado en que se encuentra actualmente el ser que
debe recorrerlo; y la orilla a la cual llega, después de haber atravesado los demas esta-
dos de manifestacion, es el mundo principial; la primera de las orillas es el dominio de

la muerte, donde todo se halla sometido al cambio, y la otra es el dominio de la inmorta-
lidad™.

™9 En toda aplicacion mads restringida de este simbolismo, se tratard siempre de dos estados que, para
cierto “nivel de referencia”, estan entre si en relacion correspondiente a la de cielo y tierra.

™A este respecto, y en relaciéon con lo que acabamos de decir, recordaremos la “prueba de la
cuerda”, tan a menudo descrita, en la cual una cuerda lanzada al aire permanece o parece permanecer ver-
tical, mientras un hombre o un nifio trepa por ella hasta perderse de vista; aun si, al menos en la mayoria
de los casos, se trata de un fendmeno de sugestion, ello importa poco desde el punto de vista en que aqui
nos situamos, y, con igual titulo que la ascensioén de un rnastil, no deja de ser una figuracion muy signifi-
cativa de lo que estamos tratando.

™2 La sefiora Coomaraswamy sefiala que, si en algunos casos el puente se describe con forma de arco,
lo que lo identifica mas o menos explicitamente con el arco iris, esos casos estan lejos en realidad de ser
los mas frecuentes en el simbolismo tradicional. Agregaremos que eso mismo, por otra parte, no esta ne-
cesariamente en contradiccion con la concepcion del puente como vertical, pues, segiin lo hemos dicho
con motivo de la “cadena de los mundos”, una linea curva de longitud indefinida puede asimilarse en
cada una de sus porciones a una recta que sera siempre “vertical”, en el sentido de que sera perpendicular
al dominio de existencia atravesado por ella; ademas, incluso cuando no hay identificacion entre el puente
y el arco iris, éste no deja de considerarse también, de modo muy general, como un simbolo de unién en-
tre el cielo y la tierra.

™3 “Le symbolisme de 1’échelle” [aqui, cap. LIV: “El simbolismo de la escala”].

™4 Es evidente que, en el simbolismo general del paso de las aguas, encarado como transito “de la
muerte a la inmortalidad”, la travesia por medio de un puente o de un vado no corresponde sino cuando
ese paso se efectia de una orilla a la otra, con exclusion de los casos en que se lo describe como el proce-
so de remontar una corriente hacia su fuente o, al contrario, como el descenso de la corriente al mar, en
los cuales el viaje debe cumplirse necesariamente por otros medios, por ejemplo conforme al simbolismo
de la navegacion, que, por lo demas, es aplicable a todos los casos (ver “Le passage des eaux” [aqui, cap.
LVI: “El paso de las aguas™]).
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Recorddbamos hace un momento que el eje a la vez une y separa el cielo y la tierra;
del mismo modo, si el puente es real y verdaderamente la via que une las dos orillas y
permite pasar de la una a la otra, sin embargo, puede ser también, en cierto sentido,
como un obstaculo colocado entre ellas, y esto nos reconduce a su caracter “peligroso”.
Esto mismo estd, por lo demads, implicito en la significacion de la palabra setu, que es
una ‘ligadura’ en la doble acepcion en que puede entendérsela: por una parte, lo que vin-
cula dos cosas entre si, pero también una traba en la cual se halla preso un ser; una cuer-
da puede servir igualmente a ambos fines, y el puente aparecera asi bajo uno u otro as-
pecto, o sea, en suma, como “benéfico”’o como “maléfico”, segiin que el ser logre fran-
quearlo o no. Puede observarse que el doble sentido simboélico del puente resulta tam-
bién de que se lo puede recorrer en las dos direcciones opuestas, aunque deba serlo, sin
embargo, solo en una, en aquella que va de “esta ribera” a “la otra ribera”, pues todo re-
troceso constituye un peligro de evitar’™”, salvo en el caso unico del ser que, liberado ya
de la existencia condicionada, puede en adelante “moverse a voluntad” a través de todos
los mundos, y para el cual tal retroceso no es, por lo demas, sino una apariencia ilusoria.
En cualquier otro caso, la parte del puente ya recorrida debe normalmente “perderse de
vista” y hacerse como si no existiera, del mismo modo que la escala simbolica se consi-
dera siempre como asentada en el dominio mismo donde se encuentra actualmente el ser
que sube por ella, y su parte inferior desaparece para ¢l a medida que efectia su ascen-
sion™®. Mientras el ser no haya llegado al mundo principial, de donde podra luego re-
descender a la manifestacion sin ser de ninguna manera afectado por ello, la realizacion
no puede cumplirse, en efecto, sino en sentido ascendente; y para aquel que se apegue a
la via por la via misma, tomando asi el medio por el fin, esa via se convertira verdadera-
mente en un obstaculo en lugar de llevarlo de modo efectivo a la liberacion, la cual im-
plica una destrucciéon continua de los vinculos que lo ligan a los estadios recorridos ya,
hasta que el eje se reduzca finalmente al punto Uinico que lo contiene todo y que es el
centro del ser total.

™5 De ahi las alusiones, tan frecuentes en los mitos y las leyendas de toda procedencia, al peligro de
volverse en medio del camino y de “mirar hacia atras”.

™6 Haya qui una “reabsorcion” del eje por el ser que lo recorre, segin lo hemos explicado ya en La
Grande Triade, libro al cual remitiremos también para ciertos puntos conexos, en particular el de la iden-
tificacion de ese ser con el eje mismo, cualquiera sea el simbolo que represente a este ltimo, y en conse-
cuencia también con el puente, lo que da el verdadero sentido de la funcion “pontifical”, y a lo cual alude
muy netamente, entre otras formulas tradicionales, esta frase del Mabinogion céltico citado como lema
por la sefiora Coomaraswamy: “Quien quiera ser Jefe debe ser el Puente”.
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LXIV
EL PUENTE Y EL ARCO IRIS™

Hemos sefialado, con motivo del simbolismo del puente y de significado esencial-
mente “axial”, que la asimilacion entre este simbolismo y el del arco iris no es tan fre-
cuente como suele creerse. Seguramente hay casos en que tal asimilacion existe, y uno
de los mas claros es el que se encuentra en la tradicion escandinava, donde el puente de
Byfrost esta expresamente identificadocon el arco iris. En otros casos, cuando el puente
se describe como elevandose en una parte de su recorrido y bajando en la otra, es decir,
con la forma de un arco abovedado, parece mas bien que, generalmente, esas descripcio-
nes hayan sido influidas por una vinculacion secundaria con el arco iris, sin implicar por
ello una verdadera identificacion entre ambos simbolos. Esa conexion se explica facil-
mente por el hecho de que el arco iris se considera generalmente como simbolo de la
union del cielo y de la tierra; entre el medio por el cual se establece la comunicacion de
la tierra con el cielo y el signo de esa unién hay una conexion evidente, que sin embargo
no entrafia necesariamente identificacion o asimilacion. Agregaremos en seguida que
este significado mismo del arco iris, el cual se encuentra en una u otra forma en la ma-
yoria de las tradiciones, resulta directamente de su relacion estrecha con la lluvia, pues-
to que ésta, segun lo hemos explicado en otro lugar, representa el descenso de los influ-

748

jos celestes al mundo terrestre™*. El ejemplo mas conocido en Occidente de esta signifi-

cacion tradicional del arco iris es, naturalmente, el texto biblico donde se la expresa de
modo muy neto™; en particular, se dice en él: “He colocado mi arco en las nubes para
que sirva como sefial de alianza entre mi y la tierra”, pero es de notar que esa “sefial de
alianza” no esta presentada en modo alguno como un medio que permita el paso de un
mundo al otro, paso al cual ese texto, por otra parte, no hace la menor alusion. En otros
casos, el mismo significado se expresa en formas muy distintas: entre los griegos, por
ejemplo, el arco iris estaba asimilado al peplo de Iris, o quiza a Iris misma en una época
en que en las figuraciones simbolicas el “antropornorfismo” no habia sido atn llevado
tan lejos como lo fue mas tarde; aqui, esta significacion estd implicada por el hecho, de
que Iris era la “mensajera de los Dioses” y por consiguiente desempefiaba el papel de
intermediaria entre el cielo y la tierra; pero va de suyo que tal representacion estd muy
alejada en todo sentido del simbolismo del puente. En el fondo, el arco iris parece mas

747 [Publicado en E. T., marzo de 1947].

™8 Ver “La lumiére et la pluie” [aqui, cap. LX: “La luz y la lluvia”]; cf. también La Grande Triade,
cap. XIV.

™ Génesis, IX, 12-17.
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bien, de modo general, haber sido puesto en relacion sobre todo con las corrientes cOs-
micas por las cuales se opera un intercambio de influjos entre cielo y tierra, antes bien
que, con el ejes eglin el cual se efectiia la comunicacion directa entre los diferentes esta-
dos; y, por otra parte, esto concuerda mejor con su forma curva’™, pues, aunque, como
lo hemos hecho notar anteriormente, esa forma misma no esté forzosamente en contra-
diccion con una idea de “verticalidad”, no deja de ser cierto que esta idea no puede ser
sugerida en tal caso por las apariencias inmediatas, como lo es, al contrario, en el caso
de todos los simbolos propiamente axiales.

Ha de reconocerse que en realidad el simbolismo del arco iris es muy complejo y
presenta aspectos multiples; pero, entre ellos, uno de los més importantes quiza, aunque
pueda parecer sorprendente a primera vista, y en todo caso el que tiene mas manifiesta
relacién con lo que acabamos de indicar, es el que lo asimila a una serpiente, y que se
encuentra en muy diversas tradiciones. Se ha observado que los caracteres chinos que
designan al arco iris contienen el radical ‘serpiente’, aunque esta asimilacion no esta
formalmente expresada de otro modo en la tradicidon extremo-oriental, de modo que po-
dria verse en ello algo asi como un recuerdo de algo que se remonta probablemente muy
lejos™'. Pareceria que este simbolismo no haya sido enteramente desconocido de los
mismos griegos, por lo menos en el periodo arcaico, pues, segin Homero, el arco iris
estaba representado en la coraza de Agamenon por tres serpientes ceruleas, “imitacion
del arco de Iris y signo memorable para los humanos, que Zeus imprimid en las
nubes””*2. En todo caso, en ciertas regiones de Africa y particularmente en el Dahomey,
la “serpiente celeste” estd asimilada al arco iris y a la vez se la considera como sefiora
de las piedras preciosas y la riqueza; por lo demas, puede parecer que hay en ello cierta
confusion entre dos aspectos diversos del simbolismo de la serpiente, pues, si bien el
papel de sefior o guardian de los tesoros se atribuye, en efecto, a serpientes y dragones,
entre otras entidades descritas con formas variadas, dichos seres tienen entonces un ca-
racter subterraneo, mas bien que celeste; pero puede ser también que haya entre esos
dos aspectos aparentemente opuestos una correspondencia comparable a la existente en-

0 Es claro que una forma circular, o semicircular como la del arco iris, puede siempre, desde este
punto de vista, considerarse como la proyeccion plana de un segmento de hélice.

1 Cf. Arthur Waley, The Book of Songs, p. 328.

™2 Jliada, X1. Lamentamos no haber podido encontrar la referencia de modo mas preciso, tanto més
cuanto que esa figuracion del arco iris por tres serpientes parece a primera vista harto extrafia y mereceria
sin duda mas atento examen. [La falta de referencia precisa se debe sin duda a que el autor vivia, cuando
compuso el articulo, una vida relativamente retirada en un suburbio de El Cairo. El pasaje homérico dice,
literalmente (//., X1, 26-28): “y a ambos lados tres serpientes (o dragones: drdkontes) color de acero se er-
guian por el cuello, semejantes al iris que el Cronida fijo en la nube, sefial prodigiosa (téras) para los
hombres... (N. del T))].
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tre los planetas y los metales™. Por otra parte, es por lo menos curioso que, a ese res-
pecto, la “serpiente celeste” tenga una semejanza bastante notable con la “serpiente ver-
de” que en el conocido cuento simbdlico de Goethe se transforma en puente y después
se fragmenta en pedreria; si tal serpiente debiera considerarse también en relacion con el
arco iris, se encontraria en tal caso la identificacion de éste con el puente, lo que en
suma poco podria sorprender, pues Goethe muy bien pudo, a este respecto, haber pensa-
do mas particularmente en la tradicion escandinava. Ha de decirse, por lo demads, que
ese cuento es muy poco claro tanto en cuanto a la procedencia de los diversos elementos
del simbolismo en que Goethe pudo inspirarse, como en cuanto a su significacion mis-
ma, y que todas las interpretaciones que se han intentado son en realidad poco satisfac-
torias en conjunto’™*; no queremos insistir méds en esto, pero nos ha parecido que podia
no carecer de interés el sefialar ocasionalmente esa posible y algo inesperada cone-
Xion',

Sabido es que una de las principales significaciones simbolicas de la serpiente se re-
fiere a las corrientes cosmicas a que aludiamos poco antes, corrientes que, en definitiva,
no son sino el efecto y como la expresion de las acciones y reacciones de las fuerzas

emanadas respectivamente del cielo y de la tierra™®

. Esto da la unica explicacion plausi-
ble de la asimilacion del arco iris a la serpiente, y tal explicacion esta en perfecto acuer-
do con el caracter reconocido al arco iris, de ser el signo de union del cielo y de la tierra,
union que, en efecto, estd en cierto modo manifestada por esas corrientes, ya que éstas
no podrian producirse sin aquélla. Ha de agregarse que la serpiente, en cuanto a este sig-
nificado, esta asociada con la mayor frecuencia a simbolos axiales como el arbol o el

baston, cosa facil de comprender, pues la direccion misma del eje determina la de las

3 Cf. La Régne de la quantité et les signes des temps, cap. XXII.

>4 Por otra parte, a menudo hay algo de confuso y nebuloso en la manera en que Goethe usa del sim-
bolismo, y puede comprobarselo también en su reelaboracion de la leyenda de Fausto; agreguemos que
habria mas de una pregunta que formularse sobre las fuentes a las que pudo recurrir mas o menos directa-
mente, asi como sobre la naturaleza exacta de las vinculaciones iniciaticas que pudo tener, aparte de la
masoneria.

755 Para la asimilacion mas o menos completa de la serpiente de Goethe con el arco iris, no podemos
tomar en consideracidn el color verde que se le atribuye, por mas que algunos hayan querido hacer del
verde una especie de sintesis del arco iris, porque seria el color central; pero, de hecho, el verde solo ocu-
pa esa posicion central a condicion de admitir la introduccion del indigo en la lista de los colores, y he-
mos explicado anteriormente las razones por las cuales esa introduccién es en realidad insignificante y
desprovista de todo valor desde el punto de vista simbdlico (“Les septs rayons et 1’arc-en-ciel” [aqui, cap.
LVII: “Los siete rayos y el arco iris”]). A este respecto, haremos notar que el eje corresponde propiamente
al “séptimo rayo” y por consiguiente al color blanco, mientras que la diferenciacion misma de los colores
del arco iris indica cierta “exterioridad” con relacion al rayo axial.

8 Ver La Grande Triade, cap. V.
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corrientes cosmicas, sin que empero la de éstas se confunda en modo alguno con la de
aquél, asi como tampoco, para retomar el simbolismo correspondiente en su forma geo-
métrica mas rigurosa, una hélice trazada sobre un cilindro se confunde con el eje del ci-
lindro mismo. Entre el simbolo del arco iris y el del puente, una conexion similar seria,
en suma, la que podria considerarse como la més normal; pero, ulteriormente, esa cone-
xi6n ha llevado en ciertos casos a una suerte de fusion de los dos simbolos, que no esta-
ria enteramente justificada si no se considerara a la vez resuelta en la unidad de una co-
rriente axial la dualidad de las corrientes cosmicas diferenciadas. Empero, ha de tenerse
en cuenta también que las figuraciones del puente no son idénticas cuando se lo asimila
al arco iris y cuando no, y, a este respecto, cabria preguntarse si entre el puente rectili-
neo”’ y el puente en arco no existe, por lo menos en principio, una diferencia de signifi-
cacion correspondiente en cierto modo a la que hay, segiin hemos indicado antes, entre
la escala vertical y la escalera en espiral”®, diferencia que es la de la via “axial” que re-
conduce directamente el ser al estado principial y la via mas bien “periférica” que impli-
ca el paso distinto a través de una serie de estados jerarquizados, aunque, en un caso
como en el otro, la meta final sea necesariamente idéntica’.

37 Recordaremos que esta forma rectilinea y, naturalmente, vertical, es la que corresponde especial-
mente al sentido preciso de la expresion es-sirdtu-I-mustagim [‘la via recta’] en la tradicion islamica (cf.
Le Symbolisme de la Croix, cap. XXV).

¥ Ver “Le Symbolisme de 1’échelle” [aqui, cap. LIV: “El simbolismo de la escala”].

™9 El uso iniciatico de la escalera en espiral se explica por la identificacion de los grados de iniciacion
con otros tantos estados diferentes del ser puede citarse como ejemplo, en el simbolismo masoénico, la es-
calera de caracol (winding stairs) de 15 peldafios, distribuidos en 3+5+7, que conduce a la “Camara del
Medio”. En el otro caso, los mismos estados jerarquicos se representan también por los peldafios, pero la
disposicion y la forma misma de éstos indican que no es posible detenerse en ellos y que no son sino el
instrumento de una ascension continua, mientras que es posible siempre permanecer un tiempo mas o me-
nos largo sobre los peldafios de una escalera, o por lo menos en los “descansos” existentes entre los dife-
rentes tramos en que aquélla se divide.
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LXV
LA CADENA DE UNION™

Entre los simbolos masonicos que parecen casi siempre comprenderse muy poco en

nuestros dias, se encuentra el de la “cadena de union””®!

que rodea la parte superior de la
Logia. Algunos quieren ver en ella el cordel de que los masones operativos se servian
para trazar y delimitar el contorno de un edificio; seguramente tienen razoén, pero ello
empero no basta, y seria menester por lo menos preguntarse cudl era el valor simbdlico

de ese cordel mismo’®?

. Podria también considerarse anormal la posicion asignada a un
instrumento destinado a efectuar un trazado en el suelo, y esto también exige algunas
explicaciones.

Para comprender de qué se trata, es preciso ante todo recordar que, desde el punto de
vista tradicional, todo edificio, cualquiera que fuere, se construia siempre segiin un mo-
delo cosmico; por otra parte, se especifica expresamente que la Logia es una imagen del
cosmos, y sin duda es éste el ultimo recuerdo que de aquello ha subsistido hasta hoy en
el mundo occidental. Siendo asi, el emplazamiento de un edificio debia ser determinado
y “encuadrado” por algo que correspondiera de algin modo a lo que podria llamarse el
“marco” mismo del cosmos; veremos en seguida lo que éste es, y podemos decir ya que
el trazado “materializado” por el cordel representaba, propiamente hablando, su proyec-
cion terrestre. Hemos visto ya en otro lugar algo analogo en lo que respecta al plano de
las ciudades establecidas segtn las reglas tradicionales’®; de hecho, este caso y el de los
edificios tomados aisladamente no difieren esencialmente en tal sentido, pues siempre
se trata de la imitacion de un mismo modelo cosmico.

Cuando el edificio esta construido, e inclusive cuando ha comenzado a erigirse, el
cordel ya no tiene, evidentemente, papel alguno; asi, la posicion de la “cadena de union”
no se refiere precisamente al trazado que ha ayudado a efectuar sino més bien a su pro-
totipo cosmico, la referencia al cual, en cambio, tiene siempre su razoén de ser para de-
terminar la significacion simbolica de la Logia y de sus diversas partes. El cordel mismo
en esta forma de “cadena de unidon”, se convierte entonces en el simbolo del “marco”
del cosmos; y su posicion se comprende sin dificultad si, como efectivamente ocurre,

7% [Publicado en E. T, septiembre de 1947].

! En el Compagnonnage se dice “cadena de alianza”.

762 Este simbolo lleva también otra denominacidn, la de “mofio festoneado” (huppe dentelée), que pa-
rece designar propiamente, mas bien, el contorno de un dosel; ahora bien: es sabido que el dosel es un
simbolo del cielo (por ejemplo en el dosel del carro de la tradicion extremo-oriental); pero, como se vera
en seguida, no hay en ello, en realidad, contradiccion ninguna.

83 Ver “Le Zodiaque et les points cardinaux” [aqui, cap. XIII: “El Zodiaco y los puntos cardinales™].
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ese “rnarco” tiene caracter no ya terrestre, sino celeste’®; por tal transposicion, agrega-

remos, la tierra no hace, en suma, sino restituir al cielo lo que antes habia tomado de él.

Lo que hace particularmente neto el sentido del simbolo es esto: mientras que el cor-
del, en cuanto instrumento, es, naturalmente, una simple linea, la “cadena de union”, al
contrario, tiene nudos de trecho en trecho’®; esos nudos son, o deben ser normalmente,
en numero de doce’®, y corresponden asi, evidentemente, a los signos del Zodiaco’’. En
efecto, el Zodiaco, en el interior del cual se mueven los planetas, constituye verdadera-
mente la envoltura del cosmos, es decir, ese “marco” de que hablabamos antes™®, y es
evidente que se trata en realidad, segiin deciamos, de un “marco celeste”.

Ahora bien; hay atn otra cosa no menos importante: entre las funciones de un “mar-
co”, quizd la principal es mantener en su sitio los diversos elementos que contiene o en-
cierra en su interior, de modo de formar con ellos un todo ordenado, lo cual; como se
sabe, es la significacion etimoldgica misma de la palabra “cosmos”’®. Ese marco debe,
pues, en cierta manera, “ligar” o “unir” esos elementos entre si, lo que estd formalmente
expresado por el nombre de “cadena de unién”, e inclusive de esto resulta, en lo que a
ella concierne, su significacion mas profunda, pues, como todos los simbolos que se
presentan en forma de cadena, cuerda o hilo, se refiere en definitiva al sitratma. Nos li-

764 Por eso la asimilacion al contorno de un dosel esta igualmente justificada, mientras que, evidente-
mente, no lo estaria para la proyeccion terrestre de ese “cuadro” celeste.

765 Estos nudos se llaman lacs d’amour (‘lazos de amor’); este nombre, asi como la forma particular
de tales nudos, lleva quiza en cierto sentido la impronta del siglo VXIII, pero puede también que haya en
ello un vestigio de algo que se remonta mucho mas lejos y que hasta podria vincularse de modo; bastante
directo con el simbolismo de los “Fieles de amor”.

766 E] “Cuadro de la Logia” (Tableau de la Loge), por otra parte de hecho inusitado, que figura enca-
bezando la Magonnrie occulte de Ragon es manifiestamente incorrecto, tanto por el nimero de nudos de
la “cadena de union” como por la posicion harto extrafia y aun inexplicable que se atribuye a los signos
zodiacales.

67 Algunos piensan que esos doce nudos implican, al menos “idealmente”, la existencia de igual nu-
mero de columnas, o sea diez ademas de las dos columnas de Occidente a las que corresponden las extre-
midades de la “cadena de union”. Es de notar a este respecto que tal disposicion, aunque en forma circu-
lar, se encuentra en ciertos monumentos megaliticos cuya relacion con el Zodiaco es no menos evidente.

768 Remitiremos una vez mads, con respecto a la division zodiacal de las ciudades, al estudio al que nos
hemos referido [cap. XIII]; conviene advertir, en relacion con lo que nos queda por decir aqui, que esta
division misma asigna sus respectivos lugares a los diferentes elementos cuya reunion constituye la ciu-
dad. Se encuentra también otro ejemplo de “envoltura” zodiacal en el simbolismo extremo-oriental del
Ming-tang, con sus doce aberturas, que hemos explicado en otro lugar (La Grande Triade, cap. XVI).

% Puede decirse que nuestro mundo estd “ordenado”, por el conjunto de las determinaciones tempo-
rales y espaciales vinculadas con el Zodiaco, por una parte en virtud de la relacion directa de éste con el
ciclo anual, y por otra, por su correspondencia con las direcciones del espacio (va de suyo que este tltimo
punto de vista estd también en estrecha relacion con el asunto de la orientacion tradicional de los edifi-
cios).
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mitaremos a llamar la atencion sobre este punto, sin entrar por esta vez en mas amplias
explicaciones; pronto tendremos ocasion de volver sobre ello, pues ese caracter aparece
mas claro todavia en el caso de algunos otros “encuadres” simbdlicos que examinare-
mos en seguida.
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LXVI
ENCUADRES Y LABERINTOS™

A. K. Coomaraswamy ha estudiado””' la significacién simbolica de ciertos “nudos”
que se encuentran entre los grabados de Alberto Durero; tales “nudos” son muy compli-
cados entrelazamientos formados por el trazado de una linea continua, y el conjunto se
dispone en una figura circular; en varios casos, el nombre de Durero aparece inscripto
en el centro. Esos “nudos” han sido relacionados con una figura similar atribuida gene-
ralmente a Leonardo de Vinci, y en cuyo centro se leen las palabras: Academia Leonar-
di Vinci; algunos han querido ver en ellas la “signatura colectiva” de una “Academia”
esotérica, como existian en cierto nimero en la Italia de la época, y sin duda no carecen
de razon. En efecto, tales dibujos se han llamado a veces “dédalos” o “laberintos”, v,
como lo senala Coomaraswamy, pese a la diferencia de formas, que puede deberse en
parte a razones de orden técnico, tienen efectivamente estrecha relacion con los laberin-
tos, y mds en particular con los que se trazaban en el embaldosado de ciertas iglesias
medievales; ahora bien, éstos se consideran igualmente como una “signatura colectiva”
de las corporaciones de constructores. En cuanto simbolizan el vinculo que une entre si
a los miembros de una organizacion iniciatica, o por lo menos esotérica, tales trazados
ofrecen evidentemente similitud notable con la “cadena de unidon” masonica; y si se re-
cuerdan los nudos de ésta, el nombre de “nudos” (Knoten) dado a tales dibujos, al pare-
cer por el mismo Durero, resulta también muy significativo. Por esta razon, y por otra
sobre la cual volveremos luego, es también importante advertir que se trata de lineas sin
solucion de continuidad””; los laberintos de las iglesias, igualmente, podian recorrerse
de extremo a extremo sin encontrar en ninguna parte punto de interrupcién ninguno que
obligara a detenerse o a rehacer el camino, de modo que constituian en realidad una via

773

muy larga que debia cumplirse enteramente antes de llegar al centro’””. En ciertos casos,

como en Amiens, el “maestro de obra” se habia hecho representar en la parte central, asi

77 [Publicado en E. T., octubre-noviembre de 1947].

' “The Iconography of Diirer’s ‘Knots’ and Leonardo’s ‘Concatenation’” en The Art Quarterly, ni-
mero de primavera de 1944.

772 Podra recordarse aqui el pentalfa, que, como signo de reconocimiento entre los pitagoéricos, debia
trazarse en linea continua. [Es una estrella de cinco puntas formada por cinco segmentos de recta, y seme-
jante a cinco alfas mayusculas entrelazadas cuyos rasgos transversales forman un pentdgono central. (M.
del T))].

3 Cf. W. R. Lethaby, Architecture, Mysticism and Myth, cap. VIL. Este autor, que era arquitecto, ha
reunido en su libro un gran niumero de informaciones interesantes acerca del simbolismo arquitectonico,
pero desgraciadamente no ha sabido ver la verdadera significacion.
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como Vinci y Durero inscribian en ella sus nombres; se situaban asi simbolicamente en

una “Tierra Santa””"*

, s decir, en un lugar reservado a los “elegidos”, segun lo hemos
explicado en otro lugar’”, o en un centro espiritual que era, en todos los casos, una ima-
gen o reflejo del verdadero “Centro del Mundo”, tal como en la tradicién extremo-
oriental el Emperador se situaba siempre en el lugar central .

Esto nos lleva directamente a consideraciones de otro orden, que se refieren a un
sentido més “interior” y profundo de ese simbolismo: puesto que el ser que recorre el la-
berinto o cualquier otra figuracioén equivalente llega finalmente a encontrar asi el “lugar
central”, es decir, desde el punto de vista de la realizacion iniciatica, su propio centro’”’,
el recorrido mismo, con todas sus complicaciones, es a todas luces una representacion

de la multiplicidad de los estados o modalidades de la Existencia manifestada’®

, a tra-
vés de cuya serie indefinida el ser ha debido “errar” primero, antes de poder establecer-
se en ese centro. La linea continua es entonces la imagen del sutratmd que une todos los
estados entre si, y, por lo demads, en el caso del “hilo de Ariadna” en conexion con el re-
corrido del laberinto, esa imagen se presenta con tal nitidez, que uno se asombra de que
haya podido pasar inadvertida’”; asi se encuentra justificada la observacion con la cual
terminabamos nuestro precedente estudio sobre el simbolismo de la “cadena de union”.
Por otra parte, hemos insistido mas particularmente sobre el caracter de “encuadre” que
presenta ésta; y basta mirar las figuras de Durero y Leonardo para darse cuenta de que
forman también verdaderos “encuadres” en torno de la parte central, lo que constituye
una semejanza mas entre esos simbolos; y hay otros casos en que volveremos a encon-
trar ese mismo caracter, de un modo que pone de relieve una vez mas la perfecta con-

cordancia de las diversas tradiciones.

™ Sabido es que estos laberintos se llamaban comunmente “caminos de Jerusalén” y que su recorrido
se consideraba como equivalente a la peregrinacion a Tierra Santa; en Saint-omer, el centro contenia una
representacion del Templo de Jerusalén.

5 “La Caverne et le Labyrinthe” [aqui, cap. XXIX: “La Caverna y el Laberinto”].

8 Ver La Grande Triade, cap. XVI. Podria recordarse, con motivo de esta vinculacion, el titulo de
Imperator dado al jefe de ciertas organizaciones rosacruz.

77 Naturalmente, puede tratarse, segiin el caso, sea del centro de un estado particular de existencia,
sea del centro del ser total; el primero corresponde al término de los “pequefios misterios”, el segundo al
de los “grandes misterios”.

" Decimos “modalidades” para el caso en que se considere solamente el conjunto de un solo estado
de manifestacion, como ocurre necesariamente cuando se trata de los “pequefios misterios”.

" Importa sefialar también, a este respecto, que los dibujos de Durero y Leonardo tienen manifiesta
semejanza con los “arabescos”, como lo ha sefialado Coomaraswamy; los ultimos vestigios de trazados de
ese género en el mundo occidental se encuentran en las rubricas y otros ornamentos complicados, forma-
dos siempre por una tnica linea continua, que fueron caros a los caligrafos y maestros de escritura hasta
cerca de mediados del siglo XIX, aun cuando entonces ya su simbolismo seguramente no se comprendia.
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En un libro al cual ya nos hemos referido en otro lugar™ Jackson Knight ha sefiala-
do que se habian encontrado en Grecia, cerca de Corinto, dos modelos de arcilla, reduci-
dos, de casas pertenecientes a la época arcaica llamada “geométrica”™'; en los muros
exteriores se ven meandros que rodean la casa y cuyo trazado parece haber constituido
en cierto modo un “sustituto” del laberinto. En la medida en que éste representaba una
defensa, sea contra los enemigos humanos, sea, sobre todo, contra los influjos psiquicos
hostiles, pueden considerarse también esos meandros como dotados de un valor de pro-
teccion, e incluso doble, al impedir no solo a los influjos maléficos penetrar en la mora-
da, sino ademas a los influjos benéficos salir de ella y dispersarse en el exterior. Por otra
parte, puede ser que en ciertas épocas no se haya visto en ellos otra cosa; pero no ha de
olvidarse que la reduccion de los simbolos a un uso mas o menos “magico” corresponde
ya a un estado de degradacion desde el punto de vista tradicional, estado en que se ha
olvidado el sentido profundo de esos simbolos™?. Por lo tanto, en el origen debi6 de ha-
ber en ellos algo mas, y es facil comprender de qué se trata en realidad si se recuerda
que, tradicionalmente, todo edificio esta construido segiin un modelo césmico; mientras
no existid la distincion entre “sagrado” y “profano”, es decir, mientras el punto de vista
profano no habia surgido atin por efectos de un debilitamiento de la tradicidon, siempre y
en todas partes fue asi, inclusive para las casas particulares. La casa era entonces una
imagen del cosmos, es decir, como un “pequefio rnundo” cerrado y completo en si; y, si
se advierte que aparece “encuadrada” o “enmarcada” por el meandro exactamente como
la Logia, cuya significacion cosmica no se ha perdido, estd “enmarcada” por la “cadena
de union”, la identidad entre ambos simbolos resulta por completo evidente: en uno y
otro caso, no se trata en definitiva sino de una representacion del “marco” mismo del
COSMOS.

Otro ejemplo notable, desde el punto de vista del simbolismo de los “encuadres”,
esta dado por ciertos caracteres chinos que se referian primitivamente a ritos de fijacion
o estabilizacion™’ consistentes en trazar circulos concéntricos o una espiral en torno de
los objetos; el caracter heng, que designa tal rito, estaba formado en la escritura antigua
por una espiral o dos circulos concéntricos entre dos rectas. En todo el mundo antiguo,
las nuevas fundaciones, ya se tratara de campamentos, de ciudades o de aldeas, eran

0 Cumacan Gates; ver nuestro estudio sobre “La Caverne et le Labyrinthe” [aqui, cap. XXIX: “La
Caverna y el Laberinto™].

8! La reproduccion de estos dos modelos se encuentra en la pagina 67 del libro citado.

82 Naturalmente, este sentido profundo no excluye una aplicacién “mégica”, como no excluye cual-
quier otra aplicacion legitima, pero la degradacion consiste en que el principio se ha perdido de vista y no
se considera ya sino exclusivamente una simple aplicacion aislada y de orden inferior.

783 Estos ritos corresponden evidentemente a un caso particular de lo que en el lenguaje hermético se
designa como “coagulacion” (ver La Grande Triade, cap. VI).
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“estabilizadas” trazando espirales o circulos en torno de ellas™, y agregaremos que en
ello puede verse también la identidad real de los “encuadres” con los laberintos. Con
respecto al cardcter chie”, que los comentaristas recientes traducen simplemente por
‘grande’, el citado autor dice que denota la magia que asegura la integridad de los espa-
cios “encuadrandolos” de signos protectores; tal es la finalidad de los dibujos de borda-
dos en las antiguas obras de arte. Un chie-fu es una bendicion que ha sido directa o sim-
bélicamente “encuadrada” o “enmarcada” de ese modo; también una plaga puede ser
“encuadrada” para impedir que se difunda. Tampoco aqui se trata explicitamente sino de
“magia”, o de lo que se supone tal; pero la idea de “fijacién” o “estabilizaciéon” muestra
con harta claridad lo que hay en el fondo: se trata de la funcidn, que tiene esencialmente
el “marco” o “encuadre”, segiin lo hemos dicho antes, de reunir y mantener en su sitio
los diversos elementos rodeados por €l. Por otra parte, en Lao-tsé hay pasajes donde fi-
guran esos caracteres y que son muy significativos a este respecto: “Cuando se hace de
modo de encuadrar (o circunscribir, ying, cardcter que evoca una idea similar a la de
heng) los siete espiritus animales y de abarcar la Unidad, se puede ser cerrado, concluso
e incorruptible”™’; y en otro lugar: “Gracias a un conocimiento convenientemente en-
cuadrado (chie), marchamos a pie llano por la gran Via”’®. En el primero de estos dos
pasajes, se trata evidentemente de establecer o mantener el orden normal de los diversos
elementos constitutivos del ser para unificarlo; en el segundo, un “conocimiento bien
encuadrado” es propiamente un conocimiento en que cada cosa estd puesta exactamente
en el lugar que le conviene. Por lo demas, la significacion cosmica del “marco” o “en-
cuadre” no ha desaparecido en modo alguno en tal caso: en efecto, el ser humano, segun
todas las concepciones tradicionales, ;jno es el “microcosmo”, y el conocimiento no
debe también comprender en cierto modo el cosmos en su totalidad?

8 A. Waley, “The Book of Changes” en Bulletin of the Museum of Far Eastern Antiquities, n° 5, Es-
tocolmo, 1934.

- Escrito chieh” en el sistema Wade; en otros sistemas, kie, o, raramente, kidi; jié en la romanizacion
actualmente en uso en China continental. El ideograma se compone de dos trazos verticales coronados
por un angulo en forma de alero. (N. del T).

™ Tao-te King, cap. X, traduccion inédita de Jacques Lionnet. [Texto levemente diferente en la edi-
cion publicada en 1962]. [Para éste como para el pasaje siguiente de Lao-tsé, se tendra en cuenta que, por
razones en parte filologicas, las traducciones existentes del 7ao-te King divergen, de un modo a menudo
muy extremo. (N. del T))].

78 Ibid., cap, LIII, misma traduccion [y misma nota acerca de la edicion de 1962].
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LXVII
EL “CUATRO DE CIFRA™™

Entre las antiguas marcas corporativas, hay una de caracter particularmente enigma-
tico: aquella a la cual se denomina “cuatro de cifra”, porque, en efecto, tiene la forma de
la ci fra 4, a la cual se agregan a menudo lineas suplementarias, horizontales o vertica-
les, y que se combina generalmente, sea con otros simbolos diversos, sea con letras o
monogramas, para formar un conjunto complejo en el cual ocupa siempre la parte supe-
rior. Ese signo era comun a gran nimero de corporaciones, si no a todas, y no sabemos
por qué un autor ocultista, que por afiadidura atribuye gratuitamente a los cataros el ori-
gen del mismo, ha pretendido recientemente que pertenecia exclusivamente a una “so-
ciedad secreta” de impresores y libreros; es cierto que se lo encuentra en muchos pies de
imprenta, pero no es menos frecuente entre los talladores de piedras, los pintores de vi-
trales, los tapiceros, por no citar sino unos pocos ejemplos, suficientes para mostrar que
tal opinion es insostenible. Se ha observado, inclusive, que particulares o familias habi-
an hecho figurar ese signo en sus casas, en sus piedras sepulcrales o en sus blasones;
pero aqui, en ciertos casos, nada prueba que el signo no deba atribuirse a un tallador de
piedras mas bien que al propietario mismo, y, en los otros, se trata ciertamente de perso-
najes que estaban vinculados de algin modo, a veces hereditariamente, a determinadas

corporacione’®®

. Como quiera que fuere, no cabe duda de que el signo de que se trata tie-
ne caracter corporativo y estd en relacion directa con las iniciaciones artesanales; e in-
cluso, a juzgar por el empleo que de ¢l se hace, cabe suponer que fue esencialmente una
marca del grado de maestro.

En cuanto a la significacion del “cuatro de cifra”, que es evidentemente lo interesan-
te para nosotros, los autores que han hablado de ello estan lejos de hallarse acordes, tan-
to mas cuanto que generalmente parecen ignorar que un.simbolo puede muy bien ser re-
almente susceptible de varias interpretaciones distintas pero no excluyentes. Nada hay
en ello que deba sorprender, como quiera opinen quienes se atienen a un punto de vista
profano, pues no solo la multiplicidad de sentidos es, de modo general, inherente al sim-
bolismo, sino ademads, en este caso como en muchos otros, puede haber habido superpo-
sicion y hasta fusion de varios simbolos en uno. W. Deonna, que ha tenido oportunidad
de citar el “cuatro de cifra” entre otros simbolos que figuran en armas antiguas’’, se re-
fiere, de modo por lo demas harto sumario, al origen y el significado de esa marca y

787 [Publicado en £. T, junio de 1948].
8 Hemos aludido en otro lugar a vinculos de este género en relacion con los masones “aceptados”
(Apergus sur I’Initiation, cap. XXIX).
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menciona la opinion segun la cual ella representa lo que denomina de modo més bien
extravagante “el valor mistico de la cifra 4”; sin rechazar enteramente esta interpreta-
cion, prefiere sin embargo otra, y supone “que se trata de un signo astrologico”, el de
Jupiter. Este, en efecto, presenta en su aspecto general cierta semejanza con la cifra 4; y
es seguro también que el uso de este signo puede tener alguna relacion con la idea de
“maestria”; pero, ello no obstante, y contra la opinion del sefior Deonna, pensamos que
no se trata sino de una asociacion secundaria, la cual, por legitima que sea”™, no hace
empero sino anadirse a la significacion primera y principal del simbolo.

No nos parece dudoso, en efecto, que se trate ante todo de un simbolo cuaternario,
no tanto a causa de su parecido con la cifra 4, que podria en suma no ser sino “adventi-
cio” en cierto modo, sino por otra razén mas decisiva: esa cifra 4, en todas las marcas en
que figura, tiene una forma que es exactamente la de una cruz en la cual el extremo su-
perior del travesano vertical y uno de los extremos del travesafio horizontal estan unidos
por una linea oblicua; ahora bien: es incontestable que la cruz, sin perjuicio de todas sus
demas significaciones, es esencialmente un simbolo del cuaternario”'. Confirma alin
esta interpretacion el hecho de que hay casos en que el “cuatro de cifra”, en su asocia-
cion con otros simbolos, tiene manifiestamente un lugar que ocupa la cruz en otras figu-
raciones mas habituales, idénticas a aquellas con esa sola diferencia; ocurre particular-
mente asi cuando el “cuatro de cifra” se encuentra en la figura del “globo del Mundo”, o
bien cuando esta encima de un corazon, como sucede con frecuencia sobre todo en mar-
cas de impresores’?.

8« Armes avec motifs astrologiques et talismaniques”, en Revue de ['Histoire des Religions, nimero
de julio-octubre de 1924.

™ Encontramos, por lo demés, otro caso de la misma asociacién entre el simbolismo de Japiter y el
del cuaternario en el cuarto arcano del Tarot.

! La cruz representa al cuaternario en su aspecto “dinamico”, mientras que el cuadrado lo representa
en su aspecto “estatico”.

2 El corazon coronado de una cruz es, naturalmente, en la iconografia cristiana, la representacion del
“Sagrado Corazon”, el cual, por otra parte, desde el punto de vista simboélico, es una imagen del “Corazon
del Mundo”; y es de notar que, siendo el esquema geométrico del corazén un triangulo con el vértice ha-
cia abajo, el del simbolo entero no es otra cosa que el simbolo alquimico del azufre en posicion invertida,
el cual representa el cumplimiento de la “Gran Obra”, [En el articulo “Le Chrisme et le Coeur dans les
anciennes marques corporatives”, de Regnabit. noviembre de 1925, Guénon agregaba, con respecto a esa
misma vinculacion simbolica: “Encontramos aqui el triangulo invertido, cuya equivalencia con el corazon
y la copa hemos sefialado ya; aislado, ese tridngulo es el signo alquimico del agua, mientras que el tridn-
gulo recto, o sea con el vértice hacia arriba, es el del fuego. Ahora bien; entre las diversas significaciones
que el agua tiene constantemente en las tradiciones mas diversas, hay una particularmente interesante de
registrar aqui: es el simbolo de la Gracia y de la regeneracion por ella operada en el ser que la recibe; bas-
tara recordar, a este respecto, el agua bautismal, las cuatro fuentes de agua viva del Paraiso terrestre, y ta-
mién el agua que junto con la sangre mana del Corazon de Cristo, fuente inextinguible de la Gracia. Por
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Esto no es todo, y hay atin algo quiz4 no menos importante, aunque el sefior Deonna
se haya negado a admitirlo: en el articulo al cual nos hemos referido, después de senalar
que se ha querido “derivar esa marca del monograma constantiniano, ya libremente in-

¥ dice que

terpretado y desfigurado en los documentos merovingios y carolingios
“esta hipodtesis parece enteramente arbitraria” y que “no la impone ninguna analogia”.
Estamos lejos de compartir esta opinion; y, por otra parte, €s curioso comprobar que en-
tre los ejemplos reproducidos por ese autor mismo, hay dos que figuran el crisma com-
pleto, en el cual el P [‘ro’] estd reemplazado pura y simplemente por el “cuatro de
cifra”; ;no habria debido esto incitarle por lo menos a una mayor prudencia? Es menes-
ter observar también que se encuentran indiferentemente dos orientaciones opuestas del
“cuatro de cifra”™*; y, cuando esta vuelto hacia la derecha en vez de hacia la izquierda
segun la posicion normal del 4, presenta una similitud particularmente notable con el P.
Hemos explicado ya™ que se distingue el crisma simple y el crisma llamado “constanti-
niano”: el primero esta formado por seis radios opuestos dos a dos a partir de un centro,
es decir, por tres diametros, uno vertical y los otros dos oblicuos, y, en cuanto “crisma”
se lo considera formado por la union de las letras griegas [ y X; el segundo, que se con-
sidera analogamente como reunion de las letras griegas X y P, deriva inmediatamente de
aquél por el agregado, en la parte superior del diametro vertical, de un ojal que esta des-
tinado a transformar el I en P, pero que tiene también otras significaciones y se presenta,
por lo demas en varias formas diversas™®, lo que hace ain menos sorprendente su reem-

plazo por el “cuatro de cifra”, el cual, en suma, no es sino una variante mas”’. Todo esto

ultimo —y ello viene a corroborar aun estas explicaciones—, la inversion del simbolo del azufre significa
el descenso de los influjos espirituales al “mundo de abajo”, es decir, al mundo terrestre y humano; es, en
otros términos, el “rocio celeste” de que hemos hablado ya™].

3 Por otra parte, habria que distinguir cuidadosamente entre las deformaciones accidentales, debidas
a la incomprension de los simbolos, y las deformaciones intencionales y significativas.

™ Decimos indiferentemente, pero puede que ello haya correspondido a alguna diferencia de ritos o
de corporaciones; de paso, agreguemos a este respecto que aun si la presencia de un signo cuaternario en
las marcas indicaba la posesion del cuarto grado de una organizacion iniciatica, lo que no es imposible
aunque sea sin duda dificil de establecer, ello evidentemente en nada afectaba al valor simbolico inherente
al signo.

%5 “Les symboles de ’analogie” [aqui, cap. L: “Los simbolos de la analogia™].

% Hemos mencionado el caso en que este ojal del P [‘ro’] toma la forma particular del simbolo egip-
cio del “ojal de Horus”; en tal caso, el P tiene al mismo tiempo una semejanza particularmente neta con
ciertas agujas “prehistoricas” que, segun lo ha sefialado Coomaraswamy, en vez de estar perforadas, como
lo estuvieron mas tarde, presentaban simplemente recurvado uno de sus extremos, formando una especie

EEL)

de ojal por donde pasaba el hilo (cf. “Le ‘trou de 1’aiguille’” [aqui, cap. LV: “El ‘ojo de la aguja’’]).
™7 Acerca del “Crisma de Constantino”, sefialaremos que la reunion de las tres iniciales de la inscrip-
cion In hoc signo vinces que lo acompaiia da IHSV, es decir, el nombre de Jesus; este hecho parece pasar

generalmente inadvertido, pero esta indicado expresamente en el simbolismo de la “Orden de la Cruz
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se aclara, por otra parte, cuando se observa que la linea vertical, tanto en el crisma como
en el “cuatro de cifra”, es en realidad una figura del “Eje del Mundo”; en su extremo su-
perior, el ojal del P es, como el “0jo” de la aguja, un simbolo de la “puerta estrecha”; y,
en lo que concierne al “cuatro de cifra”, basta recordar su relacion con la cruz y el ca-
racter, igualmente “axial” de ésta, y considerar ademas que el agregado de la linea obli-
cua que completa la figura uniendo las extremidades de dos de los brazos de la cruz y
cerrando asi uno de los angulos de ella combina ingeniosamente con la significacion
cuaternaria, que no existe en el caso del crisma, el simbolismo idéntico de la “puerta es-
trecha”; y se reconocera que hay en ello algo perfectamente apropiado para una marca
del grado de maestro.

Roja de Roma y de Constantino”, que es un side-degree, es decir, un “anexo” de los altos grados de la
b
masoneria inglesa.
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LXVIII

LIGADURAS Y NUDOS™

Hemos hablado ya en varias oportunidades sobre el simbolismo del hilo, que presen-
ta multiples aspectos, pero cuya significacion esencial y propiamente metafisica es
siempre la representacion del sitratmta, el cual, tanto desde el punto de vista “macro-
cosmico” como desde el “microcosmico”, vincula todos los estados de existencia entre
si y con su Principio. Poco importa, por lo demads, que en las diferentes figuraciones a
que da lugar ese simbolismo se trata de un hilo propiamente, de una cuerda o de una ca-

dena, o de un trazado grafico, como aquellos que hemos sefialado anteriormente’”

, 0 In-
clusive de un camino realizado por procedimientos arquitectonicos, como en el caso de
los laberintos®”, camino que uno estd obligado a seguir de un extremo al otro para llegar
a su término; lo esencial en todos los casos es que se trata siempre de una linea sin solu-
cion de continuidad. El trazado de esta linea puede ser también mas o menos complica-
do, lo que habitualmente corresponde a modalidades o a aplicaciones mas particulares
de su simbolismo general: asi, el hilo o su equivalente puede replegarse sobre si mismo
formando entrelazamientos o nudos; y, en la estructura del conjunto, cada uno de esos
nudos representa el punto en que actian las fuerzas que determinan la condensacion y la
cohesion de un “agregado” correspondiente a tal o cual estado de manifestacion, de
modo que, podria decirse, ese nudo mantiene al ser en el estado de que se trata y su ““so-
lucion” o acto de de atarlo entrafia inmediatamente la muerte a tal estado: ello se expre-
sa, de modo muy netamente, por un término como el de “nudo vital”. Naturalmente, el
hecho de que los nudos referidos a estados diferentes figuren todos a la vez y de modo
permanente en el trazado simbolico no debe considerarse como una objecion a lo que
acabamos de decir, pues, aparte de que es algo impuesto evidentemente por las condi-
ciones técnicas de la figuracion misma, responde en realidad al punto de vista desde el
cual todos los estados se consideran en simultaneidad, punto de vista siempre mas prin-
cipial que el de la sucesion. Haremos notar, a este respecto, que en el simbolismo del te-
jido, estudiado por nosotros en otro lugar®’, los puntos de cruzamiento de los hilos de la
urdimbre y los de la trama, por los cuales se forma el tejido integro, tienen también una

78 [Publicado en E. T, marzo de 1950].

™ Ver “Encadrements et Labyrinthes” [aqui, cap. LXVI: “Encuadres y laberintos™].
890 Ver “La Caverne et le Labyrinthe” [aqui, cap. XXIX “La Caverna y el Laberinto™].
8! Ver Le Symbolisme de la Croix, cap. XIV.
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significacion similar, siendo esos hilos, en cierto modo, las “lineas de fuerza” que defi-
nen la estructura del cosmos.

802 Mircea Eliade ha hablado de la “ambivalencia” del simbo-

En un articulo reciente
lismo de las ligaduras y los nudos, y es éste un punto que merece examinarse con alguna
atencion; naturalmente, puede verse en ello un caso particular del doble sentido general-
mente inherente a los simbolos, pero ademas hay que darse cuenta de aquello que justi-
fica la existencia de ese doble sentido en lo que concierne mas precisamente a los sim-
bolos de que aqui tratamos®™. En primer lugar, cabe advertir a este respecto que una li-
gadura puede considerarse como lo que encadena o como lo que une, e inclusive en el
lenguaje ordinario la palabra tiene generalmente ambos significados; en el simbolismo
de las ligaduras, corresponde a ello dos puntos de vista que podrian decirse mutuamente
inversos, y, si el mas inmediatamente aparente de los dos es el que hace de la ligadura
una traba, ello se debe a que ese punto de vista es en suma el del ser manifestado como
tal, en cuanto se ve a si mismo como “atado” a ciertas condiciones especiales de exis-
tencia y como encerrado por ellas en los limites de su estado contingente. Desde este
mismo punto de vista, el sentido del nudo es como un refuerzo del de la ligadura en ge-
neral, pues, segin antes deciamos, el nudo representa con mas propiedad lo que fija al
ser en tal o cual estado; y la porcion de ligadura por la cual el nudo esta formado es, po-
dria decirse, lo tnico de ella que puede ver el ser mientras sea incapaz de salir de los li-
mites de ese estado, escapandosele entonces necesariamente la conexion que esa ligadu-
ra establece con los estados restantes. El otro punto de vista puede calificarse de verda-
deramente universal, pues abarca la totalidad de los estados, y para comprenderlo basta
remitirse a la. nocion del sutrdatma: la ligadura, considerada. entonces en su extension
total*™, es lo que los une, no solo entre si, sino también, —repitamoslo— con su Princi-
pio mismo, de manera que, muy lejos de seguir siendo una traba, se convierte, al contra-
rio, en el. medio por el cual el ser puede alcanzar efectivamente su Principio, y en la via
misma que lo conduce a esa meta. En tal caso, el hilo o la cuerda tiene un valor propia-

802 “Le ‘Dieu lieur’ et le symbolisme des noeuds”, en Revue de [’Histoire des Religions, nimero de
julio-diciembre de 1948 (ver nuestra resefia en £. T, de julio-agosto de 1949).

803 Sefialaremos, accesoriarnente, que en las aplicaciones rituales y mas especialmente “magicas” a
este doble sentido corresponde un uso “benéfico” o “maléfico”, segun los casos, de las ligaduras y los nu-
dos; pero lo que aqui nos interesa es el principio de esta ambivalencia, aparte de toda aplicacion particu-
lar, que nunca es sino una simple derivacion. M. Eliade, por lo demas, ha insistido con razoén en la insufi-
ciencia de las interpretaciones “magicas”, a las cuales algunos quieren limitarse por un completo desco-
nocimiento del sentido profundo de los simbolos, lo cual, como también en el caso de las interpretaciones
“sociologicas”, entrafia una especie de inversion de las relaciones entre el principio y sus aplicaciones
contingentes.

¥4 Debe quedar claro que esta extension ha de considerarse como indefinida, aunque de hecho no
pueda serlo nunca en ninguna figuracion.
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mente “axial”, y el ascenso por una cuerda tendida verticalmente, al igual que el de un
arbol o un. mastil, puede representar el proceso de retorno al Principio®®”. Por otra parte,
la conexiodn con el Principio a través del sitrama esta ilustrada de modo particularmente
notable por el juego de titeres®®: un titere representa aqui un ser individual, y el opera-
dorque lo hace mover por medio de un hilo es el “Si-mismo”; sin ese hilo, el titere per-
maneceria inerte, asi como, sin el sitrdtmd, toda existencia no seria sino pura nada, y,
seglin una formula, extremo-oriental, “todos los seres serian vacios”.

Ya en el primero de los dos puntos de vista a que acabamos de referirnos hay tam-
bién una ambigiiedad, aunque de otro orden, referida a la diferencia de los modos en
que un ser, segun su grado espiritual, puede apreciar el estado en que se encuentra, am-
bigiiedad que el lenguaje traduce bastante bien por las significaciones que da a la pala-
bra “apego” o “atadura” (attachement). En efecto, si se experimenta apego por alguien o
por algo, si se le esta “atado”, se considera, naturalmente, como un mal estar separado
de ese objeto, inclusive cuando la separacion deba en realidad traer aparejada la libera-
cion con respecto a ciertas limitaciones, en las cuales uno se encuentra asi mantenido
por ese apego mismo. De modo mas general, el apego de un ser a su estado, a la vez que
le impide liberarse de las trabas inherentes a ¢€l, le hace considerar como una desdicha
abandonarlo, o, en otros términos, le hace atribuir un caracter “maléfico” a la muerte a
ese estado, la cual resulta de la ruptura del “nudo vital” y de la disolucion del agregado
que constituye la individualidad®”. Solo el ser a quien cierto desarrollo espiritual permi-
te aspirar, por el contrario, a superar las condiciones de su estado, puede reconocer (réa-
liser) a éstas como las trabas que en efecto son, y el “desapego” que experimenta enton-
ces respecto de ellas es ya, por lo menos virtualmente, una ruptura de esas trabas, o, si
se prefiere otro modo de hablar quiza mas exacto, pues nunca hay ruptura en el sentido
propio del término, una transmutacion de “lo que encadena” a “lo que une”, lo cual en el
fondo no es sino el reconocimiento o la toma de conciencia de la verdadera naturaleza
del sutratma.

%05 Tal es, en la India, €l verdadero significado de lo que los viajeros han llamado “la prueba de la
cuerda” [cf. cap. LXIIL, n. 6], como quiera se opine acerca de ésta en cuanto fendmeno mas o menos au-
ténticamente “magico”, lo cual no tiene, evidentemente, ninguna importancia en lo que se refiere a su ca-
racter simbolico, unico que nos interesa.

896 Cf. A. K. Coomaraswamy, “‘Spiritual Paternity’ and the ‘Puppet-complex’”, en Psychiatry, nime-
ro de agosto de 1945 (véase nuestra resefia en . 7., octubre-noviembre de 1947).

%7 Es de notar que comunmente se dice que la muerte es el “des-enlace” de la existencia individual;
esta expresion, que por otra parte esta también en relacion con el simbolismo del teatro, es literalmente
exacta, aunque sin duda quienes la emplean no se dan cuenta. [Sobre el simbolismo del teatro considerado
de modo general, ver Apercus sur [’Initiation, cap. XX VIII].
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SIMBOLISMO DEL CORAZON
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LXIX

EL CORAZON IRRADIANTE Y EL CORAZON EN LLAMAS™®

7809 " a las representaciones del sol con

Al referirnos, con motivo de “la luz y la lluvia
rayos alternativamente rectilineos y ondulados, sefialadbamos que estas dos clases de ra-
yos se encuentran también, de modo por completo semejante, en ciertas figuraciones
simbdlicas del corazon; uno de los ejemplos mas interesantes que pueden darse es el del
corazon figurado en un pequefio bajo relieve de marmol negro, que data al parecer del
siglo XVI, proviene de la Cartuja de Saint-Denis d’Orques, y ha sido estudiado por L.

810 Este corazon irradiante se sitia en el centro de dos circulos en

Charbonneau-Lassay
los que se encuentran, respectivamente, los planetas y los signos del Zodiaco, lo que lo
caracteriza expresamente como “Centro del Mundo”, segtn la doble relacion del simbo-
lismo espacial y del temporal®'; dicha figuracion es evidentemente “solar”, pero, por
otra parte, el hecho de que el sol, entendido en el sentido “fisico”, se encuentre situado
en el circulo planetario, como debe estarlo normalmente en el simbolismo astrologico,
muestra a las claras que se trata propiamente en ese caso del “Sol espiritual”.

Huelga recordar que la asimilacion del sol y el corazon, en cuanto uno y otro tienen
igualmente un significado “central”, es comun a todas las doctrinas tradicionales, de Oc-
cidente tanto como de Oriente; asi, por ejemplo, dice Proclo dirigiéndose al Sol: “Ocu-
pando por sobre el éter el trono del medio, y teniendo por figura un circulo deslumbran-
te que es el Corazdn del Mundo, tu colmas todo de una providencia apta para despertar
la inteligencia™®'"?. Citamos este texto en particular con preferencia a muchos otros, debi-
do a la mencion formal de la inteligencia que en €l se hace; y, como hemos tenido oca-
sion frecuente de explicarlo, el corazdn se considera también ante todo, en todas las tra-

diciones, como sede de la inteligencia®". Por lo demas, segin Macrobio, “el nombre de

898 [Publicado en £. T.. junio-julio de 1946. Es la nueva redaccion de un articulo de igual titulo publi-

cado en Reg., abril de 1926].

899 [Ver cap. LX].

810 «“Le Marbre astronomique de Saint-Denis d’Orques”, en Reg., febrero de 1924 [retomado en Le
Bestiaire du Christ, cap. X].

81l Hay también, en la misma figuracion, otros detalles de gran interés desde el punto de vista simboli-
co; asi, en particular, el corazon lleva una herida o por lo menos lo que presenta la apariencia externa de
tal, con la forma de un yod hebreo, lo que se refiere a la vez al “Ojo del corazén” y al “germen” avatarico
que reside en el “centro”, ya se entienda a éste en sentido macroscomico (como es manifiestamente el
caso aqui), ya en sentido microcosmico (ver Apercus sur [’'Initiation, cap. XLVIII).

812 Himno al Sol, traduccion [francesa] de Mario Meunier.

813 Debe quedar bien claro (y volveremos luego sobre el punto) que se trata aqui de la inteligencia
pura, en el sentido universal, y no de la razén, la cual no es sino un simple reflejo de aquélla en el orden
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Inteligencia del Mundo que se da al Sol responde al de Corazén del Cielo®*; fuente de
la luz etérea, el Sol es para este fluido lo que es el corazon para el ser animado™®'; y
Plutarco escribe que el Sol, “dotado de la fuerza de un corazén, dispersa y difunde de si
mismo el calor y la luz, como si fueran la sangre y el halito”*'°. Encontramos en este 1l-
timo pasaje, tanto para el corazon como para el sol, la indicacion del calor y la luz, co-
rrespondientes a las dos clases de rayos que considerabamos; si el “hélito” esta alli refe-
rido a la luz, se debe a que es propiamente el simbolo del espiritu, esencialmente idénti-
co a la inteligencia; en cuanto a la sangre, es evidentemente el vehiculo del “calor vivifi-
cante”, lo que se refiere mas en particular al papel “vital” del principio que es centro del
ser®”,

En ciertos casos, la figuracion del corazon incluye solo uno de esos dos aspectos: luz
o calor; la luz est4 representada, naturalmente, por una irradiacion del tipo ordinario, o
sea formada Uinicamente por rayos rectilineos; en cuanto al calor, esta representado por
lo comun por llamas que surgen del corazon. Por otra parte, cabe observar que la irra-
diacion, incluso cuando estan reunidos los dos aspectos, parece sugerir, de modo gene-
ral, una preponderancia reconocida al aspecto luminoso; esta interpretacion se ve confir-
mada por el hecho de que las representaciones del corazon irradiante, con distincion o
no de ambas clases de rayos, son las més antiguas, pues datan en su mayoria de épocas
en que la inteligencia estaba aun referida tradicionalmente al corazon, mientras que las
representaciones del corazon en llamas se difundieron sobre todo con las ideas moder-

818 Harto sabido es, en

nas que reducen el corazén a no corresponder sino al sentimiento
efecto, que se ha llegado a no dar al corazon otra significacién que ésa, olvidando por

completo su relacion con la inteligencia; el origen de esta desviacion, por lo demas, es

individual y esta en relacion con el cerebro, siendo entonces éste con respecto al corazon, en el ser huma-
no, el analogo de lo que es la luna con respecto al sol, en el mundo.

814 Esta expresion de “Corazon del Cielo” aplicada al sol se encuentra también en las antiguas tradi-
ciones de América Central.

815 Suefio de Escipion, 1, 20.

816 Sobre el rostro que se ve en el orbe de la luna, 15, 4. Este texto y el precedente son citados en nota
por el traductor con motivo del pasaje de Proclo que acabamos de reproducir.

817 Aristoteles asimila la vida orgénica al calor, en lo cual estd de acuerdo con todas las doctrinas
orientales; Descartes mismo sitiia en el corazén un “fuego sin luz”, pero que no es para €l sino el princi-
pio de una teoria fisiologica exclusivamente “mecanicista” como toda su fisica, lo cual, por supuesto, no
tiene nada en comun con el punto de vista tradicional de los antiguos.

818 Es notable a este respecto que, en el simbolismo cristiano particularmente, las figuraciones mas
antiguas del Sagrado Corazon pertenecen todas al tipo del corazon irradiante, mientras que en las que no
se remontan mas alla del siglo XVII se encuentra de modo constante y casi exclusivo el corazon en lla-
mas: es éste un ejemplo muy significativo del influjo ejercido por las concepciones modernas hasta en el
dominio religioso.
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sin duda imputable en gran parte al racionalismo, en cuanto pretende identificar pura y
simplemente la inteligencia con la razon, pues el corazon no esta en relacion con esta l-
tima sino mas bien con la inteligencia trascendente, precisamente, ignorada o incluso
negada por el racionalismo. Verdad es, por otra parte, que desde que el corazdn se consi-
dera como centro del ser, todas las modalidades de éste pueden en cierto sentido serle
referidas por lo menos indirectamente, incluido el sentimiento o lo que los psicélogos
llaman la “afectividad”; pero ello no quita que hayan de observarse las relaciones jerar-
quicas, manteniendo solo al intelecto como verdaderamente “central” y no teniendo las
demas modalidades sino un cardcter mas o menos “periférico”. Pero, al desconocerse la

intuicion intelectual, que reside en el corazon®”

, y al usurpar la razon, que reside en el
cerebro, el papel “iluminador™®* de aquélla, no quedaba al corazon sino la posibilidad
tnica de ser considerado como la sede de la afectividad”®'; por otra parte, el mundo
moderno debia también ver surgir, como una suerte de contrapartida del racionalismo, lo
que puede llamarse el sentimentalismo, es decir, la tendencia a ver el sentimiento como
lo mas profundo y elevado que hay en el ser, y a afirmar su supremacia sobre la inteli-
gencia; y es bien evidente que tal cosa, como todo lo que no es en realidad sino exalta-
cion de lo “infrarracional” en una u otra forma, no ha podido producirse sino porque la
inteligencia habia sido previamente reducida a la simple razon.

Ahora bien; si, aparte de la desviaciéon moderna de que acabamos de hablar, se quie-
re establecer dentro de limites legitimos cierta relacion entre el corazon y la afectividad,
se debera considerar esa relacion como resultado directo del papel del corazon en cuan-
to “centro vital” y sede del “calor vivificante”, pues vida y afectividad son dos cosas
muy proximas entre si, e inclusive muy conexas, mientras que la relacion con la inteli-
gencia es, evidentemente, de otro orden. Por lo demas, esa relacion estrecha entre vida y
afectividad estd netamente expresada en el propio simbolismo, ya que ambas se repre-
sentan igualmente bajo el aspecto de “calor”®*; y en virtud de esta misma asimilacion,
pero realizada entonces de modo muy poco consciente, en el lenguaje ordinario se habla

823

corrientemente de la “calidez” de la afeccion o del sensimiento®™”. A este respecto, debe

observarse también que cuando el fuego se polariza en esos dos aspectos complementa-

. . - . . 2on”.

819 Esta intuicion intelectual es la simbolizada propiamente por el “ojo del corazon”

820 Cf. 1o que hemos dicho en otro lugar sobre el sentido racionalista dado a las “luces” en el siglo
XVIII, especialmente en Alemania, y sobre la significacion conexa de la denominacion “Iluminados de
Baviera” (Apercgus sur [’Initiation, cap. XX).

821 Asi, Pascal, contempordneo de los comienzos del racionalismo propiamente dicho, entiende ya
“corazon” en el sentido exclusivo de “sentimiento”.

aturalmente, se trata aqui de la vida organica en su acepcion mas literal, y no del sentido superior

822 Naturalmente, se trat de la vid literal del sentid
en el cual la “vida” esta, al contrario, puesta en relacion con la luz, como se ve particularmente al comien-
zo del Evangelio de San Juan (cf. Apercus sur I’Initiation, cap. XLVII).
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rios que son el calor y la luz, éstos, en su manifestacion, se hallan, por asi decirlo, en ra-
zO6n mutuamente inversa; y sabido es que, inclusive desde el simple punto de vista de la
fisica, una llama es, en efecto, tanto mas célida cuanto menos ilumina. De igual modo,
el sentimiento no es verdaderamente sino un calor sin luz**, y también puede encontrar-
se en el hombre una llama sin calor, la de la razén, que no es sino una luz refleja, fria
como la luz lunar que la simboliza. En el orden de los principios, al contrario, los dos
aspectos, como todos los complementarios, convergen y se unen:indisolublemente, pues
son constitutivos de una misma naturaleza esencial; asi ocurre, pues, en lo que respecta
a la inteligencia pura, que pertenece propiamente a ese orden principial, y esto es una
nueva confirmacion de que, segin indicabamos poco antes, la irradiacion simbolica en
su doble forma puede serle integralmente referida. El fuego que reside en el centro del
ser es a la vez luz y calor; pero, si se quiere traducir estos dos términos por inteligencia
y amor, respectivamente, aunque no sean en el fondo sino dos aspectos inseparables de
una cosa Unica, serd menester, para que tal traduccion sea aceptable y legitima, agregar
que el amor de que se trata entonces difiere tanto del sentimiento al cual se da el mismo
nombre como la inteligencia pura difiere de la razon.

Es facil comprender, en efecto, que ciertos términos tomados del orden de la afecti-
vidad sean susceptibles, lo mismo que otros, de transponerse analdgicamente a un orden
superior, pues todas las cosas tienen efectivamente, ademas de su sentido inmediato y li-
teral, un valor de simbolos con respecto a realidades mas profundas; y es manifiesta-
mente asi, en particular, cada vez que se habla de amor en las doctrinas tradicionales.
Inclusive entre los misticos, pese a ciertas confusiones inevitables, el lenguaje afectivo
aparece sobre todo como un modo de expresion simbolica, pues, cualquiera fuere en
ellos la incontestable parte de sentimiento en el sentido ordinario de esta palabra, es em-
pero inadmisible, por mucho que digan los psicélogos modernos, que no haya alli sino
emociones y afecciones puramente humanas referidas tal cual a un objeto sobrehumano.
Con todo, la transposicion se hace atin mucho mas evidente cuando se verifica que las
aplicaciones tradicionales de la idea de amor no se limitan al dominio exotérico, y.sobre
todo religioso, sino que se extienden igualmente al dominio esotérico e iniciatico; asi
ocurre, particularmente, en las numerosas ramas o escuelas del esoterismo islamico, lo
mismo que en ciertas doctrinas del Medioevo occidental, especialmente las tradiciones
propias de las Ordenes de caballeria®”, y también la doctrina iniciética, por lo demas co-

823 Entre los modernos, el corazon en llamas suele tomarse, por lo demas, como representacion del
amor, no solamente en sentido religioso sino también en sentido puramente humano; esta representacion
era de lo mas corriente sobre todo en el siglo X VIII.

824 Por eso los antiguos representaban ciego al amor.

825 Sabido es que la base principal de estas tradiciones era el Evangelio de San Juan: “Dios es Amor”
dice San Juan, lo que sin duda no puede comprenderse sino por la transposicion de que aqui hablamos; y
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nexa, que ha encontrado su expresion en Dante y los “Fieles de Amor”. Agregaremos
que la distincion entre inteligencia y amor, asi entendida, tiene su correspondencia en la
tradicion hindu en la distincion entre el Jidnamarga [‘via del conocimiento’] y el Bhak-
ti-marga [ ‘via de la devocion’]; la alusion que acabamos de hacer a las 6rdenes de caba-
lleria indica, por otra parte, que la via del amor es mas particularmente apta para los
kshatriya, mientras que la via de la inteligencia o del conocimiento es, naturalmente, la
que conviene sobre todo a los brahmanes; pero, en definitiva, no se trata sino de una di-
ferencia que se refiere solo al modo de encarar el Principio, en conformidad con la dife-
rencia de las naturalezas individuales, y que no afecta en modo alguno a la indivisible
unidad del Principio mismo.

el grito de guerra de los Templarios era: “Vive Dios Santo Amor”.
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LXX
CORAZON Y CEREBRO**®

Hemos leido en la revista Vers [’Unité (julio-agosto y septiembre-octubre de 1926),
un estudio, firmado por la sefiora Th. Darel, donde se encuentran algunas consideracio-
nes muy proximas en ciertos respectos a las que hemos tenido ocasion de exponer por
nuestra parte. Quiza habria que formular reservas acerca de ciertas expresiones, que no
nos parecen tener toda la precision deseable; pero no por eso creemos menos interesante
reproducir diversos pasajes de dicho estudio.

“...Si hay un movimiento esencial, es el que ha hecho del hombre un ser vertical, de estabi-
lidad voluntaria, un ser cuyos impulsos de ideal, cuyas plegarias, cuyos sentimientos mas eleva-
dos y puros suben como un incienso hacia los cielos. De ese ser, el Ser supremo ha hecho un
templo en el Templo y para ello le doté de un corazon, es decir, de un punto de apoyo inmuta-
ble, de un centro de movimiento que hace al hombre adecuado a sus origenes, semejante a su
Causa primera. Al mismo tiempo, es verdad, el hombre fue provisto de un cerebro; pero este ce-
rebro, cuya inervacion es propia del reino animal integro, se encuentra de facfo sometido a un
orden de movimiento secundario (con respecto al movimiento inicial). El cerebro, instrumento
del pensamiento encerrado en el mundo, y transformador, para uso del hombre y del mundo, de
ese pensamiento latente, hace a éste realizable por intermedio suyo. Pero solo el corazon, por un
aspir y un expir secreto, permite al hombre, permaneciendo unido a su Dios, ser pensamiento
vivo. Asi, gracias a esta pulsacion regia, el hombre conserva su palabra de divinidad y opera
bajo la égida de su Creador, observante de su Ley, feliz de una dicha, que le pertenece a €l {ini-
camente, de raptarse a si mismo, apartandose de la via secreta que lleva de su corazon al Cora-
zo6n universal, al Corazon divino... Recaido al nivel de la animalidad, por superior que tenga el
derecho de llamarse, el hombre ya no tiene que hacer uso sino del cerebro y sus anexos. Obran-
do asi, vive de sus solas posibilidades transformadoras; vive del pensamiento latente expandido
en el mundo; pero ya no esta en su poder el ser pensamiento vivo. Empero, las religiones, los
santos, los monumentos mismos elevados bajo el signo de una ordenacion espiritual desapareci-
da, hablan al hombre de su origen y de los privilegios propios de éste. Por poco que lo quiera, su
atencion, exclusivamente dirigida a las necesidades inherentes a su estado relativo, puede dedi-
carse a restablecer en €l el equilibrio, a recobrar la felicidad... El exceso de sus extravios lleva
al hombre a reconocer la inanidad de ellos. Sin aliento, he ahi que por un movimiento instintivo
se repliega sobre si mismo, se refugia en su propio corazon, y, timidamente, trata de descender a
su cripta silenciosa. Alli los vanos ruidos del mundo se acallan. Si permanecen aun, quiere decir
que la profundidad muda no ha sido alcanzada todavia, que el umbral augusto no ha sido fran-

826 [Publicado en Reg., enero de 1927].
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queado atn... El mundo y el hombre son uno. Y el Corazén del hombre, el Corazén del mundo,
son un solo Corazén”.

Nuestros lectores advertiran sin dificultad en este texto la idea del corazéon como
centro del ser, idea que, segun lo hemos explicado (y volveremos sobre ella) es comun a
todas las tradiciones antiguas, procedentes de esa tradicion primordial cuyos vestigios
se encuentran aun en todas partes para quien sabe verlos. Advertiran también la idea de
la caida que rechaza al hombre lejos de su centro original e interrumpe para €l la comu-
nicacion directa con el “Corazon del Mundo”, tal como estaba establecida de modo nor-
mal y permanente en el estado edénico®’. Advertiran, por ultimo, en lo que concierne al
papel central del corazon, la indicacién del doble movimiento centripeto y centrifugo,
comparable a las dos fases de la respiracion®®; es cierto que, en el pasaje que citaremos
en seguida, la dualidad de esos movimientos esté referida a la del corazén y el cerebro,
lo que parece a primera vista introducir alguna confusion, aun cuando eso sea también
sostenible situdndose en un punto de vista algo diferente, en que corazén y cerebro se
encaran como constituyendo en cierto modo dos polos en el ser humano.

“En el hombre, la fuerza centrifuga tiene por 6rgano el Cerebro, la fuerza centripeta, el Co-
razon. El Corazdn, sede y conservador del movimiento inicial, estd representado en el organis-
mo corporeo por el movimiento de didstole y de sistole que devuelve continuarnente a su pro-
pulsor la sangre generadora de vida fisica y la rechaza para irrigar el campo de su accion. Pero
el Corazon es ademas otra cosa. Como el sol, que, a la vez que difunde los efluvios de la vida,
guarda el secreto de su realeza mistica, el Corazdn reviste funciones sutiles, no discernibles para
quien no se ha inclinado hacia la vida profunda y no ha concentrado su atencion en el reino inte-
rior del cual €l es el Tabernaculo... El Corazon es, en nuestra opinion, la sede y el conservador
de la vida cosmica. Las religiones lo sabian, cuando hicieron del Corazén el simbolo sagrado, y
también los constructores de catedrales que erigieron el lugar santo en el corazon del Templo.
Lo sabian también aquellos que en las tradiciones mas antiguas, en los ritos mas secretos, hacian
abstraccion de la inteligencia discursiva, imponian silencio a sus cerebros para entrar en el San-
tuario y elevarse mas alla de su ser relativo hasta el Ser del ser. Este paralelismo del Templo y el
Corazon nos reconduce al doble modo de movimiento, que, por una parte (modo vertical), eleva
al hombre méas alld de si mismo y lo desprende del proceso propio de la manifestacion, y por
otra parte (modo horizontal o circular), le hace participar de esa manifestacion integra”.

827 Ver “Le Sacré-Coeur et la légende du Saint Graal” [aqui, cap. III: “El Sagrado Corazon y la leyen-
da del Santo Graal].

828 Ver “L’1dée du Centre das les traditions antiques” [aqui, cap. VIII: “La idea del Centro en las tradi-
ciones antiguas”].
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La comparacion del Corazon y del Templo, a la cual se alude aqui, se encuentra mas
particularmente, como lo hemos sefialado en otro lugar®®’, en la Cabala hebrea, y, segiin
lo indicdbamos, se pueden poner en conexion con ella las expresiones de ciertos tedlo-
gos medievales que asimilan el Corazén de Cristo al Tabernaculo o al arca de la Alian-
za*’, Por otra parte, en lo que respecta a la consideracion de los movimientos vertical y
horizontal, hay referencia a un aspecto del simbolismo de la cruz, especialmente desa-
rrollado en ciertas escuelas de esoterismo musulman, sobre las cuales hablaremos quizés
alguna vez®'; en efecto, de ese simbolismo se trata en la continuacion del mismo estu-
dio, del cual extraeremos una ultima cita cuyo comienzo podra relacionarse con lo que
hemos dicho, con motivo de los simbolos del centro, acerca de la cruz en el circulo y

acerca del svastika®*.

“La Cruz es el signo césmico por excelencia. Tan lejos como es posible remontarse en el pa-
sado, la Cruz representa lo que une lo vertical y lo horizontal en su doble significacion; ella
hace participar, al movimiento que les es propio, de un solo centro, de un mismo generador...
(Como no otorgar un sentido metafisico a un signo capaz de responder tan completamente a la
naturaleza de las cosas? Al haberse convertido en el simbolo casi exclusivo de la crucifixion di-
vina, la Cruz no ha hecho sino acentuar su significacion sagrada. En efecto; si desde los orige-
nes ese signo fue representativo de las relaciones del mundo y el hombre con Dios, resultaba
imposible no identificar la Redencién y la Cruz, no clavar en la Cruz al Hombre cuyo Corazén
es en el mas alto grado representativo de lo divino en un mundo olvidado de ese misterio. Si hi-
ciéramos aqui exégesis, seria facil mostrar hasta qué punto los Evangelios y su simbolismo pro-
fundo son significativos a este respecto. Cristo es mas que un hecho, mas que el gran Hecho de
hace dos mil afios. Su figura es de todos los siglos. Surge de la tumba a donde baja el hombre
relativo, para resucitar incorruptible en el Hombre divino, en el Hombre rescatado por el Cora-
z6n universal que late en el corazéon del Hombre, y cuya .sangre se derrama para salvacion del
hombre y del mundo”.

La ultima observacion, aunque formulada en términos un tanto oscuros, coincide en
el fondo con lo que deciamos sobre el valor simbdlico que, aparte de su realidad propia
(y, entiéndase bien, sin que ésta sea en modo alguno afectada por ello), tienen los he-

829 “Le Coeur du Monde dans la Kabbale hébraique” [tema retomado en Le Roi du Monde, cap. 111, y
Le Symbolisme de la Croix, caps. IV y VII].

830 <A propos des signes corporatifs et de leur sens original” [retomado en “Algunos aspectos del sim-
bolismo de Jano”, que forma aqui el cap. XVIII].

BUICK. Le Symbolisme de la Croix, cap. 111].

832 “I’idée du Centre dans les traditions antiques” [aqui, cap. VIII: “La idea del Centro en las tradicio-
nes antiguas”].
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833, pero no nos propone-

chos historicos, y sobre todo los hechos de la historia sagrada
mos insistir ahora sobre estas consideraciones. Nuestro propdsito es volver, aprovechan-
do la oportunidad que asi se nos ofrece, sobre el asunto de las relaciones entre corazéon y
cerebro, o entre las facultades representadas por estos dos 6rganos; ya hemos dado cier-

tas indicaciones a este respecto™*

, pero creemos que no sera inutil aportar nuevos desa-
rrollos.

Acabamos de ver que, en cierto sentido, se puede considerar al corazén y al cerebro
como dos polos, es decir, como dos elementos complementarios; este punto de vista del
complementarismo corresponde efectivamente a una realidad en cierto orden, en cierto
nivel, si asi puede decirse; e inclusive es menos exterior y superficial que el punto de
vista de la oposicidon pura y simple, que encierra empero también una parte de verdad,
aunque solo ateniéndose a las apariencias mas inmediatas. Con la consideracion del
complementarismo, la oposicién se encuentra ya conciliada y resuelta, por lo menos
hasta cierto punto, pues sus dos términos se equilibran en cierto modo el uno por el otro.
Con todo, este punto de vista es insuficiente aun, por el hecho mismo de que deja sub-
sistir, pese a todo, una dualidad: que hay en el hombre dos polos o dos centros, entre los
cuales, por lo demads, puede existir antagonismo o armonia segin los casos, es verdad
cuando se lo encara en cierto estado; pero, ;no es éste un estado que podria decirse “de-
sunido” o “descentrado”, y que, como tal, caracteriza propiamente solo al hombre caido,
o sea separado de su centro original, segin lo recorddbamos poco antes. En el momento
mismo de la caida Adan adquiere “el conocimiento del bien y del mal” (Génesis, 111,
22), es decir, comienza a considerar todas las cosas segun el aspecto de la dualidad; la
naturaleza dual del “Arbol de la Ciencia” se le aparece cuando se encuentra expulsado
del lugar de la unidad primera, a la cual corresponde el “Arbol de Vida™**.

Como quiera que fuere, lo cierto es que, si la dualidad existe efectivamente en el ser,
no puede ser sino desde un punto de vista contingente y relativo; situdndose desde otro
punto de vista, mas profundo y esencial, o encarando al ser en el estado que corresponde

836

a tal punto de vista, la unidad de ese ser debe encontrarse restaurada™°. Entonces, la re-

lacion entre los dos elementos, que al comienzo aparecian como opuestos y después

833 “Les Arbres du Paradis”, en Reg., marzo de 1926, p. 295 [articulo retomado en Le Symbolisme de
la Croix, caps. IX y XXV; pero el punto concerniente al simbolismo de la historia se encuentra en el pre-
facio de dicho libro].

84 «“Le Coeur rayonnant et le Coeur enflammé”, en Reg., marzo de 1926 [cf. aqui, cap. LXIX].

835 Ver “Les Arbres du Paradis” [cf. aqui, n. 8]. De ciertas comparaciones que pueden establecerse en-
tre el simbolismo biblico y apocaliptico y el simbolismo hind{, resulta muy claramente que la esencia del
“Arbol de Vida” es propiamente lo “Indivisible” (en sanscrito, Aditi); pero desarrollar esto nos apartaria
demasiado de nuestro tema.

836 Cabe recordar aqui el adagio escolastico: “Esse et unum convertuntur”
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como complementarios, se transforma en otra: es una relacion, no ya de correlacion o de
coordinacién, sino de subordinacidon. Los dos términos de esa relacion, en efecto, no
pueden colocarse en un mismo plano, como si hubiese entre ambos una especie de equi-
valencia; al contrario, el uno depende del otro como teniendo su principio en él; y tal es
el caso para lo que respectivamente representan el cerebro y el corazon.

7 seglin el cual el

Para hacerlo comprender, volveremos al simbolismo, ya indicado
corazon se asimila al sol y el cerebro a la luna. Ahora bien; el sol y la luna, o mas bien
los principios césmicos representados por estos dos astros, se figuran a menudo como
complementarios, y en efecto lo son desde cierto punto de vista; se establece entonces
entre ambos una suerte de paralelismo o de simetria, ejemplos de lo cual seria fécil en-
contrar en todas las tradiciones. Asi, el hermetismo hace del sol y la luna (o de sus equi-
valentes alquimicos, el oro y la plata) la imagen de los dos principios, activo y pasivo, o
masculino y femenino segiin otro modo de expresion, que constituyen ciertamente los
dos términos de un verdadero complementarismo™®. Por otra parte, si se consideran las
apariencias de nuestro mundo, segun es legitimo hacerlo, el sol y la luna tienen efectiva-
mente papeles comparables y simétricos, siendo, segun la expresion biblica, “los dos
grandes luminares, el luminar mayor como regidor del dia y el luminar menor como re-
gidor de la noche” (Génesis, 1, 16); y algunas lenguas extremo-orientales (chino, anna-
mita, malayo) los designan con términos que son, andlogamente, simétricos, pues signi-
fican “ojo del dia” y “ojo de la noche” respectivamente. Empero, si se va mas alla de las
apariencias, no es posible ya mantener esa especie de equivalencia, puesto que el sol es
por si mismo una fuente de luz, mientras que la luna no hace sino reflejar la luz que re-

1¥¥. La luz lunar no es en realidad sino un reflejo de la luz solar; podria decirse,

cibe de ¢
pues, que la luna, en cuanto “luminar”, no existe sino por el sol.

Lo que es valido del sol y la luna lo es también del corazon y el cerebro, o, por decir
mejor, de las facultades a las cuales corresponden esos dos 6rganos y que estan simboli-

zadas por ellos, es decir, la inteligencia intuitiva y la inteligencia discursiva o racional.

87 “Le Coeur rayonnant et le Coeur enflammé” [cf. aqui, cap. LXIX].

88 Por otra parte, debe sefialarse que, en cierto respecto, cada uno de los dos términos puede polari-
zarse a su vez en activo y pasivo, de donde las figuraciones del sol y de la luna como androéginos; asi,
Jano, en uno de sus aspectos, es Lunus-Luna, segin lo hemos sefialado anteriorrente [“A propos de quel-
ques symboles hermético-religieux”, en Reg., diciembre de 1925, cuya materia fue retomada en el articulo
que forma aqui el cap. XVIII: “Algunos aspectos del simbolismo de Jano”]. Puede comprenderse, por
consideraciones analogas, que la fuerza centrifuga y la centripeta estén referidas respectivamente, desde
cierto punto de vista, al cerebro y al corazon, y que, desde otro, lo estén ambas al corazén, como corres-
pondiendo a dos fases complementarias de su funcion central.

%39 Esto podria generalizarse: la “receptividad” caracteriza siempre y en todas partes al principio pasi-
vo, de modo que no hay verdadera equivalencia entre éste y el principio activo, aunque, en otro sentido,
sean mutuamente necesarios, no siendo el uno activo y el otro pasivo sino en esa su mutua relacion.
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El cerebro, en cuanto 6rgano o instrumento de esta ultima, no desempena verdadera-
mente sino un papel de “transmisor” o, si se quiere, de “transformador”; y no sin motivo
se aplica la palabra “reflexion” al pensamiento racional, por el cual las cosas no se ven
sino como en espejo, quasi per speculum, como dice San Pablo. No sin motivo tampoco
una misma raiz, man- o men-, ha servido en lenguas diversas para formar los numerosos
vocablos que designan por una parte la luna (griego mené, inglés moon aleman
Mond)*”, y por otra la facultad racional o lo “mental” (sanscrito manas, latin mens, in-
glés mind)*"', y también, consiguientemente, al hombre considerado mas especialmente
segun la naturaleza racional por la cual se define especificamente (sanscrito manava, in-

)®2, La razon, en efecto, que no es sino una facultad

glés man, aleman Mann y Mensch
de conocimiento mediato, es el modo propiamente humano de la inteligencia; la intui-
cion intelectual puede llamarse suprahumana, puesto que es una participacion directa de
la inteligencia universal, la cual, residente en el corazon, es decir, en el centro mismo
del ser, alli donde esta su punto de contacto con lo Divino, penetra a ese ser desde el in-
terior y lo ilumina con su irradiacion.

La luz es el simbolo mas habitual del conocimiento; es, pues, natural representar por
medio de la luz solar el conocimiento directo, es decir, intuitivo, que es el del intelecto
puro, y por la luz lunar el conocimiento reflejo, es decir, discursivo, que es el de la ra-
zon. Como la luna no puede dar su luz si no es a su vez iluminada por el sol, asi tampo-
co la razén puede funcionar validamente, en el orden de realidad que es su dominio pro-
pio, sino bajo la garantia de principios que la iluminan y dirigen, y que ella recibe del
intelecto superior. Hay a este respecto un equivoco que importa disipar: los filosofos
modernos*” se engafian extrafiamente al hablar, como lo hacen, de “principios raciona-
les”, como si tales principios pertenecieran de modo propio a la razoén, como si fuesen

89 De ahi también el nombre del “mes” (latin mensis. inglés month, aleman Monat), que es propia-
mente la “lunacion”. A la misma. raiz pertenece igualmente la idea de “medida” (lat. mensura) y a la divi-
sion o reparto; pero esto también nos llevaria demasiado lejos.

8! La memoria se encuentra también designada por palabras similares (griego mnésis, mnémosyné);
en efecto, ella también no es sino una facultad “reflejante”, y la luna, en cierto aspecto de su simbolismo,
se considera como representante de la “memoria cosmica”.

%2 De ahi proviene igualmente €l nombre de la Minerva (o Menerva) de los etruscos y latinos; es de
notar que la Athéna de los griegos, que le estd asimilada, se considera nacida del cerebro de Zeus y tiene
por atributo la lechuza, la cual, en su caracter de ave nocturna, se refiere también al simbolismo lunar; a
este respecto, la lechuza se opone al 4guila, que, al poder mirar al sol de frente, representa a menudo la in-
teligencia intuitiva o la contemplacion directa de la luz inteligible.

83 Para precisar, seflalemos que con esta expresion no nos referimos a los que representan la mentali-
dad moderna, tal como hemos tenido frecuente ocasion de definirla (ver especialmente nuestra comunica-
cion aparecida en el nimero de junio de 1926 [aqui cap. I]; el punto de vista mismo de la filosofia moder-
nay su manera especial de plantear las cuestiones son incompatibles con la verdadera metafisica.
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en cierto modo su obra, cuando, al contrario, para gobernarla, es menester que aquéllos
se impongan necesariamente a ella, y por lo tanto procedan de un orden mas alto; es éste
un ejemplo del error racionalista, y con ello puede uno darse cuenta de la diferencia
esencial existente entre el racionalismo y el verdadero intelectualismo. Basta reflexionar
un instante para comprender que un principio, en el verdadero sentido del término, por
el hecho mismo de que no puede derivarse o deducirse de otra cosa, no puede ser capta-
do sino de modo inmediato, o sea, de modo intuitivo, y no podria ser objeto de un cono-
cimiento discursivo, como el que caracteriza a la razon; para servirnos aqui de la termi-
nologia escoldstica, el intelecto puro es habitus pricipiorum [‘habito (o ‘posesion’) de
los principios], mientras que la razon es solamente habitus conclusionum.

Otra consecuencia resulta ademds de los caracteres fundamentales respectivos del
intelecto y la razon: un conocimiento intuitivo, por ser inmediato, es necesariamente in-
falible en si mismo®*; al contrario, siempre puede introducirse el error en todo conoci-
miento que es indirecto o mediato, como lo es el conocimiento racional; y se ve por eso
cuanto erraba Descartes al querer atribuir la infalibilidad a la razon. Es lo que Aristote-
les expresa en estos términos *°:

“Entre los haberes de la inteligencia®*’, en virtud de los cuales alcanzamos la verdad,
hay unos que son siempre verdaderos y otros que pueden dar en el error. El razonamien-
to estd en este ultimo caso; pero el intelecto es siempre conforme a la verdad, y nada
hay mas verdadero que el intelecto. Ahora bien; siendo los principios mas notorios que
la demostracion, y estando toda ciencia. acompafiada de razonamiento, el conocimiento
de los principios no es una ciencia (sino que es un modo de conocimiento, superior al
conocimiento cientifico o racional, que constituye propiamente el conocimiento metafi-
sico). Por otra parte, solo el intelecto es mas verdadero que la ciencia (o que la razén
que edifica la ciencia); por lo tanto, los principios pertenecen al intelecto”. Y, para mejor

84 Santo Tomas advierte, empero (S. 7:: 1, q. 58, a. 5 y q. 85, a. 6), que el intelecto puede errar en la
simple percepcion de su objeto propio; pero que este error se produce solo per accidens, a causa de una
afirmacion de orden discursivo que haya intervenido; no se trata ya, pues, verdaderamente, del intelecto
puro. Por otra parte, debe quedar claro que la infalibilidad no se aplica sino a la captacion misma de las
verdades intuitivas y no a su formulacion o a su traduccion en modo discursivo.

85 Segundos Analiticos [11, 19, 100 b].

86 Se traduce habitualmente por “haber” la palabra griega héxis, casi intraducible en nuestra lengua,
que corresponde mas exactamente al latin sabitus, con el sentido de ‘naturaleza’, ‘disposicion’, ‘estado’,
‘modo de ser’ a la vez. [El texto aristotélico se ha traducido aqui de la version francesa dada por R. Gué-
non (a quien pertenecen los paréntesis incluidos en la primera cita); en espafiol, puede confrontarse con la
traduccion de F. de P. Samaranch, Obras de Aristoteles, ed. Aguilar, 1964 (N. del T))].
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afirmar el caracter intuitivo del intelecto, Aristoteles agrega: “No se demuestran los
principios, sino que se percibe directamente su verdad™*"’.

Esta percepcion directa de la verdad, esta intuicion intelectual y suprarracional, de la
cual los modernos parecen haber perdido hasta la simple nocion, es verdaderamente el
“conocimiento del corazon”, segin una expresion frecuente en las doctrinas orientales.
Tal conocimiento, por lo demas, es en si mismo incomunicable; es preciso haberlo “rea-
lizado”, por lo menos en cierta medida, para saber qué es verdaderamente; y todo cuanto
pueda decirse no da sino una idea mas o menos aproximada, inadecuada siempre. Sobre
todo, seria un error creer que se puede comprender efectivamente lo que es el género de
conocimiento de que se trata limitdndose a encararlo “filos6ficamente”, es decir, desde
afuera, pues no ha de olvidarse nunca que la filosofia no es sino un conocimiento pura-
mente humano o racional, como todo “saber profano”. Al contrario, sobre el conoci-
miento suprarracional se funda esencialmente, la “ciencia sagrada”, en el sentido en que
empleamos esta expresion en nuestros escritos®®; y todo lo que hemos dicho sobre el
uso del simbolismo y de la ensefianza contenida en ¢l se refiere a los medios que las
doctrinas tradicionales ponen a disposicion del hombre para permitirle llegar a ese co-
nocimiento por excelencia, del cual todo otro conocimiento, en la medida en que tenga
también alguna realidad, no es sino una participacién mas o menos lejana, un reflejo
mas o menos indirecto, como la luz de la luna no es sino un palido reflejo de la del sol.
El “conocimiento del corazén™ es la percepcion directa de la luz inteligible, esa Luz del
Verbo de que habla San Juan al comienzo de su Evangelio, Luz irradiante del “Sol espi-
ritual” que es el verdadero “Corazén del Mundo”.

ADDENDUM

No carece de interés citar aqui la resefia hecha por René Guénon, en V. 1., octubre de 1932,
de un libro de la sefiora Th. Darel, L’Experience Mystique et le Régne de I’Esprit (Editions de la
Revue Mondiale, Paris), donde se encuentra incluido como capitulo el articulo de esa sefiora an-
tes comentado.

7 Recordemos también definiciones de Santo Tomas de Aquino: “Ratio discursum quenidam desig-
nat, quo ex uno in aliud cognoscendum anima humana pervenit; intellectus vero simplicem et absolutam,
cognitionem (sine aliquo motu vel discursu, statim, in prima et subita acceptione) designare videtur”
[‘Razon designa un discurrir por el cual el alma humana llega a conocer una cosa a partir de otra; pero in-
telecto parece designar un conocimiento simple y absoluto (de modo inmediato, en una primera y subita
captacion, sin movimiento o discurso alguno)’] (De Veritate, q. XV, a. 1).

88 [Ver L’Homme et son devenir selon le Védanta. Avant-propos; y también Apercus sur [’Initiation,

cap. XVIII].
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Esta obra, pese al incontestable interés de algunas de las consideraciones que in-
cluye, deja en conjunto una impresion algo heterogénea; ello puede deberse, en cierta
medida, al empleo mds bien molesto que en él se hace de la palabra “introspeccion”,
término de psicologia profana que no puede en este caso Sino prestarse a equivoco;
pero, sobre todo, se pregunta uno constantemente en qué sentido entiende exactamente
la autora la palabra “mistica”, e incluso si, en el fondo, realmente de mistica se trata.
De hecho, parece mds bien tratarse de “ascesis” , pues se expone una tentativa de es-
fuerzo metodico dificilmente compatible con el misticismo propiamente dicho; pero, por
otra parte, el cardcter especifico de esa misma ascesis esta determinado con muy poca
nitidez, no podria, en todo caso, considerarsela de orden inicidtico, pues no implica
vinculacion con tradicion alguna, mientras que tal vinculacion es condicion esencial de
toda iniciacién, como lo exponemos en el articulo que se habra leido en otra parte®”. A
esta ambigiiedad, que no deja de producir cierto malestar, se agrega una falta de rigor
en la terminologia, donde se muestra con harta claridad la independencia de la autora
con respecto a las doctrinas tradicionales, lo cual es quiza lo que tiene de mads incon-
testablemente comun con los misticos de toda categoria. Aparte de estos defectos, que
no podiamos pasar por alto, lo mas notable en este libro son las consideraciones referi-
das a los respectivas papeles del “corazon” y del “cerebro”, o de lo que ellos represen-
tan, asi como al “sentido vertical” y al “sentido horizontal” en el desarrollo interior
del ser, consideraciones que coinciden con el simbolismo tradicional, tal como lo he-
mos expuesto en Le Symbolisme de la Croix, por otra parte, hace algunos anos, habia-
mos sefialado esta interesante concordancia en uno de nuestros articulos de Regnabit,
pues el capitulo de que se trata habia aparecido entonces separadamente en la revista
Vers ’Unité™’. La autora ha agregado, como apéndices a su obra, la reproduccion de
dos opusculos ya de larga data; uno de ellos contiene un ensayo de ‘“racionalizacion”
del milagro, interpretado “biologicamente’; no es ciertamente de aquellas cosas a las
que mejor prestariamos asentimiento.

89 [El autor se referia asi al articulo “Des Conditions de Iinitiation”, publicado en el mismo niimero

de V. I y retomado luego en forma nueva en Aperc¢us sur [’Initiation, cap. IV].

80 Es util dejar aqui establecido un punto de historia literaria, para evitar alguna confusién con res-
pecto a un asunto de fuente tradicional. El articulo de la sefiora Th. Darel aparecido en la revista Vers [’U-
nité, en 1926, donde enunciaba ideas tan proximas a las que expondria René Guénon en Le Symbolisme
de la Croix, publicado en 1931, se inspiraba en realidad en un estudio aparecido con ese mismo titulo en
La Gnose, en 1911, firmado por Palingénius, seudénimo de Guénon. Este mismo explicé mas tarde este
punto en su correspondencia con Paul Chacornac (carta del 2 de agosto de 1931), precisando que en aque-
lla época habia conocido personalmente a dicha sefiora, suscriptora de La Gnose].
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LXXI

EL EMBLEMA DEL SAGRADO CORAZON
EN UNA SOCIEDAD SECRETA AMERICANA®'

Sabido es que América del Norte constituye la tierra de predileccion de las socieda-
des secretas y semisecretas, que pululan tanto como las sectas religiosas o seudorreligio-
sas de todo género, las cuales, por lo demads, se complacen a menudo en adoptar aquella
forma. En esta necesidad de misterio, cuyas manifestaciones son a menudo harto extra-
nas, ;ha de verse como una suerte de contrapeso del desarrollo excesivo del espiritu
practico, el cual, por otra parte, es considerado generalmente, con justicia, como una de
las principales caracteristicas de la mentalidad norteamericana? Nosotros lo creemos
asi, y vemos, efectivamente, en esos dos extremos tan singularmente asociados, dos pro-
ductos de un tnico desequilibrio, que ha alcanzado su grado mas alto en ese pais, pero
que, hay que decirlo, amenaza extenderse actualmente a todo el mundo occidental.

Hechas estas observaciones generales, debe reconocerse que, entre las multiples so-
ciedades secretas norteamericanas habria que establecer muchas distinciones; seria un
grave error imaginarse que todas tienen el mismo caracter y tienden al mismo objetivo.
Hay algunas que se declaran especificamente catdlicas, como los “Caballeros de
Colon”; también las hay judias, pero sobre todo protestantes; e inclusive en las que son
neutras desde el punto de vista religioso, es a menudo preponderante el influjo del pro-
testantismo. Es ésta una razon para desconfiar: la propaganda protestante es insinuante
en extremo y adopta todas las formas para adaptarse a los diversos medios donde quiere
penetrar; no es de sorprenderse, pues, si se ejerce de modo mas o menos disimulado,
bajo la cobertura de asociaciones como las mencionadas.

Conviene sefialar también que algunas de esas organizaciones tienen caracter poco
serio, e inclusive harto pueril; sus pretendidos secretos son por entero inexistentes, y no
tienen otra razén de ser sino excitar la curiosidad y atraer adherentes; el inico peligro
que representan las de este tipo, en suma, es que explotan y desarrollan ese desequili-
brio mental al cual aludiamos al comienzo. Asi, se ve a simples sociedades de socorros
mutuos hacer uso de un ritual pretendidamente simbolico, mds o menos imitado de las
formas masoénicas pero eminentemente fantasioso, que revela la completa ignorancia de
sus autores acerca de los datos mas elementales del verdadero simbolismo.

Junto a estas asociaciones simplemente “fraternales”, como dicen los norteamerica-
nos, que parecen las de mayor difusion, hay otras que tienen pretensiones iniciaticas o
esotéricas pero que, en su mayor parte, no merecen tomarse mas en serio que las ante-

81 [Publicado en Reg., marzo de 1927].
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riores, aun siendo quiza mas peligrosas en razon de esas pretensiones mismas, propias
para engafiar y extraviar a los ingenuos o mal informados. El titulo de “Rosacruz”, por
ejemplo, parece ejercer una seduccion particularisima y ha sido adoptado por buen nu-
mero de organizaciones cuyos jefes no tienen la menor nocidonde lo que fueron los ver-
daderos Rosacruces; ;y qué decir de las agrupaciones con rétulos orientales, o de aque-
llas que pretenden vincularse con antiguas tradiciones, y en las que no se encuentran ex-
puestas, en realidad, sino las ideas mas occidentales y modernas?

Entre viejas notas concernientes a algunas de estas organizaciones, hemos redescu-
bierto una que nos ha llamado la atencién y que, a causa de una de las frases que contie-
ne, nos ha parecido merecer reproducirse aqui, aunque los términos sean muy poco cla-
ros y dejen subsistir duda sobre el sentido preciso que conviene atribuirles. He aqui,
exactamente reproducida, la nota de que se trata, referente a una sociedad titulada Order
of Chylena, sobre la cual, por lo demas, no tenemos mas informacion®?:

Esta orden fue fundada por Albert Staley, en Filadelfia (Pensilvania), en 1879. Su manual
tiene por titulo The Standart United States Guide. La orden tiene cinco puntos de compafieraz-
go, derivados del verdadero punto £ Pluribus Unum (divisa de Estados Unidos). Su estandarte
lleva las palabras Evangel y Evangeline, inscriptas en estrellas de seis puntas. La Filosofia de la
vida universal parece ser su estudio fundamental, y la palabra perdida del Templo es un elemen-
to de ella. Ethiopia, Ella, es la Desposada; Chylena, El, es el Redentor. El “Yo Soy” parece ser
el (aqui un signo formado por dos circulos concéntricos). “Veis este Sagrado Corazon; el contor-
no os muestra ese Yo*> llamado Chylena”.

A primera vista, parece dificil descubrir en esto nada neto ni aun inteligible: se en-
cuentran, por cierto, algunas expresiones tomadas del lenguaje masénico, como los
“cinco puntos de compafierazgo” y la “palabra perdida del Templo™; se encuentra tam-
bién un simbolo muy conocido y de uso muy general, el de la estrella de seis puntas o
“sello de Salomén”, sobre la cual hemos tenido oportunidad de hablar aqui***; se reco-
noce ademas la intencion de dar a la organizacion un caracter propiamente norteameri-
cano; pero, /qué puede significar todo el resto? Sobre todo, ;qué significa la ultima fra-
se?; [y debe verse en ella el indicio de alguna contrahechura del Sagrado Corazén,

852 Es la traduccion de una noticia extraida de un folleto titulado Arcane Associations, editada por la
“Societas Rosicruciana” de Norteamérica Manchester, N. H., 1905).

83 Bl texto inglés dice: “You see this Sacred Heart, the outline shows you that I.

854 “Le Chrisme et le Coeur dans les anciennes marques corporatives”. [cf. cap. L: “Los simbolos de
la analogia™].
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como aquellas sobre las cuales L. Charbonneau-Lassay ha informado anteriormente a
los lectores de Regnabit?™

Debemos confesar que no hemos podido descubrir hasta ahora lo que significa el
nombre Chylena, ni como puede emplearselo para designar al “Redentor”, ni aun en qué
sentido, religioso o no, debe entenderse esa palabra. Parece, empero, que en la frase
donde se trata de la “Desposada” y el “Redentor” haya una alusion biblica, probable-
mente inspirada en el Cantar de los Cantares; y es harto extrafio que ese mismo “Ren-
dentor” nos muestre su Sagrado Corazon (;es en realidad su corazén?) como si fuera
verdaderamente el mismo Cristo; pero, una vez mas, (por qué el nombre de Chylena?
Por otra parte, cabe preguntarse qué tiene que ver en todo ello el nombre de Evangeline,
la heroina del célebre poema de Longfellow; pero parece tomarselo como una forma fe-
menina de Evangel, junto al cual se lo coloca; ;es la afirmacion de un espiritu “evangé-
lico” en el sentido un tanto especial en que lo entienden las sectas protestantes, las cua-
les tan a menudo se ornan con ese titulo? Por ultimo, si el nombre de Ethiopia se aplica
a la raza negra, como es la interpretacion mas natural®®, quizés habria de concluirse que
la “redencion” mas o menos “evangélica” (es decir, protestante) de ésta es uno de los
objetivos que se proponen los miembros de la asociacion. De ser asi, la divisa E Pluri-
bus Unum podria interpretarse logicamente en el sentido de una tentativa de aproxima-
cion, si no de fusion, entre las razas diversas que constituyen la poblacion de Estados
Unidos, cuyo antagonismo natural siempre las ha separado tan profundamente, ésta no
es sino una hipdtesis, pero por lo menos no tiene nada de inverosimil.

Si se trata de una organizacion de inspiracion protestante, no es €sta suficiente razon
para suponer que el emblema del Sagrado Corazoén se tome en ella desviado de su signi-
ficacion verdadera; algunos protestantes, en efecto, tienen hacia el Sagrado Corazon una
devocion sincera y real®’. Empero, en el caso presente, la mezcla de ideas heterogéneas
que atestiguan las lineas que hemos reproducido nos incita a desconfiar; nos pregunta-
mos qué puede ser esa Filosofia de la vida universal que parece centrarse en el principio
del “Yo Soy” (I am). Todo esto, sin duda, podria entenderse en un sentido muy legitimo,
e inclusive vincularse en cierto modo con la concepcion del corazéon como centro del
ser; pero, dadas las tendencias del espiritu moderno, del cual la mentalidad norteameri-
cana es la expresion mas completa, mucho es de temer que ello no se tome sino en el
sentido por completo individual (o “individualista”, si se prefiere) y puramente humano.

855 «“Les Représentations blasphématoires du Coeur de Jésus”, agosto-septiembre de 1924.

86 Bl “Nigra sum, sed formosa” del Cantar de los Cantares justificaria quiz4 el hecho de que este
apelativo se aplique a la ‘Desposada’.

%7 Ya hemos citado el ejemplo del capellan de Cromwell, Thomas Goodwin, que consagré un libro a
la devocion del Corazon de Jesus (“Le Chrisme et le Coeur dans les anciennes marques corporatives”, en
Reg., noviembre de 1925, p. 402, n. 1).
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Sobre esto queremos llamar la atencion para terminar el examen de esa especie de enig-
ma.

La tendencia moderna, tal como la vemos afirmarse en el protestantismo, es en pri-
mer lugar la tendencia al individualismo, que se manifiesta claramente en el “libre exa-
men”, negacion de toda autoridad espiritual legitima y tradicional. Ese individualismo,
desde el punto de vista filosofico, se afirma igualmente en el racionalismo, que es la ne-
gacion de toda facultad de conocimiento superior a la razon, es decir, al modo indivi-
dual y puramente humano de la inteligencia; y ese racionalismo, en todas sus formas, ha
emanado mas o menos directamente del cartesianismo, al cual, de modo muy natural,
nos recuerda ese “Yo Soy”, y que toma al sujeto pensante y nada mas como unico punto
de partida de toda realidad. El individualismo, asi entendido en el orden intelectual, tie-
ne por consecuencia casi inevitable lo que podria llamarse una “humanizacion” de la re-
ligién, que acaba por degenerar en “religiosidad”, es decir, por no ser ya sino simple
cuestion de sentimiento, un conjunto de aspiraciones vagas y sin objeto definido; el sen-
timentalismo, por lo demas, es, por asi decirlo, complementario del racionalrsmo™®®. Aun
sin hablar de concepciones tales como la de la “experiencia religiosa” de William Ja-
mes, seria facil encontrar ejemplos de esa desviacion mas o menos acentuada en la ma-
yoria de las multiples variedades del protestantismo, y especialmente del protestantismo
anglosajon, cuyo dogma se disuelve en cierto modo y se desvanece para no dejar subsis-
tir sino ese “moralismo” humanitario cuyas manifestaciones mas o menos ruidosas son
uno de los rasgos caracteristicos de nuestra época. De ese “moralismo” que es la culmi-
nacion logica del protestantismo al “moralismo” puramente laico e “irreligioso” (por no
decir antirreligioso) no hay sino un paso, y algunos lo dan con harta facilidad; no se tra-
ta, en suma, sino de grados diferentes en el desarrollo de una misma tendencia.

En tales condiciones, no es de sorprender que a veces se haga uso de una terminolo-
gia y un simbolismo cuyo origen es propiamente religioso pero que se encuentran des-
pojados de este caracter y desviados de su significacion primera, y pueden engafiar fa-
cilmente a quienes no estan sobreaviso de esa deformacion; que ese engafio sea inten-
cional o no, el resultado es el mismo. Asi, se ha contrahecho la figura del Sagrado Cora-
z6n para representar el “Corazon de la Humanidad” (entendida, por lo demads, en sentido
exclusivamente colectivo. y social), como lo ha sefialado L. Charbonneau-Lassay en el
articulo antes aludido, en el cual citaba a este proposito un texto donde se habla “del
Corazon de Maria que simboliza el corazén maternal de la Patria humana, corazon fe-
menino, y del Corazén de Jesis que simboliza el corazon paternal de la Humanidad, co-
razoén masculino; corazoén del hombre, corazén de la mujer, ambos divinos en su princi-

858 Ver “Le Coeur rayonnant et le Coeur enflammé” [aqui, cap. LXIX: “El Corazon irradiante y el Co-
razén en llamas™].
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pio espiritual y natural”®’. No sabemos bien por qué este texto nos ha vuelto irresisti-
blemente a la memoria en presencia del documento relativo a la sociedad norteamerica-
na de la que acabamos de hablar; sin poder mostrarnos absolutamente afirmativos al res-
pecto, tenemos la impresion de encontrarnos en su caso ante algo del mismo género.
Como quiera que fuere, ese modo de disfrazar al Sagrado Corazén como “Corazon de la
Humanidad” constituye, propiamente hablando, una forma de “naturalismo”, y arriesga
degenerar bien pronto en una grosera idolatria; la “religion de la Humanidad” no es, en
la época contemporanea, monopolio exclusivo de Auguste Comte y de algunos de sus
discipulos positivistas, a los cuales ha de reconocerse por lo menos el mérito de haber
expresado francamente lo que otros envuelven en formulas pérfidamente equivocas. He-
mos seflalado ya las desviaciones que en nuestros dias algunos imponen corrientemente
al mismo término “religién”, aplicandolo a cosas puramente humanas®”; este abuso, a
menudo inconsciente, ;no sera el resultado de una accion perfectamente consciente y
deliberada, accion ejercida por aquellos, quienesquiera que fueren, que han asumido la
tarea de deformar sistematicamente la mentalidad occidental desde los comienzos de los
tiempos modernos? A veces estd uno tentado de creerlo asi, sobre todo cuando se ve,
como ocurre desde la ultima guerra®', instaurarse por todas partes una especie de culto
laico y “civico”, una seudorreligion de la cual esta ausente toda idea de lo Divino; no
queremos insistir mas por el momento, pero sabemos que no somos los tnicos que ven
en ello un sintoma inquietante. Lo que diremos para concluir esta vez es que todo ello
depende de una misma idea central, que es la divinizacidon de lo humano, no en el senti-
do en que el cristianismo permite encararlo de cierta manera, sino en el sentido de una
sustitucion de Dios por la humanidad; siendo asi, es facil comprender que los propaga-
dores de tal idea procuren apoderarse del emblema del Sagrado Corazon para hacer de
esa divinizacion de la humanidad una parodia de la union de las dos naturalezas, ;divina
y humana, en la persona de Cristo.

899 Cita de L’Echo de I’Invisible (1917), en “Les Représentations blasphématoires du Coeur de Jésus”,
Reg., agosto-septiembre de 1924, pp. 192-93.
869 Ver nuestra comunicacion “Sur la réforme de la mentalité moderne” [aqui, cap I].

8! [Recordemos que el presente articulo fue publicado en 1927].
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LXXII
“EL OJO QUE LO VE TODO™”

Uno de los simbolos comunes al cristianismo y a la masoneria es el tridngulo en el
cual esta inscripto el Tetragrama hebreo™, o a veces solamente un yod, primera letra del
Tetragrama, que puede considerarse en este caso como una abreviatura de é1°*, que por

1865

lo demas, en virtud de su significacion principial®®, constituye de por si un nombre divi-

no, e incluso el primero de todos segin ciertas tradiciones**

. A veces, también el yod
mismo esta reemplazado por un ojo, generalmente designado como “el Ojo que lo ve
todo” (The All-Seeing Eye); la semejanza de forma entre el yod y el ojo puede, en efec-
to, prestarse a una asimilacion, que por otra parte tiene numerosos significados, sobre
los cuales, sin pretender desarrollarlos enteramente aqui, puede resultar interesante dar
por lo menos algunas indicaciones.

En primer lugar, cabe advertir que el triangulo de que se trata ocupa siempre una po-
sicion central®” y que ademas, en la masoneria, esta situado expresamente entre el sol y
la luna. Resulta de aqui que el ojo contenido en el tridangulo no deberia estar representa-
do en forma de un ojo ordinario, derecho o izquierdo, puesto que en realidad el sol y la
luna corresponden respectivamente al ojo derecho e izquierdo del “Hombre Universal”
en cuanto éste es idéntico al “macrocosmo”®. Para que el simbolismo sea enteramente
correcto, ese 0jo debe ser un ojo “frontal” o “central”, es decir, un “tercer 0jo”, cuya se-
mejanza con el yod es mas notable todavia; y, en efecto, ese “tercer 0jo” es el que “lo ve

892 [Publicado en E. T, abril-mayo de 1948].
83 En la masoneria, este tridngulo se designa a menudo con el nombre de delta, porque la letra griega

asi llamada tiene, efectivamente, forma triangular; pero no creemos que haya de verse en ello una indica-
cion acerca de los origenes del simbolo de que se trata; por otra parte, es evidente que la significacion de
éste es esencialmente ternaria, mientras que el delta griego, no obstante su forma, corresponde a 4 por su
lugar alfabético y su valor numérico.

84 En hebreo, a veces el tetragrama se representa también abreviadamente por tres yod, que tienen
manifiesta relacion con el tridngulo mismo; cuando se los dispone triangularmente, corresponden de
modo neto a los tres puntos del Compagnonnage y la Masoneria.

%3 El yod es considerado como el elemento primero a partir del cual se forman todas las letras del al-
fabeto hebreo.

86 Ver a este respecto La Grande Triade, cap. XXV.

%7 En las iglesias cristianas donde figura, este tridngulo estd situado normalmente encima del altar;
como éste se encuentra ademas presidido por la cruz, el conjunto de la cruz y del tridngulo reproduce, de
modo harto curioso, el simbolo alquimico del azuftre.

88 Ver L’Homme et son devenir selon le Védanta, cap. XII. A este respecto, y mas especialmente en
conexion con el simbolismo masénico, conviene destacar que los 0jos son propiamente las “luces” que
iluminan el microcosmo.
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todo” en la perfecta simultaneidad del eterno presente®”

. A este respecto, hay, pues, en
las figuraciones ordinarias una inexactitud, que introduce una asimetria injustificable,
debida sin duda a que la representacion del “tercer 0jo” parece mas bien inusitada en la
iconografia occidental; pero quienquiera comprende bien ese simbolismo, puede facil-
mente rectificarla.

El triangulo recto [0 sea, con un vértice superior]| se refiere propiamente al Principio;
pero, cuando estd invertido por reflejo en la manifestacion, la mirada del ojo contenido

7870 es decir, del Principio de la

en ¢l aparece en cierto modo como dirigida “hacia abajo
manifestacion misma, y, ademas de su sentido general de “omnipresencia”, toma enton-
ces mas netamente el significado especial de “Providencia”. Por otra parte, si se consi-
dera ese reflejo, més particularmente, en el ser humano, debe notarse que la forma del
tridngulo invertido no es sino el esquema geométrico del corazon®”'; el ojo que esta en
su centro es entonces, propiamente, el “ojo del corazon” (‘aynu-I-qalb en el esoterismo
islamico), con todas las significaciones que implica. Ademads, conviene agregar que por
€so0, seguin otra conocida expresion, se trata del corazdn “abierto” (el-qalbu-I-maftuh);
esta abertura, 0jo o yod, puede ser figurada simbdlicamente como una “herida”, y recor-
daremos a este respecto el corazon irradiante de Saint-Denis d’Orques, sobre el cual ya

%72y una de cuyas particularidades mas notables es preci-

hemos hablado anteriormente
samente que la herida, o lo que exteriormente presenta esa apariencia, tiene visiblemen-
te la forma de un yod.

Mas aun: a la vez que figura el “ojo del corazéon”, como acabamos de decir, el yod,
segun otra de sus significaciones jeroglificas, representa también un “germen” conteni-
do en el corazon asimilado simbolicamente a un fruto; y esto, por lo demas, puede en-
tenderse tanto en sentido “macrocosmico” como “microcésmico””. En su aplicacion al
ser humano, esta Gltima observacion debe ser vinculada con las relaciones entre el “ter-

cer 0j0” y el iz*, del cual el “ojo frontal” y el “ojo del corazdn” representan, en suma,

9 Desde el punto de vista del “triple tiempo”, la luna y el ojo izquierdo corresponden al pasado; el
sol y el ojo derecho, al porvenir; y el “tercer 0jo”, al presente, es decir, al “instante” indivisible que, entre
el pasado y el porvenir, es como un reflejo de la eternidad en el tiempo.

870 Se puede establecer una vinculacién entre esto y el significado del nombre de Avalokitégvara [el
Bodhisattva mahayénico a veces llamado “Seflor de Compasién”], que se interpreta habitualmente como
‘el Sefior que mira hacia abajo’.

%71 En 4rabe, “corazon” se dice galb, e “invertido” se dice magqliib, palabra derivada de la misma raiz.

872 Ver “Le Coeur rayonnant et le Coeur enflammé” [aqui, cap. LXIX: “El Corazén irradiante y el Co-
razén en llamas™].

873 Ver Apergus sur ['Initiation, cap. XLVIIL Desde el punto de vista macrocosmico, la asimilacion de
que se trata es equivalente a la del corazon y el “Huevo del Mundo”; en la tradicion hindu, el “germen”
contenido en éste es el Hiranyagarbha.

8 Le Roi du Monde, cap. V1L
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dos localizaciones diversas, y que es ademas el “ntcleo” o “germen de inmortalidad”®”.
Es también muy significativo a este respecto que la expresion drabe ‘aynu-Il-juld presen-
te el doble sentido de ‘ojo de inmortalidad’ y ‘fuente de inmortalidad’; y esto nos recon-
duce a la idea de “herida”, que sefialabamos antes, pues, en el simbolismo cristiano, esta
también referido a la “fuente de inmortalidad” el doble chorro de sangre y agua que

mana de la abertura del corazon de Cristo®”

. Es éste el “licor de inmortalidad” que, se-
gun la leyenda, fue recogido en el Graal por José de Arimatea; y recordaremos a este
respecto, por ltimo, que la copa misma es un equivalente simbolico del corazon®’, y
que, como éste, constituye también uno de los simbolos tradicionalmente esquematiza-

dos con la forma de un tridngulo invertido.

875 Acerca de los simbolos relacionados con el /iz, haremos notar que la forma de la mandoria (‘al-
mendra’, ‘pepita’, que es también el significado de la palabra liiz) o vesica piscis [‘vejiga del pez’] de la
Edad Media (cf. La Grande Triade, cap. 1I) evoca también la forma del “tercer ojo”; la figura de Cristo
glorioso, en su interior, aparece asi como identificable al “Purusha en el 0jo” de la tradicion hindu; la ex-
presion insdnu-I- ‘ayn [ ‘el hombre del 0jo’] con que en arabe se designa la “nifia de los ojos”, se refiere
igualmente a ese simbolismo.

876 La sangre y el agua son aqui dos complementarios; podria decirse, empleando el lenguaje de la tra-
dicion extremo-oriental, que la sangre es yang y el agua yin, en su mutua relacion (sobre la naturaleza ig-
nea de la sangre, cf. L’Homme et son devenir selon le Védanta, cap. XIII).

877 Ademas, la leyenda de la esmeralda caida de la frente de Lucifer pone también al Graal en relacion
directa con el “tercer 0jo” (cf. Le Roi du Monde, cap. V). Sobre la “piedra caida de los cielos”, ver tam-
bién “Lapsit exillis”, [aqui, cap. XLIV].
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LXXIII
EL GRANO DE MOSTAZA®"®

Con motivo del simbolismo de la letra hebrea yod figurada en el interior del cora-
z6n*”, hemos sefialado que, en el corazon irradiante del marmol astrondmico de Saint-
Denis d’Orques™®, la herida tiene la forma de un yod, y esta semejanza es demasiado
notable y significativa para no ser intencional; por otra parte, en una estampa disenada y
grabada por Callot para una tesis defendida en 1625, se ve que el corazén de Cristo con-
tiene tres yod. Esta letra, la primera del nombre tetragramatico y aquella a partir de la
cual se forman todas las demads letras del alfabeto hebreo, ya esté sola para representar

7882 o5 siem-

la Unidad divina®', ya esté repetida tres veces con significacion “trinitaria
pre esencialmente la imagen del Principio. El yod en el corazon es, pues, el Principio re-
sidente en el centro, ya sea, desde el punto de vista “macrocdésmico”, en el “Centro del
Mundo” que es el “Santo Palacio” de la Cabala®’, ya sea, desde el punto de vista “mi-
crocosmico” y virtualmente por lo menos, en el centro de todo ser, centro simbolizado
siempre por el corazon en las diferentes doctrinas tradicionales®™ y que constituye el
punto mas interior, el punto de contacto con lo Divino. Segin la Cébala, la Shejinah o
“Presencia divina”, que se identifica con la “Luz del Mesias”®® habita (shajdn) a la vez
en el tabernaculo, llamado por eso mishkdn, y en el corazon de los fieles™®; y existe es-

trechisima relacion entre esta doctrina y el significado del nombre Emmanuel, aplicado

$78 [Publicado en E. T., enero-febrero de 1949]. Este articulo, que habia sido escrito en otro tiempo
para la revista Regnabit, pero que no pudo publicarse en ella porque la hostilidad de ciertos medios “neo-
escolasticos” nos obligd entonces a suspender nuestra colaboracion, se sitia mas particularmente en la
“perspectiva” de la tradicion cristiana con la intencion de mostrar su perfecto acuerdo con las demas for-
mas de la tradicion universal; completa las breves indicaciones que hemos dado sobre el mismo punto en
L’Homme et son devenir selon le Véddnta, cap. III. No hemos introducido sino muy pocas modificacio-
nes, para dar mayor precision a algunos puntos, y sobre todo para agregar referencias a nuestras diversas
obras cuando ello nos ha parecido presentar alguna utilidad para los lectores.

879 Cf. “L’Oeil qui voit tout” [aqui, cap. LXXII: “El Ojo que lo ve todo™].

80 [Ver comienzo del cap. LXIX].

8! Cf. La Grande Triade, pp. 169-171.

882 Esta significacion existe ciertamente por lo menos cuando la figuracion de los tres yod se debe a
autores cristianos, como en el caso de la estampa que acabamos de mencionar; de modo mas general
(pues no ha de olvidarse que los tres yod se encuentran también como forma abreviada del tetragrama en
la tradicion judia misma), esa figuracion esta vinculada con el simbolismo universal del triangulo, cuya
relacion con el corazon, por otra parte, hemos sefialado también.

83 Cf. Le Symbolisme de la Croix, cap. 1V.

884 Cf. L’homme et son devenir selon le Véddnta, cap. 111.

85 Cf. Le Roi du Monde, cap. I11.
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al Mesias e interpretado como “Dios en nosotros”. Pero hay también a este respecto mu-
chas otras consideraciones que desarrollar, partiendo sobre todo de que el yod, a la vez
que el sentido de “principio”, tiene también el de “germen”: el yod en el corazon es,
pues, en cierto modo, el germen envuelto en el fruto; hay en esto la indicacion de una
identidad, por lo menos en cierto respecto, entre el simbolismo del corazon y el del
“Huevo del Mundo”, y puede comprenderse asi que el nombre de “germen” se aplique
al Mesias en diversos pasajes de la Biblia®'. Sobre todo debe retener aqui nuestra aten-
cion la idea del germen en el corazdn; y lo merece tanto mas cuanto que esta directa-
mente relacionada con la significacion profunda de una de las mas célebres parabolas
evangélicas, la del grano de mostaza.

Para comprender bien tal relacion, hay que referirse ante todo a la doctrina hinda
que da al corazén, en cuanto centro del ser, el nombre de “Ciudad divina” (Brahma-
pura) y que —cosa muy notable— aplica a esta “Ciudad divina” expresiones idénticas a
algunas de las que se emplean en el Apocalipsis para describir la “Jerusalén celeste”,
El Principio divino, en cuanto reside en el centro del ser, es a menudo designado simbo-
licamente como el “Eter en el corazén”, tomandose, naturalmente, para representar el
Principio, el elemento primordial del cual todos los demés proceden; y este “Eter”
(Akd¢a) es 1a misma cosa que el *Avir hebreo, de cuyo misterio brota la luz (*6r) que re-
aliza la extension por su irradiacion externa®®’, “haciendo del vacio (tohii) un algo y de

29890

lo que no era lo que es”™", mientras que, por una concentracion correlativa con respecto

a esta expansion luminosa, permanece en el interior del corazén como el yod, es decir,

“el punto escondido hecho manifiesto”, uno en tres y tres en uno®”"

. Pero dejaremos aho-
ra este punto de vista cosmogonico para referirnos de preferencia al punto de vista con-
cerniente a un ser particular, como el ser humano, aunque cuidando sefialar que entre los
dos puntos de vista, “macrocosmico’ y,”microcosmico’ hay una correspondencia analo-

gica en virtud de la cual siempre es posible una transposicion del uno al otro.

886 Cf. Le Symbolisme de la Croix, cap. VII. La residencia de es-Sakinah en el corazon de los fieles es
afirmada igualmente por la tradicion islamica.

87 Isaias, 1V, 2; Jeremias, XXII1, 5; Zacarias, 111, 8, y VI, 12. Cf. Apercus sur I’Initiation, caps. XL-
VII y XLVIII, y también nuestro estudio, ya citado, sobre “L’Oeil qui voit tout” [aqui, cap, LXXII: “El
Ojo que lo ve todo™].

888 Cf. L’Homme et son devenir selon le Védanta, cap. I11.

89 Cf. Le Régne de la quantité et les signes des temps, cap. 111.

80 Es el Fiat Lux (Yehi ‘or) del Génesis, primera afirmacion del Verbo divino en la obra de la Crea-
cion; vibracion inicial que abre la via al desarrollo de las posibilidades contenidas potencialmente, en es-
tado “informe y vacio” (tohii va- bohii), en el caos originario (cf. Aper¢us sur ['Initiation, cap. XLVI).

81 Cf. Le Symbolisme de La Croix, cap. V.
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En los textos sagrados de la India encontramos lo siguiente: “Este Atmd (el Espiritu
divino), que reside en el corazdn, es mas pequefio que un grano de arroz, mas pequefio
que un grano de cebada, mas pequefio que un grano de mostaza, mas pequeio que un
grano de mijo, mas pequefio que el germen que esta en un grano de mijo; este Atmd, que
reside en el corazon, es también mas grande que la tierra, mas grande que la atmoésfera,
mas grande que el cielo, mas grande que todos los mundos en conjunto”®?. Es imposible
que no llame la atencidn la similitud entre los términos de este pasaje y los de la parabo-
la evanggélica aludida “Semejante es el reino de los cielos a un granito de mostaza, que
toméandolo un hombre lo sembr6 en su campo; el cual es la mas pequefia de todas las se-
millas, mas cuando se ha desarrollado es mayor que las hortalizas y se hace un arbol, de
modo que vienen las aves del cielo y anidan en sus ramas”™”.

A este paralelo, que parece imponerse, podria hacerse una sola objecion: ;es verda-
deramente posible asimilar “el Amd que reside en el corazén” a lo que el Evangelio de-
signa como el “Reino de los Cielos” o “el Reino de Dios”? El Evangelio mismo da res-
puesta a esta pregunta, y en un sentido netamente afirmativo; en efecto, los fariseos que
preguntaban cuando llegaria el “Reino de Dios”, entendiéndolo en un sentido exterior y
temporal, Cristo dirige estas palabras: “No viene el Reino de Dios ostensiblemente.

Ni podra decirse: Helo alli, helo aqui, porque el Reino de Dios estd dentro de voso-
tros (Regnum Dei intra vos est)”®*. La accion divina se ejerce siempre desde el inte-
rior®”| y por eso no es ostensible, pues la mirada estd necesariamente vuelta a las cosas
exteriores; por eso también, la doctrina hindu da al Principio el nombre de “ordenador

%6, pues su operacion se cumple de adentro afuera, del centro a la

interno (antar-yami
circunferencia, de lo no-manifestado a la manifestacion, de modo que su punto de parti-
da escapa a todas las facultades pertenecientes al orden sensible o procedentes mas o

menos directa o indirectamente de é1*’. El “Reino de Dios”, al igual que la ‘“casa de

82 Chhandogya-Updnishad, Prapathaka 3°, Khanda 14°, ¢ruti 3.

83 San Mateo, X111, 31-32; cf. San Marcos, IV, 30, 32; San Lucas, X111, 1819.

84 San Lucas, XVII, 21. Recordemos a este respecto el siguiente texto taoista ya citado de modo mas
completo en L’Homme et son devenir selon le Védanta. cap, X): “No preguntéis si el Principio esta en
esto o en aquello. Estd en todos los seres. Por eso se le dan los apelativos de grande, supremo, integro,
universal, total... Estd en todos los seres, por una terminacion de norma (el punto central o el “invariable
medio”), pero no es idéntico a los seres, pues ni esta diversificado (en la multiplicidad) ni limitado” (Ch-
uang-tsé, cap. XXII [§6=F (ed. Wieger)]).

%5 “En el centro de todas las cosas, y superior a todas, esta la accion productora del Principio supre-
mo” (Chuang-tsé, cap. XI [ § 6 = F (ed. Wieger) ]).

86 Cf. L’Homme et son devenir selon le Véddnta, cap. XV.

7 La accion “ordenadora” que hace salir el mundo del caos (sabido es que késmos significa en griego
a la vez ‘orden’ y ‘mundo’), se identifica esencialmente con la vibracion inicial de que hablabamos ante-
riormente.
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Dios” (Beyt-el)*®, se identifica naturalmente con el centro, es decir con lo que hay de
mas interior, sea con respecto al conjunto de todos los seres, sea con respecto a cada uno
de ellos en particular.

Dicho esto, se ve claramente que la antitesis contenida en el texto evangélico —la fi-
gura del grano de mostaza que es “la mas pequefia de las semillas” pero que se hace
“mayor que las hortalizas”— corresponde exactamente a la doble gradacion, descenden-
te y ascendente, que en el texto hindu expresa la idea de extrema pequenez y de extremo
grandor. Por lo demads, hay en el Evangelio otros pasajes donde el grano de mostaza se
toma también como representacion de lo més pequeno posible: “Si tuvierais fe como un
granito de mostaza...”®; y esto no deja de relacionarse con lo que precede, pues la fe,
por la cual se captan de cierta manera las cosas del orden suprasensible, esta referida ha-
bitualmente al corazon®®. Pero, ;qué significa esa oposicion segln la cual el “Reino de
Dios” o “el Atmd que reside en el corazoén” es a la vez lo mas pequefio y lo mas grande?
Es evidente que ello debe entenderse en dos relaciones diversas; pero, /cudles son estas
relaciones? Para comprenderlo, basta en suma saber que, cuando se pasa analdogicamen-
te de lo inferior a lo superior, de lo externo a lo interno, de lo material a lo espiritual, tal
analogia, para ser correctamente aplicada, debe tomarse en sentido inverso: asi, tal
como la imagen de un objeto en un espejo aparece invertida con respecto a ese objeto,
lo que es primero o mayor en el orden principial es, por lo menos en apariencia, lo lti-

901

mo y menor en el orden manifestado™'. Esta aplicacion del sentido inverso, de modo ge-

neral, esta indicada también por otras palabras evangélicas, por lo menos en una de las

significaciones que contienen: “Los postreros serdn los primeros, y los primeros postre-

r0s””” “El que se ensalza sera humillado y el que se humille serd ensalzado”*®; “El que

se humillare hasta hacerse como un nifio..., ése sera el mas grande en el Reino de los

Cielos™™; “Si alguno quiere ser el primero, que sea el tltimo de todos y el servidor de

todos™**; “El menor entre todos vosotros, ése sera el mas grande™".
Para limitarnos al caso que aqui nos interesa en especial y para hacer la cosa mas fa-

cilmente comprensible, podemos tomar términos de comparacion en el orden matemati-

88 Cf. Le Roi du Monde, cap, 1X.

89 San Lucas, XVII, 6.

% Inclusive podria a este respecto encontrarse aqui, mas particularmente, cierta relacién con el sim-
bolismo del “ojo del corazon”.

U Cf. L’Homme et son devenir selon le Védanta, cap. I11.

22 San Mateo, XX, 16; cf. ibid., XIX, 30; San Marcos, X, 31.

993 San Lucas, XVIII, 14.

%% San Mateo, XVIII, 4.

%5 San Marcos, IX, 35.

%6 San Lucas, IX, 48.
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co, sirviéndonos de los dos simbolismos, el geométrico y el aritmético, entre los cuales
hay a este respecto perfecta concordancia. Asi, el punto geométrico es cuantitativamente

7y no ocupa ningun espacio, aunque es el principio por el cual se produce el espa-

nulo
cio integro, que no es sino el desarrollo de las virtualidades propias de aquél, ya que la
“efectuacion” del espacio resulta de la irradiacion del punto segin las “seis
direcciones™®. Del mismo modo, la unidad aritmética es el menor de los nimeros si se
la encara como situada en la multiplicidad, pero es el mayor en principio, pues los con-
tiene virtualmente a todos y produce su serie integra por la sola repeticion indefinida de
st misma. Y del mismo modo también, para volver al simbolismo de que tratdbamos al
comienzo, el yod es la menor de las letras del alfabeto hebreo, y sin embargo de ella de-

%9 A esta doble relacion se refiere también el doble

rivan las formas de todas las demas
sentido jeroglifico del yod, como “principio” y como “germen’: en el mundo superior,
es el principio, que contiene todas las cosas; en el mundo inferior, es el germen, que esta
contenido en todas las cosas; son el punto de vista de la trascendencia y el de la inma-
nencia, conciliados en la tnica sintesis de la armonia total’'’. El punto es a la vez princi-
pio y germen de las extensiones; la unidad es a la vez principio y germen de los nlime-
ros; igualmente, el Verbo divino, seglin se lo considere como eternamente subsistente en
si 0 como haciéndose “Centro del Mundo™", es a la vez principio y germen de todos los
seres’’?,

El Principio divino que reside en el centro del ser estd representado por la doctrina

)913

hindi como un grano o semilla (dhdtu), como un germen (bhija)’ ", porque, en cierto

modo, solo esta virtualmente en ese ser, hasta tanto la “Union” se haya realizado de

%7 Esta nulidad corresponde a lo que el taoismo llama la “nada de forma”.

9% Sobre las relaciones entre el punto y la extension, cf. Le Symbolismo de la Croix. cap. XV1.

%9 De ahi estas palabras: “Antes pasarin el cielo y la tierra que pase una sola jota (iota, es decir, un
solo yod) o una tilde (parte de letra, forma elemental asimilada al yod) de la Ley, sin que todo se verifi-
que” (San Mateo, V, 18).

%1% La identidad esencial de ambos aspectos estd representada también por la equivalencia numérica
de los nombres ‘el- ‘Elyon, ‘el Dios altisimo’, y ‘Immanii’el, ‘Dios en nosotros’ (cf. Le Roi du Monde, cap.
VI). [La suma de las letras consonanticas de cada nombre es 197, debiendo contarse, en virtud de las re-
glas de escritura hebrea, la doble m como simple. (N. del T.)]

! En la tradicion hindu, el primero de estos dos aspectos del Verbo es Svayambhii [‘El que subsiste
por si mismo’], y el segundo es Hiranyagarbha [el ‘Embrion de oro’].

912 Desde otro punto de vista, esta consideracion del sentido inverso podria aplicarse también a las dos
fases complementarias de la manifestacion universal: despliegue y repliegue (développement et envelop-
pement), espiracion y aspiracion, expansion y concentracion, “solucion” y “coagulacion” (cf. La Grande
Triade, cap. VI).

3 Se advertira a este respecto €l parentesco de las palabras latinas gramen, ‘grano’, y germen, ‘ger-
men’. En sanscrito, la palabra drdtu sirve también para designar la ‘raiz’ verbal, como ‘simiente’ cuyo de-
sarrollo da nacimiento al lenguaje integro (cf. L’Homme et son devenir selon le Védanta, cap. XI).
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modo efectivo’*. Por otra parte, ese mismo ser, y la manifestacion integra a la cual per-
tenece, no son sino por el principio, no tienen realidad positiva sino por participacion en
su esencia, y en la medida misma de esta participacion. El Espiritu divino (4tmd), sien-
do el Principio unico de todas las cosas, sobrepasa o trasciende inmensamente toda exis-
tencia’’; por eso se lo califica de mayor que cada uno de los “tres mundos”, terrestre,
intermedio y celeste (los tres términos del 7ribhuvana), que son los diferentes modos de
la manifestacion universal, y también de mayor que estos “tres mundos” en conjunto,
puesto que esta mas alld de toda manifestacion, siendo el Principio inmutable, eterno,
absoluto e incondicionado’"®.

En la parabola del grano de mostaza, hay aun un punto que requiere explicacion en
relacion con lo que precede’’: se dice que el grano, al desarrollarse, se convierte en ér-
bol; y sabido es que el arbol constituye en todas las tradiciones uno de los principales
simbolos del “Eje del Mundo™'®. Esta significacion conviene perfectamente al caso: el
grano es el centro; el arbol que de €l brota es el eje, directamente salido de ese centro, y
extiende a través de todos los mundos sus ramas, en las cuales vienen a posarse las
“aves del cielo”, que, como en ciertos textos hindues, representan los estados superiores
del ser. Ese eje invariable, en efecto, es el “soporte divino” de toda existencia; es, como
lo ensefian las doctrinas extremo-orientales, la direccion segun la cual se ejerce la “Acti-

vidad del Cielo”, el lugar de manifestacion de la “Voluntad del Cielo™"

. (No es ésta
una de las razones por las cuales, en el Padrenuestro, inmediatamente después de este
ruego: “Venga a nos el tu reino” (y ciertamente se trata aqui del “Reino de Dios”), sigue

este otro: “Hagase tu voluntad en la Tierra como en el Cielo”, expresion de la union

9" Decimos “virtualmente” mas bien que “potencialmente”, porque no puede haber nada de potencial
en el orden divino; solo desde el punto de vista del ser individual y con respecto a él podria hablarse aqui
de potencialidad. La pero potencialidad es la indiferenciacion absoluta de la “materia prima” en el sentido
aristotélico, idéntica a la indistincion del caos primordial.

95 Tomamos la palabra “existencia” en su acepcion etimologica rigurosa: “existere” es ex-stare, tener
su ser de otro que de si mismo, ser dependiente de un principio superior; la existencia asi entendida es,
pues, propiamente el ser contingente, relativo, condicionado, el modo de ser de lo que no tiene en si mis-
mo su razoén suficiente.

916 Los “tres mundos” no se mencionan en la parabola del grano de mostaza, pero estan representados
por las tres medidas de harina en la parabola de la levadura, que la sigue inmediatamente (San Mateo,
XIIL, 33; San Lucas, X1I1. 20-21).

%17 Sefialemos también que el “campo” (kshetra) es, en la terminologia hindd, la designacion simboli-
ca del dominio en el cual se desarrollan las posibilidades de un ser.

98 Cf. Le Symbolisme de la Croix, cap. 1X.

9 Cf. Le Symbolisrne de la Croix, cap. XXIII. Empleariamos aqui mas bien la expresion “lugar me-
tafisico” por analogia con la de “lugar geométrico” que da un simbolo lo mas exacto posible de aquello de
que se trata.
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“axial” de todos los mundos entre si y con el Principio divino, de la plena realizacion de
esa armonia total a la cual aludiamos, que no puede cumplirse a menos que todos los se-
res concierten sus aspiraciones segun una direccion tnica, la del eje mismo?°* “Que to-
dos sean uno; como Tu, Padre, en mi y yo en Ti, que también ellos en nosotros sean
uno... Para que sean uno como nosotros somos uno; yo en ellos y tu en mi, para que
sean consumados en la unidad™'. Esta union perfecta es el verdadero advenimiento del
“Reino de Dios”, que viene de dentro y se expande hacia afuera, en la plenitud del orden
universal, consumacion de la manifestacion entera y restauracion de la integridad del
“estado primordial”. Es la venida de la “Jerusalén Celeste al fin de los tiempos™***: “He
aqui el Tabernaculo de Dios entre los hombres, y erigird su tabernaculo entre ellos, y

923

ellos seran su pueblo y el mismo Dios serd con ellos™. Y enjugard las lagrimas de sus

0jos, y la muerte no existira mas...””** “No habra ya maldicion alguna, y el trono de

Dios y del Cordero estard en ella [en la Ciudad], y sus siervos le serviran, y veran su

925 926

rostro, y llevardn Su nombre sobre la frente””. No habrd ya noche™ ni tendran necesi-

dad de luz de antorcha, ni de luz del sol, porque el Sefior Dios los alumbrara, y reinaran

por los siglos de los siglos™?’.

20 Es de notar que la palabra “concordia” significa literalmente ‘unién de los corazones’ (cum-cor-
dia); en este caso, el corazon se toma como representacion de la voluntad, principalmente.

2! San Juan, XVII, 21-23.

922 Para vincular més intimamente esto con lo que acabarnos de decir sobre el simbolismo del arbol,
recordaremos también que el “Arbol de Vida” est4 situado en el centro de la “Jerusalén celeste” (cf. Le
Roi du Monde, cap. X1, y Le Symbolisme de la Croix, cap. 1X).

93 Naturalmente, cabe referirse aqui a lo que deciamos anteriormente sobre la Shejindh y sobre ‘Im-
manii’el.

92 Apocalipsis, XXI, 3-4. La “Jerusalén celeste”, en cuanto “Centro del Mundo”, se identifica efecti-
vamente con la “morada de inmortalidad” (cf. LeRoi du Monde, cap. VII).

%25 Puede verse en esto una alusion al “tercer 0jo”, el cual tiene la forma de un yod, segiin lo hemos
explicado en nuestro estudio sobre “L’Oeil qui voit tout” (aqui, cap, LXXII: “El Ojo que todo lo ve”]:
cuando sean restablecidos en el “estado prirnordial”, poseeran efectivamente, y por eso mismo, el “senti-
do de la eternidad”.

%26 La noche se torna aqui, naturalmente, en su sentido inferior, en que se asimila al caos, y es eviden-
te que la perfeccion del “cosmos” estd en oposicion con éste (podria decirse, en el otro extremo de la ma-
nifestacion), de modo que dicha perfeccion puede considerarse como un “dia” perpetuo.

%27 Apocalipsis, XXI1I, 3-5. Cf. también ibid., XXI, 23 “Y la ciudad no tiene necesidad de sol ni de
luna para que alumbren en ella, porque la gloria de Dios la ilumina y su antorcha es el Cordero”. La “glo-
ria de Dios” es también una designacion de la Shejinah, cuya manifestacion, en efecto, se representa
siempre como “Luz” (cf. Le Roi du Monde, cap. 11I).
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LXXIV
EL ETER EN EL CORAZON**

Al aludir anteriormente a lo que la doctrina hindu llama de modo simbolico “el Eter
en el corazon”, indicdbamos que lo asi designado es en realidad el Principio divino que
reside, virtualmente por lo menos, en el centro de todo ser. El corazén, aqui al igual que
en todas las doctrinas tradicionales, se considera, en efecto, como representacion del
centro vital del ser’”, y ello en el sentido mas completo concebible, pues no se trata tini-
camente del o6rgano corporal y de su papel fisioldgico, sino que esa nocion se aplica
igualmente, por transposicion analdgica, a todos los puntos de vista y en todos los domi-
nios a los cuales se extienden las posibilidades del ser considerado, del ser humano por
ejemplo, puesto que su caso, por ser precisamente el nuestro, es de toda evidencia el que
nos interesa de modo mas directo. Mas estrictamente aun, ¢l centro vital se considera
como correspondiente al ventriculo menor del corazén; y es claro que este ventriculo
(referido al cual encontramos, por lo demads, la misma idea de “pequefiez” a que nos re-
feriamos con motivo del grano de mostaza) toma una significacion por completo simbod-
lica cuando se lo transpone mas alla del dominio corpdreo; pero ha de quedar bien claro
que, como todo simbolismo verdadero y auténticamente tradicional, éste estd fundado
en la realidad, por una relacion efectiva existente entre el centro tomado en sentido su-
perior o espiritual y el punto determinado del organismo que le sirve de representacion.

Para volver al “Eter en el corazén”, he aqui uno de los textos fundamentales a su
respecto: “En esa residencia de Brahma (es decir, en el centro vital de que tratamos) hay
un pequefio loto, una morada en la cual esta una pequena cavidad (dahara) ocupada por
el Eter (dkd¢a); ha de buscarse lo que hay en ese lugar, y se lo conocera”®. Lo que asi
reside en este centro del ser no es simplemente el elemento etéreo, principio de los otros
cuatro elementos sensibles; solo podrian creerlo asi quienes se atuvieran al sentido mas
externo, es decir, al que se refiere inicamente al mundo corpdreo, en el cual dicho ele-
mento desempeia ciertamente el papel de principio, ya que a partir de €él, por diferencia-
cion de las cualidades complementarias (convertidas apariencialmente en opuestas en su

8 [Publicado en £. T., abril-mayo de 1949]. Lo mismo que nuestro articulo sobre “Le grain de séne-
vé” [aqui, cap. LXXIII: “El grano de mostaza™], éste, que debia seguirle, habia sido escrito originaria-
mente para Regnabit; da lugar, pues, a las mismas observaciones y, aunque la mayor parte de las conside-
raciones que contiene no sean sin duda enteramente nuevas para los lectores de Etudes Traditionnelles,
hemos creido que podia no carecer de interés para ellos encontrarlas asi presentadas desde un angulo un
tanto diferente.

% Ver L’Homme et son devenir selon le Véddnta cap 111.

90 Chhdndogya-Updanishad, Prapathaka 8°, Khanda 1°, ¢ruti 2.
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manifestacion exterior) y por ruptura del equilibrio primordial en el que estaban conte-
nidas en estado “indistinto”, se han producido y desarrollado todas las cosas de este
mundo®'. Pero en tal caso no se trata sino de un principio relativo, como es relativo este
mismo mundo, no siendo sino un modo especial de la manifestacion universal; aunque
eso no quita que tal papel del Eter, en cuanto primero de los elementos, sea lo que hace
posible la transposicion que importa efectuar; todo principio relativo, por lo mismo que
no deja de ser verdaderamente principio en su orden, es una imagen natural, aunque mas
lejana, y como un reflejo del Principio absoluto y supremo. E, inclusive, solo con carac-
ter de “soporte” para esta transposicion se designa al Eter en ese texto, segtin el final del
mismo lo indica expresamente, pues, si no se tratara sino de lo que las palabras emplea-
das expresan de modo literal e inmediato, evidentemente no habria nada que buscar; lo
que debe buscarse es la realidad espiritual que corresponde analogicamente al Eter, y de
la cual éste es, por asi decirlo, la expresion con respecto al mundo sensible. El resultado
de esa busqueda es lo que se denomina propiamente “conocimiento del corazén™ (hdr-
da-vidyd), y éste es al mismo tiempo el “conocimiento de la cavidad” (dahdrda-vidya ),
equivalencia que se manifiesta en sanscrito por el hecho de que las palabras respectivas
(harda y dahara [siendo a=a+a]) estan formadas por las mismas letras dispuestas en or-
den diferente; es, en otros términos, el conocimiento de lo mas profundo e interior en el
ser’,

Lo mismo que la designacion del Eter, los términos como “loto” o cavidad” que he-
mos encontrado deben también tomarse, por supuesto, en sentido simbolico; desde que
se trasciende el orden sensible, por lo demds, ya no puede tratarse en modo alguno de
localizacion en el sentido propio de la palabra, pues aquello de que se trata no esta ya
sometido a la condicion espacial. Las expresiones referidas al espacio o al tiempo toman
entonces valor de puros simbolos; y este género de simbolismo es, por lo demas, natural
e inevitable desde que necesariamente debe hacerse uso de un modo de expresion adap-
tado al estado humano individual y terrestre, de un lenguaje que es el de seres vivos ac-
tualmente en el espacio y en el tiempo. Asi esas dos formas, espacial y temporal, que en
cierto modo son mutuamente complementarias en ciertos respectos, son de empleo muy
general y casi constante, ya por concurrencia en una misma representacion, ya para dar
dos representaciones diferentes de una misma realidad®®, la cual, en si misma, estd mas
alla del tiempo y el espacio. Por ejemplo, cuando se dice que la inteligencia reside en el

! Ver nuestro estudio sobre “La Théorie hindoue des cinq élérnents” (E.T., agosto-septiembre de
1935).

%32 Con respecto a la cavidad o “caverna” del corazon, considerada mas en particular como el “lugar”
donde se cumple el nacimiento del Avatdra, ver también Apercus sur ['Initiation, cap. XLVIIL

933 Por ejernplo, la representacion geométrica de los estados multiples del ser y su representacion en
forma de una serie de “ciclos” sucesivos.
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corazon, va de suyo que no se trata en modo alguno de localizar la inteligencia, de asig-
narle “dimensiones” y una posicion determinada en el espacio; estaba reservado a la fi-
losofia moderna y puramente profana, con Descartes, plantear la cuestion, contradictoria
en sus términos mismos, de una “sede del alma”, y pretender situarla literalmente en de-
terminada zona del cerebro; las antiguas doctrinas tradicionales, por cierto, jamas han
dado lugar a semejantes confusiones, y sus intérpretes autorizados han sabido siempre
perfectamente a qué atenerse acerca de lo que debia ser entendido simbolicamente, ha-
ciendo corresponderse entre si los diversos 6rdenes de realidades sin mezclarlos y ob-
servando estrictamente su reparticion jerarquica segun los grados de la Existencia uni-
versal. Todas estas consideraciones, por lo demas, nos parecen tan evidentes, que estari-
amos tentados de pedir excusas por insistir tanto en ellas; si lo hacemos, se debe a que
sabemos demasiado bien lo que los orientalistas, en su ignorancia de los datos mas ele-
mentales del simbolismo, han llegado a hacer de las doctrinas que estudian desde afue-
ra, sin procurar jamas adquirir de ellas un conocimiento directo, y como, tomandolo
todo en el sentido mas burdamente material, deforman tales doctrinas hasta presentar a
veces de ellas una verdadera caricatura; y a que sabemos también que la actitud de esos
orientalistas no es cosa excepcional, sino que procede, al contrario, de una mentalidad
propia, por lo menos en Occidente, de la gran mayoria de nuestros contemporaneos,
mentalidad que en el fondo no es sino la especificamente moderna.

El loto tiene un simbolismo de multiples aspectos, a algunos de los cuales nos he-
mos referido ya en otras ocasiones’*; en uno de ellos, al cual alude el texto antes citado,
se lo emplea para representar los diversos centros, inclusive secundarios, del ser huma-
no, ya sea centros fisioldgicos (plexos nerviosos en especial), ya sea, y sobre todo, cen-
tros psiquicos (correspondientes a esos mismos plexos en virtud de la vinculacion exis-
tente entre el estado corpdreo y el estado sutil en el compuesto que la individualidad hu-
mana constituye propiamente). Esos centros, en la tradicion hindt, reciben habitualmen-
te el nombre de “lotos” (padma o kamala) y se los figura con diferente numero de péta-
los, nimeros que tienen igualmente significado simbdlico, asi como los colores puestos
ademads en relacion con ellos (aparte de ciertos sonidos con los cuales se ponen también
en correspondencia y que son los mantra pertenecientes a diversas modalidades vibrato-
rias, en armonia con las facultades especiales respectivamente regidas por tales centros
y procedentes, en cierto modo, de su irradiacion, figurada por el abrirse de los péta-
los)***; también se les llama “ruedas” (chakra), lo cual, sefialémoslo de paso, corrobora
una vez mas la estrechisima relacion que, segun hemos indicado en otro lugar, existe de
modo general entre el simbolismo de la rueda y el de flores tales como el loto y la rosa.

934 Ver particularmente “Les fleurs symboliques” [aqui, cap. IX: “Las flores simbdlicas™].
935 Sobre todo esto, ver “Kundalini-Yoga” (E. T, octubre y noviembre de 1933).
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Se impone aun otra observacion antes de ir mas lejos: en este caso, como en todos
los otros del mismo género, se erraria en extremo si se creyera que la consideracion de
los sentidos superiores se opone a la admision del sentido literal, que aquélla anula a
¢sta o la hace falsa de algun modo: la superposicion de una pluralidad de sentidos que,
lejos de excluirse, se armonizan y completan, es, segun lo hemos explicado harto a me-
nudo, un caricter enteramente general del verdadero simbolismo. Si nos limitamos al
mundo corpéreo, el Eter, en cuanto primero de los elementos sensibles, desempeifia en él
real y verdaderamente el papel “central” que debe reconocerse a todo lo que es principio
en un orden cualquiera: su estado de homogeneidad y equilibrio perfecto puede repre-
sentarse por el punto primordial neutro, anterior a todas las distinciones y a todas las
oposiciones, del cual éstas parten y a donde vuelven finalmente para resolverse en €l, en
el doble movimiento alternativo de expansion y contraccion, expiracion y aspiiracion,
diastole y sistole, en que consisten esencialmente las dos fases complementarias de todo
proceso de manifestacion. Esto se encuentra con cabal exactitud, por lo demads, en las
antiguas concepciones cosmologicas de Occidente, donde se han representado los cuatro
elementos diferenciados como dispuestos en los extremos de los cuatro brazos de una
cruz, oponiéndose asi dos a dos: fuego y agua, aire y tierra, segun su participacion res-
pectiva en las cualidades fundamentales igualmente opuestas por pares: calido y frio,
seco y hiimedo, conforme a la teoria aristotélica®; y, en algunas de estas figuraciones,
aquello que los alquimistas llamaban la “quintaesencia” (quinta essentia), es decir, el
quinto elemento, que no es sino el Eter (primero en el orden de desarrollo de la manifes-
tacion, pero ultimo en el orden inverso que es el de la reabsorcion o del retorno a la ho-
mogeneidad primordial), aparece en el centro de la cruz en la forma de una rosa de cin-
co pétalos, que evidentemente recuerda, en cuanto flor simbdlica, al loto de las tradicio-
nes orientales (el centro de la cruz corresponde entonces a la “cavidad” del corazon, ya
el simbolismo se aplique, por lo demas, al punto de vista “rnacrocosmico”, ya al “mi-
crocosmico”), mientras que, por otra parte, el esquema geométrico segun el cual estd

%7 Es ésta una

trazada la rosa no es sino la estrella pentagramatica o pentalfa pitagérico
aplicacion particular del simbolismo de la cruz y su centro, perfectamente conforme a su
significacion general tal como la hemos expuesto en otro lugar®™®; y al mismo tiempo es-

tas consideraciones relativas al Eter deben ponerse, naturalmente, en conexion también

936 Sobre esto también remitiremos para mas detalles a nuestro recién mencionado estudio sobre “La
Théorie hindoue des cinq éléments”

%7 Recordaremos que tal figura, la cual es de cardcter netamente hermético y rosacruz y es propia-
mente la de la Rota Mundi, ha sido puesta por Leibniz como encabezamiento de su tratado De Arte Com-
binatoria (ver Les Principes du Calcul infinitésimal, Avant-propos).

938 Ver Le Symbolisme de la Croix, cap. VIL
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con la teoria cosmogodnica de la Cabala hebrea en lo que concierne al ‘Avir, teoria que
hemos recordado antes””’.

Pero, en las doctrinas tradicionales, una teoria fisica (en el sentido antiguo de la pa-
labra) no puede considerarse jamas como autosuficiente; es solamente un punto de par-
tida, un “soporte” que permite, por medio de las correspondencias analdgicas, elevarse
al conocimiento de los 6rdenes superiores; y ésta, por lo demés, como es sabido, consti-
tuye una de las diferencias esenciales existentes entre el punto de vista de la ciencia sa-
grada o tradicional y el de la ciencia profana tal como la conciben los modernos. Lo que
reside en el corazon no es, pues, solamente el Eter en el sentido propio del término: en
tanto que el corazén es el centro del ser humano considerado en su integridad, y no en
su sola modalidad corporea, lo que estd en su centro es el “alrna viviente” (jivatma), la
cual contiene en principio todas las posibilidades que se desarrollan en el curso de la
existencia individual, como el Eter contiene en principio todas las posibilidades de la
manifestacion corpdrea o sensible. Es muy notable, en relacion con las concordancias
entre las tradiciones orientales y occidentales, que Dante hable también del “espiritu de

7940 es decir, precisamente en esa

la vida, que mora en la mas secreta camara del corazon
misma “cavidad” de que se trata en la tradicién hindu; y, cosa quizas mas singular atn,
la expresion que emplea, “spirito de la vita”, es una traduccion lo mas rigurosamente li-
teral posible del término sanscrito jivatmad, del cual, sin embargo, es muy poco verosimil
que haya podido tomar conocimiento por ninguna via.

Hay mas aun: lo que respecta al “alma viviente” como residente en el corazéon no
concierne, directamente por lo menos, sino a un dominio intermedio, que constituye lo
que puede llamarse propiamente el orden psiquico (en el sentido original de la palabra
griega psykhe) y que no sobrepasa la consideracion del individuo humano como tal; de
ahi es menester, pues, elevarse aun a un sentido superior, el puramente espiritual o me-
tafisico; y huelga casi senalar que la superposicion de los tres sentidos corresponde
exactamente a la jerarquia de “los tres mundos”. Asi, lo que reside en el corazon, desde
un primer punto de vista es el elemento etéreo, pero no eso solamente; desde un segun-
do punto de vista, es el “alma viviente”, pero no es solamente eso tampoco, pues lo re-
presentado por el corazén es esencialmente el punto de contacto del individuo con lo
universal o, en otros términos, de lo humano con lo Divino, punto de contacto que se
identifica, naturalmente, con el centro mismo de la individualidad. Por consiguiente,
hay que hacer intervenir aqui un tercer punto de vista, que puede llamarse “supraindivi-
dual”, puesto que, al expresar las relaciones del ser humano con el Principio, sale por

939 Ver “Le grain de sénevé” [aqui. cap. LXXIIIL: “El grano de mostaza”].
M0 “In quello punto dico veracemente che lo spirito de la vita, lo quale dimora ne la secretissima ca-
mera de lo cuore...” (Vita Nova, 2).
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eso mismo de los limites de la condicion individual, y desde este punto de vista se dice,
por ultimo, que lo que reside en el corazén es Brahma mismo, el Principio divino del
cual procede y depende enteramente toda existencia y que, desde el interior, penetra,
sostiene e ilumina todas las cosas. El Eter también, en el mundo corpéreo, puede consi-
derarse como el que produce y penetra todo, y por eso todos los textos sagrados de la
India y sus comentarios autorizados lo presentan como un simbolo de Brahma®"'; lo, que
se designa como “el Eter en el corazon”, en el sentido mas elevado, es, pues, Brahma
mismo Yy, por consiguiente, el “conocimiento del corazéon” cuando alcanza su grado mas
profundo, se identifica verdaderamente con el ‘“conocimiento divino” (Brahma-
vidyd)’™®.

El Principio divino, por otra parte, se considera como residente también, en cierto
modo, en el centro de todo ser, lo que esta en conformidad con lo que dice San Juan
cuando habla de “la Luz verdadera que ilumina a todo hombre que viene a este mundo”;
pero esta “presencia divina”, asimilable a la Shejindh hebrea, no puede ser sino virtual,
en el sentido de que el ser puede no tener conciencia actual de ella; esa presencia no se
hace plenamente efectiva para ese ser sino cuando éste ha tomado conciencia y la ha
“realizado” por la “Union”, entendida en el sentido del sanscrito Yoga. Entonces ese ser
sabe, por el mas real e inmediato de los conocimientos, que “el Atmd que reside en el
corazon” no, es simplemente er jivdtmd, el alma individual y humana, sino que es tam-
bién el Atmd absoluto e incondicionado, el Espiritu universal y divino, y que uno y otro,
en ese punto central, estdn en un contacto indisoluble y, por otra parte, inexpresable,
pues en verdad no son sino uno, como, segun las palabras de Cristo, “mi Padre y yo so-
mos uno”. Quien ha llegado efectivamente a ese conocimiento, ha alcanzado verdadera-
mente el centro, y no solo el suyo propio sino también, por eso mismo, el centro de to-
das las cosas; ha realizado la union de su corazon con el “Sol espiritual” que es el verda-
dero “Corazén del Mundo”. El corazon asi considerado es, segun las ensefianzas de la
tradicion hindq, la “Ciudad divina” (Brahma-pura);.y ésta se describe, segiin lo hemos
ya indicado anteriormente, en términos semejantes a los que el Apocalipsis aplica a la
“Jerusalén Celeste” que es también, en efecto, una de las figuraciones del “Corazon del
Mundo”.

! “Brahma es como el Eter, que esta doquiera y que penetra simultineamente el exterior y el interior
de las cosas” (Cankaracharya, Atma-Bodha).

%2 Este conocimiento divino mismo puede ser atin de dos especies, “no-supremo” (dpara) o “supre-
mo”’(para), correspondientes respectivamente al mundo celeste y a lo que estd mas alla de los “tres mun-
dos”; pero esa distincion, pese a su extrema importancia desde el punto de vista de la metafisica pura, no
tiene intervencion en las consideraciones que ahora exponemos, asi como tampoco la de los dos grados
diferentes en que, de modo correlativo, puede encararse también la “Unidon” misma.
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LXXV
LA CIUDAD DIVINA®?

Hemos hablado ya en varias oportunidades sobre el simbolismo de la “Ciudad divi-
na” (Brahma-pura en la tradicion hinda)’*: sabido es que lo asi designado propiamente
es el centro del ser, representado por el corazon, que por lo demés le corresponde efecti-
vamente en el organismo corpéreo, y que ese centro es la residencia de Purusha, identi-
ficado con el Principio divino (Brahma) en cuanto éste es el “ordenador interno” (antar-
yami) que rige el conjunto de las facultades de ese ser por la actividad “no-actuante”
que es consecuencia inmediata de su sola presencia. El nombre Purusha es interpretado
por esta razén como puri-¢aya, es decir ‘el que reside o reposa (¢aya) en el ser como en
una ciudad (pura)’; esta interpretacion pertenece evidentemente al Nirukta [disciplina
de exégesis simbolica], pero A. K. Coomaraswamy ha hecho notar que, aunque no sea
asi en la mayoria de los casos, en éste podria representar a la vez una verdadera deriva-
cion etimoldgica® y este punto, a causa de todas las conexiones que permite establecer,
merece que nos detengamos en €l con algo mas de espacio.

Ante todo, es de notar que el griego pdlis y el latin civitas, que designan la ‘ciudad’,
corresponden respectivamente, por sus raices, a los dos elementos de que esta formada
la palabra purusha, aunque, en razén de ciertos cambios fonéticos de una lengua a otra,
esto pueda no evidenciarse a primera vista. En efecto, la raiz sanscrita pr- o pur- corres-
ponde en las lenguas europeas a pel-"**, de modo que pura y pélis son estrictamente
equivalentes; esta raiz expresa, desde el punto de vista cualitativo, la idea de ‘plenitud’
(sanscrito puru y piirna, griego pléos, latin plenus, inglés full), y, desde el punto de vista
cuantitativo, la de ‘pluralidad’ (griego polys, latin plus, aleman vie/). Una ciudad no
existe, evidentemente, sino por la reunidon de una pluralidad de individuos que la habitan
y constituyen su “poblacion” (la palabra populus es del mismo origen), lo que podria ya
justificar, para designarla, el empleo de términos como aquellos de que se trata; pero no
es éste, empero, sino el aspecto mas exterior, y lo méas importante, cuando se quiere ir al
fondo de las cosas, es la consideracion de la idea de plenitud. A este respecto, sabido es

3 [Publicado en E.T., setiembre de 1950].

% Ver L’'Homme et son devenir selon te Védanta, cap. 1II; cf. ademas nuestros estudios sobre “Le
grain de sénevé” y “L’Ether dans le coeur” (aqui, respectivamente, cap. LXXIII: “El grano de mostaza”, y
LXXIV: “El Eter en el corazon”].

%5 “What is civilization?” (Albert Schweitzer Festschrift); tomamos de este estudio parte de las consi-
deraciones que siguen, particularmente en lo que concierne al punto de vista lingiiistico.

%6 Sabido es que los sonidos 7 y I estin fonéticarnente muy proximos entre si y cambian facilmente
uno en otro.
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que lo pleno y lo vacio, considerados como correlativos, son una de las representaciones
simbdlicas tradicionales del complementarismo del principio activo y el pasivo; en el
caso presente, puede decirse que Purusha llena por su presencia la “Ciudad divina” con
todas sus extensiones y dependencias, es decir, la integralidad del ser, que sin esa pre-
sencia no seria sino un campo (kshetra) vacio, o, en otros términos, una pura potenciali-
dad desprovista de toda existencia actualizada. También Purusha, segun los textos upa-
nishadicos, esclarece “ese todo” (sarvam idam) por su irradiacion, imagen de su activi-
dad “no-actuante” por la cual toda manifestacion se realiza, segiin la “medida” misma
determinada por la extension efectiva de esa irradiacion®’, tal como, en el simbolismo
apocaliptico de la tradicion cristiana, la “Jerusalén Celeste” estd integramente iluminada
por la luz del Cordero que reposa en su centro “como inmolado”, o sea en un estado de
“no-actuante™*. Podernos agregar aun a este respecto que la inmolacion del Cordero
“desde el comienzo del mundo” es en realidad la misma cosa que el sacrificio védico de
Purusha, por el cual éste se divide en apariencia, en el origen de la manifestacion, para
residir a la vez en todos los seres y en todos los mundos®’, de modo que, si bien siendo
siempre esencialmente uno y conteniéndolo todo principialmente en su unidad misma,
aparece exteriormente como multiple, lo que corresponde ademas exactamente a las dos
ideas de plenitud y pluralidad a que nos referiamos poco antes; y también por eso se
dice que “hay en el mundo dos Purusha, el uno destructible y el otro indestructible: el
primero esta repartido entre todos los seres; el segundo es el inmutable™.

Por otra parte, el latin civitas deriva de una raiz kei- que, en las lenguas occidentales,
equivale a la raiz sanscrita ¢i- (de donde ¢aya); su sentido preciso es el de ‘reposo’
(griego kéisthai, ‘estar tendido’, ‘yacer’), del cual el de ‘residencia’ o de morada estable,
como lo son las de una ciudad, no es en suma sino una consecuencia directa. Purusha
que reposa en la “Ciudad divina” puede decirse el tnico “ciudadano” (civis) de ella®’,
puesto que la multitud de habitantes que la “pueblan” no existe verdaderamente sino
para ¢l, siendo producida integramente por su propia luz y animada por su propio halito
(prana), donde, por lo demads, rayos luminosos y halito vital no son, de hecho, sino dos
aspectos del sutratmd. Si se considera la “Ciudad divina” (o “el Reino de Dios” que
“estd en nosotros” segun las palabras evangélicas) en su acepcion mads estricta, como

%7 Ver Le Régne de la quantité et les signes des temps, cap. 111

%% Recordaremos ademas que la manifestacion de la Shejindh o “Presencia divina” se representa
siempre como una luz.

%9 Ver “Rassembler ce qui est épars” [aqui, cap. XLVI: “Reunir lo disperso”™].

%0 Bhdagavad-Gitd, XV, 16; segun la continuacion de este texto, Purushdttama, que es idéntico a Pa-
ramdtmd, esta mas alla de estos dos aspectos, pues es el Principio supremo, trascendente con respecto a
toda manifestacion: no esta “en el mundo”, sino que, al contrario, todos los mundos estan en El.

! La expresion griega equivalente, monos polités, ha sido aplicada a Dios por Filon.
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unicamente el centro mismo del ser, va de suyo que solo Purusha reside alli en realidad;
pero la extension de dicho término al ser total, con todas sus facultades y todos sus ele-
mentos constitutivos, es igualmente legitima por las razones que acabamos de explicar,
y no introduce cambio alguno a este respecto, ya que todo eso depende enteramente de
Purusha y recibe de €l hasta la existencia misma. Las funciones vitales y las facultades
del ser se comparan a menudo, en su relacion con Purusha, con los subditos o los servi-
dores de un rey, y hay entre ellas una jerarquia similar a la de las diversas castas en la
sociedad humana’**; el palacio donde reside el rey y desde donde dirige todo es el centro
o el corazon de la ciudad®’; su parte esencial, de la cual todo el resto no constituye sino
como prolongaciones o “extensiones” (sentido que estd contenido también en la raiz
kei-); pero, por supuesto, los stibditos no estan nunca con respecto al rey en un estado de
dependencia absoluta como aquel de que tratamos, porque, si bien la funcién real es
unica en la ciudad y la situacion del “gobernante” es esencialmente distinta de la de los

“gobernados™*

, el rey mismo es con todo un ser humano al igual que sus stbditos, y no
un principio de otro orden. Otra imagen, mas exacta, esta dada por el juego de titeres, ya
que éstos no estan animados sino por la voluntad de un hombre que los hace mover a su
arbitrio (y el hilo por medio del cual los mueve es, naturalmente, otro simbolo del
sutrdtmd); y a este respecto se encuentra un “mito” particularmente notable en el
Kathd-Sarit-Sagara®™. Se trata alli de una ciudad enteramente poblada de automatas de
madera, que se comportan en todo como seres vivos, salvo que les falta la palabra; en el
centro hay un palacio donde reside un hombre que es la “Unica consciencia” (ékakam
chétanam) de la ciudad y la causa de todos los movimientos de esos automatas, fabrica-
dos por ¢l mismo; y cabe notar que ese hombre es carpintero, lo que lo asimila a Vigva-
karma, es decir, al Principio divino en cuanto constructor y ordenador del Universo®®.
Esta ultima observacion nos lleva a precisar que el simbolismo de la “Ciudad
divina” admite una aplicacion “macrocosmica’ tanto como una “microcosmica’, aunque
en todo lo que precede hayamos considerado casi exclusivamente esta tltima; inclusive

%52 Este punto de vista ha sido particularmente desarrollado por Platon en La Republica.

%3 En el origen, este palacio era al mismo tiempo un templo; tal doble caracter se encuentra también a
veces en las épocas “historicas”, y recordaremos en particular aqui el ejemplo del Ming-Tang en China
(ver La Grande Triade, cap. XVI).

4 En su mutua relacidn, el “gobernante” es “en acto” y los “gobernados” son “en potencia” seglin el
lenguaje aristotélico y escolastico; por eso, en la concepcion tradicional, el rey y su reino estan entre si en
la relacion de principio activo y principio pasivo respectivamente; pero, en cambio, el rey, en cuanto ejer-
ce el poder temporal, se hace a la vez principio pasivo con respecto a la autoridad espiritual (cf. A. K. Co-
omaraswamy, Spiritual Authority and Temporal Power in the Theory ol Indian Government).

95 Cf. A. K. Coomaraswamy, “‘Spiritual Paternity’ and the ‘Puppet Complex’”, en Psychiatry, nime-
ro de agosto de 1945.

9% Ver “Magons et Charpentiers”, en £. 7., diciembre de 1946.
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podria hablarse de diversas aplicaciones “macrocdsmicas” a diversos niveles, segiin se
trate de un mundo particular, es decir, de un determinado estado de existencia (y a este
caso se refiere propiamente el simbolismo de la “Jerusalén Celeste” antes recordado) o
del conjunto de la manifestacion universal. En todos los casos, ya se considere el centro
de un mundo, ya el centro de todos los mundos, hay en ese centro un Principio divino
(el Purusha residente en el Sol, o Spiritus Mundi de las tradiciones occidentales) que
desempeifia, para todo lo manifestado en el dominio correspondiente, la misma funcion
de “ordenador interno” que el Purusha residente en el corazon de cada ser para todo lo
incluido en las posibilidades de éste. Entonces, basta transponer, sin otra modificacion,
para aplicarlo a la multitud de los seres manifestados, lo que en la aplicaciéon “microcos-
mica” se dice de las diferentes facultades de un ser en particular; el simbolismo del sol

como “Corazén del Mundo®®’

explica, por lo demads, por qué el sitrdtrna que une a
cada ser con el Purusha central esta representado por el “rayo solar” llamado sushum-
na’®. Las diversas representaciones del sitrdtrnd muestran también que la division apa-
rente de Purusha, en el orden “macrocosmico” como en el “microcéosmico”, no debe
concebirse como una fragmentacion, que estaria en contradiccion con su unidad esen-
cial, sino como una “extension” comparable a la de los rayos a partir del centro; y a la
vez, como el sutratrnd esta asimilado a un hilo (sutra) por su designacion misma, ese
simbolismo estd también en relacion estrecha con el del tejido’.

Nos falta atn indicar brevemente un punto: para ser legitima y valida desde el punto
de vista tradicional, es decir, en suma, para ser verdaderamente “normal”, la constitu-
cion y la organizacion de toda ciudad o sociedad humana debe tomar como modelo, en
la medida de lo posible, la “Ciudad divina”; decimos en la medida de lo posible, porque,
en las condiciones actuales de nuestro mundo por lo menos, la imitacién de ese modelo
(que es propiamente un “arquetipo”) serd siempre y forzosamente imperfecta, como lo
muestra lo que habiamos dicho antes acerca de la comparacion del Purusha con un rey;
pero, como quiera que fuere, solo en la medida en que esa imitacion se realice se estara
estrictamente en derecho de hablar de “civilizacion”. Es decir con bastante claridad que

todo cuanto asi se denomina en el mundo moderno, y de lo cual se pretende incluso ha-

%7 Esta claro que no se trata de “ese sol que ven todos los hombres”, sino del sol espiritual, “que po-
cos conocen por el intelecto” (Atharva-Veda, X, 8, 14) y que se representa como inmutablemente en el ce-
nit.

9% Cf. L’Homme et son devenir selon le Védanta, cap. XX; ese “rayo solar” es también la misma cosa
que la “cuerda de oro” de que habla Platon.

99 Ver Le Symbolisme de la Croix, cap. XIV: recordaremos mds particularmente aqui el simbolismo
de la arafia en el centro de su tela, imagen del sol, cuyos rayos, que son emanaciones o “extensiones” de
¢l mismo (como la tela de la arafia esta formada de su propia sustancia) constituye en cierto modo el “teji-
do” del mundo, al cual actualizan a medida que se extienden en todas las direcciones a partir de su fuente.
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cer “la civilizacién” por excelencia, no podria ser sino una caricatura y, a menudo, en
muchos respectos, hasta lo contrario de la civilizacion; no solo una civilizacion antitra-
dicional como ésa no merece en realidad tal nombre, sino que ademas, en realidad, es en
estricto rigor la antitesis de la civilizacion verdadera.
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ANEXO I”
(= Anexo III del original)
NOTICIA COMPLEMENTARIA DEL CAPITULO XXXI

El punto dejado en suspenso al final de su estudio sobre “La montafia y la caverna”
ha sido retomado por René Guénon en su correspondencia con nosotros acerca del sim-
bolismo numeral de ciertos nombres y términos drabes. Para mejor situar el asunto, es
oportuno recordar que en Le Symbolisme de la Croix (1931, cap. III), Guénon ya habia
escrito que, en el esoterismo islamico, “se ensefia que el ‘Hombre universal’, en cuanto
representado por el conjunto ‘Adan-Eva’, tiene el nimero de 'Allah, lo cual constituye

299

una clara expresion de la ‘Identidad suprema’”. En nota, el autor precisaba: “Este nlime-
ro, que es 66~ esta dado por la suma de los valores numéricos. de las letras que forman
los nombres 'Adam wa-Hawa. Segin el Génesis hebreo, el hombre “creado varéon y mu-
jer”, es decir, en un estado androgino, es “a imagen de Dios”. Como por nuestra parte le
habiamos senalado luego algunas otras correspondencias (a las que no cabe referirse en
el presentecontexto), en la respuesta que nos dio hizo una primera alusion, por lo demas
insuficientemente explicada, al punto que nos interesa:

“En Cuanto al nimero 45 del nombre ’Adam, cabe observar que no solo es un multi-
plo de 9 sino que es propiamente el ‘tridngulo’ de 9, es decir, en. otros términos, la suma
de los 9 primeros nimeros. Por otra parte, el nimero de Hawad es 15, que es el ‘tridngu-
lo’ de 5; la relacion entre los dos ‘triangulos’ puede también dar lugar a ciertas conside-
raciones curiosas; por lo demds, hace tiempo que tengo intencion de hablar de ello en
algln articulo, pero hasta ahora no se me ha presentado la oportunidad”. (Carta del 30
de marzo de 1940).

Al responderle, observabamos, entre otras cosas, que la relacion entre 45 y 15 era
particularmente interesante en la disposicion de los 9 primeros numeros en el llamado
“cuadrado magico” de 9, donde cada linea, vertical, horizontal o diagonal totaliza 15, de
modo que el conjunto esta centrado, en el numero 5, simbolo numeral del microcosmo
humano (cf. la disposicion del hombre regenerado en la Estrella flamigera). Esto nos

- En razdn de su contenido, se ha preferido colocar este Anexo, que es el I1I del original, como I, y por
consiguiente los Anexos [ y II del original han pasado a ser respectivamente el II y III de la traduccion.
(N. del T.)

‘JEl ntimero correspondiente a ‘Alldh es 66 porque la segunda a, aunque larga, no lleva propiamente
un dlif en la escritura, de modo que sus elementos consonanticos, base del célculo, son /A, respectiva-
mente 1+30+30+5 (N. del T))
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aportd una nueva precision sobre el punto de que se trata: “Las observaciones de usted
sobre el ‘cuadrado magico’ de 9 son exactas’; pero, ademas, la relacion entre los nu-
meros de ‘Adam y Hawa es también la de los dos tridngulos a que me he referido con

motivo del simbolismo de la montafa y la caverna. Si se considera la suma de los dos

Fig. 18

nombres sin hacer intervenir la conjuncién [wa-], es decir, 60, Adam representa tres
cuartos y Hawd un cuarto: esto podria relacionarse quiza con ciertas formulas hindues
(un cuarto, en sanscrito, se denomina un ‘pie’, pdda), por lo menos en cuanto tales for-
mulas admiten una aplicacion al Hombre universal”. (Carta del 21 de abril de 1940).

Sobre este Gltimo punto, he aqui lo que nos parece posible establecer, especialmente
basandonos en las referencias al hinduismo formuladas en otros lugares por el propio
Guénon. La Mandiikya-Upadnishad (¢ruti 1 y 2) emplea la unidad de medida llamada
pdda con referencia a las condiciones de Atmd: “Atmd (del cual todas las cosas no son
sino la manifestacion) es Brahma, y ese Atmd (con respecto a los diversos estados del
ser) tiene cuatro condiciones (pdda); en verdad, todo esto es Brahma”. Después de citar
este texto en el capitulo X de L’Homme et son devenir selon le Védanta, Guénon mues-
tra en los capitulos XI, XIV y XVI que, segun las correspondencias establecidas por la
misma Updnishad entre los elementos constitutivos (mdtra) del monosilabo sagrado
Aum (pronunciado Om) y las condiciones (pdda) de Atmd, del cual ese monosilabo es el
simbolo ideografico, estas cuatro condiciones son:

1° el estado de vigilia (jdgarita-sthana), que es el de la manifestacion mas externa,
el mundo corporeo, representado por la letra 4 del monosilabo;

2° el estado de suefio [con sueios] (svapna-sthtana), que es el de la manifestacion
sutil, representado por la letra U;

3° el estado de suefio profundo (sushupta-sthana), el grado principial del ser, repre-
sentado por la letra M,

4° el estado supremo, total y absolutamente incondicionado, representado por el mo-
nosilabo mismo considerado en su aspecto principial y “no expresado” por ningun ca-
racter ideografico (amdtra).

%0 La cuestion del simbolismo de este “cuadrado” fue retomada luego por Guénon mismo en La
Grande Triade (cap. XVI: “Le ‘Ming-Tang’”), aparecida en 1946.
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Pero, por otra parte, la MaitriUpdnishad (Prapathaka 7°, ¢ruti 11) dice: “Vigilia, sue-
fio, suefio profundo, y lo que esta mas alla, tales son los cuatro estados de Atmd: el mas
grande (mahattara) es el Cuarto (Turiya). En los tres primeros, Brahma reside con uno
de sus pies; hay tres pies en el ultimo”. Y Guénon comenta: “Asi, las proporciones esta-
blecidas anteriormente desde cierto punto de vista se encuentran invertidas desde un
punto de vista distinto: de los cuatro ‘pies’ (pdda) de Atma los tres primeros en cuanto a
la distincion de los estados no son sino uno en cuanto a importancia metafisica, y el tlti-
mo es tres a la vez segun la misma relacion. Si Brahma no fuera ‘sin partes’ (akhanda),
podria decirse que un cuarto de El solamente esta en el Ser (comprendido todo lo que
del Ser depende, es decir, la manifestacion universal de la cual ¢l es el principio), mien-
tras que Sus otros tres cuartos estan mas alld del Ser. Estos tres cuartos pueden conside-
rarse del siguiente modo:

1° la totalidad de las posibilidades de manifestacion en cuanto no se manifiestan, es
decir, en el estado absolutamente permanente e incondicionado, como todo lo que perte-
nece al ‘Cuarto’ (en cuanto ellas se manifiestan, pertenecen a los dos primeros estados;
en cuanto ‘manifestables’, al tercero, principial con respecto a aquéllos);

2° la totalidad de las posibilidades de no-manifestacion (de las cuales, por lo demas,
solo por analogia hablamos en plural, pues estan evidentemente allende la multiplicidad,
e inclusive allende la unidad);

3° por ultimo, el Principio supremo de unas y otras, que es la Posibilidad Universal
total, infinita y absoluta”.

Naturalmente, cabe entrever ciertas correspondencias entre los 4 pada de Brahma 'y
los 4 tridngulos menores en que se descompone el mayor (asi como, por otra parte, de-
beria poder operarse una nueva transposicion del monosilabo Aum): en tal caso, el tridn-
gulo invertido, aplicado al orden principial, simbolizaria al Ser en cuanto se manifies-
ta’'; los tres tridngulos rectos corresponden entonces a los 3 aspectos de Brahma allen-
de el Ser: el triangulo superior, origen del conjunto figurativo, conviene naturalmente
como simbolo del Principio Supremo de todas las posibilidades, y los 2 tridngulos, de
derecha e, izquierda, respectivamente a las posibilidades de no-manifestacion, y a las
posibilidades de manifestacion en cuanto no se manifiestan®.

Por otra parte, cuando se consideran las correspondencias con los 4 pdda de Atma,
son las siguientes: el tridngulo superior corresponde al pdda principial y no-manifesta-

%! E] triangulo invertido es, en el budismo, por una aplicaciéon mas especial, el simbolo de misericor-
dia de Avalokitégvara, el ‘Sefior que mira hacia abajo’.

%2 Precisemos que ocurre asi cuando se considera la manifestacion en sentido “negativo”; pero, si se
la encara en sentido “positivo”, es decir, como cumplimiento o perfeccion de las posibilidades existencia-
les (conformidad al Fiaf), el simbolismo de la “derecha” y de la “izquierda” resulta invertido.
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do, y los otros 3 triangulos a los 3 pdda del dominio de la manifestacion, puestos ade-
mas en relacion con los mdatrd del Aum. Empero, para una aplicacion precisa, €s menes-
ter considerar también una interpretacion seguin el simbolismo del centro, la derecha y
la izquierda, es decir, reordenar la jerarquia vertical de los grados de la existencia (prin-
cipial, intermedio y corporeo) sobre un plano horizontal correspondiente al punto de
vista de las “direcciones de itinerario” o bien de la “justicia distributiva”.

Por tultimo, situdndose desde un punto de vista méas cosmologico (proximo al del
Sdmkhya) pero en los términos de la Cvetagvatara-Updadnishad, el triangulo superior se-
ria el “Ser tnico y Sin-color” (interpretado como Civa), y los otros 3 tridngulos, los 3
“no-nacidos”: uno, de caracter femenino, “la no-nacida roja, blanca y negra”, que en-
gendra los seres particulares y corresponde a la Naturaleza Primordial principio de los 3
guna, o a la Cakti de Civa, esta representado, logicamente, por el triangulo invertido®®;
los otros 2 “no-nacidos” son de caricter masculino, pero el uno “se mantiene junto a
aquélla, satisfecho, y el otro la abandona después de gozar de ella”; son, respectivamen-
te, el alma increada, pero pasiva y ligada en el primero, activa y desprendida en el se-
gundo (Cv.-Up. IV, 1 y 5)°*. Sin embargo, este texto habla de 4 entidades distintas y no
de 4 partes de un mismo ser. Pero en verdad se trata de modos de una misma realidad
esencial que no es sino Afmd, aunque esos modos estan aqui, por razones didacticas,
personificados en hipostasis tipicamente caracterizadas que pueden afectarlo no solo en
la multitud de los seres existentes sino también en la multiplicidad de estados de un mis-
mo ser’®.

%3 Esta identificacion estd en perfecto acuerdo con el simbolismo propio del principio femenino; en-
tre otras, tal es la posicion del triangulo en cuanto simbolo de la ¢akti.

%4 El orden de mencién en el texto de la Updnishad citada corresponderia asi al simbolismo del cen-
tro, la izquierda y la derecha.

%35 De la misma manera, “los dos pajaros, compafieros estrechamente unidos, asidos al mismo arbol,
el uno comiendo el fruto, el otro inmovil pero mirandolo intensamente”, figuran respectivamente el
Jjivdtma'y el Atma, es decir, los dos grados del Si-mismo. Por lo demas, en la (Cvetagvatara-Updnishad, la
estrofa referente a los dos pajaros (IV, 6) sigue inmediatamente al pasaje que menciona las cuatro entida-
des de que hablabamos.
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Pero volvamos a nuestra correspondencia con Guénon. En otro momento, muy pos-
terior, al tocar varias veces nuestras cartas la cuestion del mantra Om en relacion con
nombres y formulas del dhikr islamico, Guénon nos escribi6 por fin: “En conexion con
lo que habia dicho a usted, le pediré todavia examinar atentamente lo que resulta de la
disposicion de las letras en los lados de la figura adjunta, en la cual el triangulo mayor
debe considerarse como igual a 45="Adam, y el menor e invertido como igual a
15=Hawad. Esta figura es la que yo habia dado, sin las letras y sin hacer siquiera alusion
a ello, pues tenia la intencidon de volver mas tarde sobre el asunto, en mi articulo sobre
la montafa y la caverna”. (Carta del 4 de agosto de 1945).

Las circunstancias no nos permitieron entonces mas que agradecerle por esa impor-
tante comunicacion, de modo que no tenemos que citar de su parte ninguna apreciacion
sobre las verificaciones que nosotros podiamos realizar a ese respecto, ni otras conside-
raciones que ¢l mismo no habria dejado de agregar en la oportunidad. Esperabamos que
se decidiria por fin a escribir el articulo que hacia tiempo tenia en vista.

He aqui ahora lo que puede decirse con respecto a esa figura.

Las letras que la rodean son drabes, a saber: en el vértice superior, un ’‘d/if, en el vér-
tice de la derecha un ddl, en el de la izquierda un mim, lo que constituye, para el trian-
gulo mayor, el conjunto de las tres letras constitutivas del nombre ’Adam [ 'dm]; en la
mitad del lado de la derecha, donde se encuentra uno de los vértices del tridangulo inver-
tido, hay un ha’; en la mitad del lado de la izquierda, donde esta el vértice del angulo
adyacente del mismo lado, un waw; y en mitad de la base del tridngulo mayor, donde se
apoya el vértice invertido del triangulo menor, otro ’dlif, lo que constituye para el trian-
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gulo menor el conjunto de las tres letras constitutivas del nombre Hawd [hw’]*®. El
efecto que produce esta inferencia de las letras de los dos nombres en cada lado del
triangulo mayor es el siguiente: en el lado derecho, ’dlif-hd -ddl="Ahad, que significa
‘Uno’; en el costado derecho, ’‘alif-waw-mim=‘Awm, que es la transcripcion arabe del
monosilabo sagrado oriental; por tltimo, en la base, siguiendo el orden normal de la es-
critura arabe, dal-’alif-mim=dam, verbo que significa: ‘¢l es permanente’, pero que ha
de leerse mas bien en la forma del participio presente: Dd 'im, ‘Permanente, Eterno’, o
sea uno de los nombres divinos, pues la i de la transcripcion de este término no corres-
ponde en la escritura arabe sino a una simple Aamzah (signo de ataque vocalico que no
es propiamente una letra y que por consiguiente carece de valor numeral). Se tienen asi
tres términos de capital importancia en el orden doctrinal: el nombre divino de la Uni-
dad pura (cf. Coran, XII, 1); el vocablo primordial que segun la doctrina hinda incluye
la esencia del triple Veda y es, pues, un simbolo del Verbo universal; por ultimo, un tér-
mino que expresa tanto la permanencia del Principio Gnico como la de la Revelacion
primera del Verbo. Empero, estos tres aspectos divinos, en cuanto aparecen aqui en la
forma del Andrégino humano, son en este caso, propiamente, aspectos teofanicos del
Hombre universal.

A este respecto, es notable que el ‘alif del vértice superior, letra que expresa ya por
si misma las ideas de ‘principio’ y ‘unidad’ (pues su valor numérico es 1), o bien de ‘po-
laridad’ (pues el valor de las letras que componen el nombre ‘d/if es 111, nimero de
Qutb, el ‘Polo’), entra como letra inicial en la constitucién tanto de ‘4had=‘Uno’ como
de ‘Awm=Aum, y esto concuerda también con la posicion principial que dicha letra ocu-
pa tanto en el orden “numérico” como en el “literal”: esto sugiere la idea de que nos en-
contramos en presencia de una especie de “sello” de las dos ciencias sagradas, la de los
Numeros y la de las Letras. Estas ciencias son en realidad los dos elementos constituti-
vos de la ciencia mas general de los Nombres (aplicable tanto en el orden divino como
en el de las criaturas), que Allah ha ensefiado por privilegio a Adan (Coradn, 11, 31; Gé-
nesis, 11, 19-20), y el hecho de que ese ‘dlif sea ante todo, en nuestro esquema, la inicial
del nombre mismo de ’Adam, ilustra perfectamente la verdad de que esas dos ciencias
son dos atributos complementarios y solidarios del Hombre universal. Empero, como el
origen primero de esas ciencias es divino, segiin acabamos de decirlo, el ‘@lif que sim-
boliza su principio comun debe ser considerado, original y esencialmente, la inicial del
nombre mismo de ‘Alldh, “conferido” a Adéan por la Teofania primordial que esta cons-
tituida, a decir verdad, por la creacion de éste “segun la Forma de Allah”. Ese ‘dlif es,

%6 E] nombre Hawd [4rabe, ‘Eva’] expresa la idea de vida (haydt), de modo que se ve inmediatamen-
te su relacion con el corazon, sede del “centro vital”, del cual el triangulo invertido es el simbolo geomé-
trico.
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pues, un simbolo del Principio de esa Forma total, asi como el trazado recto de esta pri-
mera letra del alfabeto sagrado se considera el principio constitutivo de todas las otras, y
tal como el sonido a que le corresponde (segun se lo ve en la escritura cuando la letra
marcada con una fathah —el sonido a— “saturada” lleva necesariamente un ‘alif de
prolongacion) es la voz primordial, de la cual todos los sonidos posibles no son sino
modificaciones, y tal como, por tltimo, la unidad, que es el valor numérico de esa letra,
es el principio de todos los nimeros®’.

Ese ‘dlif superior, de posicién inicial en el nombre ‘Adam, tiene una como proyec-
cién” en el ‘dlif inferior que es la letra final del nombre Hawd. La relacion entre los dos
‘alif es en estricto rigor, por lo demas, la de los dos grados existenciales simultaneos y
polarmente opuestos de un mismo ser, asi como Hawd no es sino una parte intima del
Adéan primordial y andrégino vy, distintivamente, su complemento producido por una

simple reflexion interior del aspecto masculino’®

. Desde un punto de vista microcosmi-
co mas analitico, el lugar que ocupa el ’‘d/if del vértice es el del rayo enviado por el Sol
espiritual, o sea por el Si-mismo trascendente, rayo que toca primeramente en el centro
del “loto de mil pétalos” (sahdsrara)®®, situado simbolicamente en la coronilla. A su
vez, el ‘alif de la base representa, podria decirse, la culminacién inferior del mismo rayo
(a través de la arteria sutil sushumnd), y su posicion, que es el punto de contacto entre el
vértice invertido del tridngulo menor y la base del mayor, expresa una relativa y aparen-

te “inmanencia” del Si-mismo en el fondo de la “caverna del corazon’”

, mientras que,
seguin su esencia pura, el Si-mismo permanece incondicionado, asi como el ‘d/if origi-
nario, el de ‘Allah, no es asignable, segin su verdadera naturaleza, a ninguna posicion

determinada en este esquema simbolico, cuyos elementos empero proceden todos de él.

%7 No podemos insistir aqui sobre, ciertas operaciones por medio de las cuales esta concepcion podria
ser “verificada” incluso en el orden literal y numeral.

%% En nuestra figura, esa reflexion del ser debe considerarse como “triple”, pues cada uno de los an-
gulos del tridangulo mayor proyecta en el tridngulo invertido su reflejo propio, y esto podria ponerse en re-
lacion, en el orden principial y no-manifestado, entre otros, con la triple potencialidad cualitativa de
Prakrti (los tres guna), y, en el orden de las producciones, por ejemplo, con los tres hijos de la pareja pri-
mordial nombrados en el Génesis (Cain, Abel y Set), que representan tres tipos fundamentales de humani-
dad.

%9 El hecho de que el nombre ’4/if derive de una raiz que, vocalizada ‘alf significa ‘mil’ viene a favo-
recer en cierto modo esta asimilacion.

970 Es, pues, un equivalente del Avatdra “nacido en la caverna”, y también de Civa en cuanto intervie-
ne en el devenir y es denominado entonces “el que estd en el nido”. Esto recuerda ademas seglin otra
perspectiva sobre la constitucion del ser humano, la localizacion en la base de la columna vertebral de la
fuerza serpentina Kundalini en el tridngulo llamado Trdipura, que es la sede de la ¢akti. Es mas bien su-
perfluo recordar tambien que la Serpiente (arabe: el-hayyah) esta, tanto etimoldgica como mitologica-
mente, vinculada con Eva.
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Desde el punto de vista macrocdsmico, la relacion de “descenso” que existe entre ambos
‘alif es en el fondo una expresion de la manifestacion del “Mandato sefiorial” (el/-Amru-
r-Rabbani) que desciende del Cielo a la Tierra, reordena el mundo y retorna hacia
Allab®™,

Por otra parte, si se establece la referencia al simbolismo de la Montafa y de la Ca-
verna como “moradas” del Polo espiritual, el ‘@lif superior representa la posicion domi-
nante y manifiesta de éste en el comienzo del ciclo y el inferior su residencia central e
interior en la fase de ocultacion.

Para concluir nuestras consideraciones supletorias, diremos que, insistiendo algo
mas, podrian establecerse otras verificaciones significativas tanto en el orden literal
como verbal, pero, siendo nuestro fin ante todo informar sobre el propdsito de René
Guénon, detendremos aqui, por el momento, nuestra intervencion personal acerca de ese
punto.

Queda, como el hecho més notable en esa figura, la aparicion del Aum, y cabe pre-
guntarse cual puede ser, en el fondo, el valor de la presencia de ese vocablo védico en
un contexto arabe. Esta cuestion nos orienta hacia otro campo de estudio, y hemos de
aguardar otra oportunidad para poder examinarla; por lo demés, habremos de evocar en-
tonces algunos otros puntos de la correspondencia con Guénon’. (M. V.)

! Este se efectiia “durante un dia cuya medida es de mil afios del computo ordinario” (Coran, XX-
X1, 5), lo que evoca ademas la significacion de la raiz de donde deriva el nombre ‘@/if.

%72 Trataremos este punto en una proxima oportunidad, al presentar otra recopilacion postuma de René
Guénon: Tradition primordiale et formes particuliéres.
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ANEXO II
(=Anexo I del original)

Lista cronologica de los articulos de René Guénon aparecidos en Regnabit, con in-
dicacion de su reutilizacion

ANO MES TITULO

1. 1925 agosto-setbre. “Le Sacré-Coeur et légende du Saint
Graal”. Este articulo ha sido reproducido en
un volumen de cardcter provisional, que no
sera reeditado: Apecus sur l’ésotérisme chreé-
tien [Paris, Les Editions Traditionnelles,
1954], cap. IX, pero sin un texto adicional ul-
terior: un pardgrafo final de dos péaginas que
seguia al articulo de 1925. El articulo y el
apéndice estan reproducidos aqui, cap. III.

2.1925 noviembre “Le Chrisme et le Coeur dans les anciennes
marques corporatives”. Con este texto se re-
laciona un post scriptum del articulo de enero
de 1926. El autor ha retomado el tema en dos
articulos publicados en E.T.: “Les Symboles
de I’analogie”, enero de 1939, y “Le quatre
de chiffre”, junio de 1948, que forman aqui,
respectivamente, los caps, L y LXVII; cf.
Anexo III. Por consiguiente, este texto no ha
sido reproducido aqui en su primera forma,
salvo un pasaje citado por nosotros en la nota
6 del cap. LXVIL.

3.1925 diciembre “A propos de quelques symboles hermético-
religieux”. (El paragrafo final de este articulo
debe considerarse un complemento del de
agosto-septiembre de 1925). Los temas trata-
dos en este lugar han sido retomados por el
autor en el estudio “Quelques aspects du
symbolisme de Janus”, aparecido en V. I, ju-



4.1926 enero

5.1926 febrero

6.1926 marzo

7.1926  abril

8.1926 mayo
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lio de 1929, que constituye aqui nuestro cap.
XVIII: cf. Anexo III. Por consiguiente, este
texto no ha sido reproducido aqui en su pri-
mera forma.

“Le Verbe et le symbole”. Forma aqui el cap.
I. (Un post scriptum de una pagina, de im-
portancia secundaria, se referia al articulo de
noviembre de 1925.)

“A propos des signes corporatifs et de leur
sens originel”. La materia de este articulo ha
sido igualmente utilizada en “Quelques as-
pects du symbolisme de Janus”, que constitu-
ye aqui el cap. XVIII. Por consiguiente, este
texto no ha sido reproducido aqui en su pri-
mera forma.

“Les Arbres du Paradis”. A este articulo de-
bia agregarse un post scriptum de una pagina
al articulo de diciembre de 1962. Tema reto-
mado con nuevos desarrollos en Le Symbo-
lisme de la Croix, 1931, cap. IX (“L’Arbre du
Milieu”) y XXV (“L’arbre et le serpent”). Por
consiguiente, este texto no ha sido reproduci-
do aqui, salvo un pasaje citado por nosotros
en la nota 2 del cap. VIII.

“Le Coeur rayonnant et le Coeur enflammé”.
A este texto se referia un post scriptum de
una pagina al articulo de junio de 1926. Ree-
laborado en un articulo de igual titulo publi-
cado en E. T., junio-julio de 1946, que consti-
tuye aqui el cap, LXIX; cf. Anexo III. Por
consiguiente, este texto no ha sido reproduci-
do aqui en su primera forma.

“L’Idée du Centre dans les traditions anti-
ques”. Tema retomado en varias partes de Le
Roi du Monde, 1927, algunos puntos retoma-
dos maés tarde en Le Symbolisme de la Croix,
1931, y La Grande Triade, 1946. Empero,
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9.1926 junio

10. 1926 junio

11. 1926 julio-agosto

12. 1926 septiem-octubre

13. 1926 noviembre
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ese primer texto sobre la idea del Centro,
acompanado de algunos dibujos simbolicos,
no fue agotado en esas reutilizaciones, y he-
mos hecho de ¢l nuestro cap, VIII, aligerando
sus notas.

“La Réforme de la mentalit¢ moderne”. Tex-
to de una comunicacion efectuada en la jor-
nada de estudios del 6 de mayo de 1926 orga-
nizada por la “Société du Rayonnement inte-
llectuel du Sacré-Coeur”, de la cual Regnabit
era el 6rgano. Sefiala la importancia actual de
los estudios sobre el simbolismo sagrado.
Constituye aqui el cap. 1.

“L’*Omphalos’, symbole du Centre”. (Un
post scriptum de una pagina se referia al arti-
culo de abril de 1926.) Texto incorporado a
Le Roi du Monde, cap. IX, y por consiguiente
no reproducido aqui, salvo un pasaje citado
en la nota 5 del cap. X.

“Le Coeur du Monde dans la Kabbale hébrai-
que”. Tema retomado en Le Roi du Monde,
cap. III, asi como en Le Symbolisme de la
Croix, cap. IV (“Les directions de 1’espace”)
y VII (“La résolution des oppositions”). Tex-
to no reproducido aqui.

“La Terre Sainte et le Coeur du monde”. Ai-
gunos puntos de este articulo fueron retoma-
dos en Le Roi du Monde (especialmente caps.
I y IV), pero su mayor parte fue incluida en
el articulo “Les Gardiens de la Terre Sainte”,
publicado en V.1, agosto-septiembre de 1929,
que constituye aqui el cap. XI; cf. Anexo III.
Por consiguiente, este texto no ha sido repro-
ducido aqui en su primera forma.
“Considérations sur le Symbolisme”. I:
Mythes et symboles”. A este estudio debia
agregarse el texto de un post scriptum de una
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14. 1926 diciembre

15. 1927 enero

16. 1927 febrero

17. 1927 marzo

18. 1927 abril
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pagina al articulo de marzo de 1927. Texto
retomado por el autor, con nuevos desarro-
llos, en Apercus sur [’Initiation”, cap. XVII
(“Mythes, mysteres et symboles”). Por consi-
guiente, no reproducido aqui.
“Considérations sur le symbolisme. II Sym-
bolisme et philosophie”. (Un post seriptum
de este articulo complementaba el articulo de
marzo de 1926.) Texto retomado por el autor,
con nuevos desarrollos, en Apercus sur I’Ini-
tiation, cap. XVIII (igual titulo). Por consi-
guiente, no reproducido aqui.

“Coeur et Cerveau”. Forma aqui el cap.
LXX.

“A propos du Poisson”. El post scriptum de
este articulo, que explica la razon de las refe-
rencias del autor a la tradicion hindu, esta ci-
tado por nosotros en la Introduccion de la
presente compilacion. Servia de complemen-
to a este texto un post scriptum de media pa-
gina al articulo de abril de 1927. Tema reto-
mado en “Quelques aspects du symbolisme
du poisson”, publicado en E. T., febrero de
1936, que constituye aqui el cap. XXII; cf.
Anexo III. Por consiguiente, este texto no ha
sido reproducido aqui en su primera forma.
“L’Embléme du Sacré-Coeur dans une soci¢-
té secréte américaine”. Forma aqui el cap.
LXXI. (Un post acriptum, de una pagina, se
referia al articulo de noviembre de 1926).
“Une contrefacon du catholicisme”. No trata
especialmente de simbolismo, y ha sido reto-
mado por el autor en las notas adicionales de
la segunda edicion del Théosophisme, 1930,
especialmente en pags. 212, 226 y 238. Texto
no reproducido aqui.
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19. 1927 mayo
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“Le Centre du Monde dans les doctrines ex-
tréme-orientales”. Tema retomado por el au-
tor en Le Symbolisme de la Croix, cap. VII
(“La résolution des oppositions”) y XXIX
(“Le Centre et la circonférence”). Texto no
reproducido aqui.
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ANEXO IIT

(=Anexo II del original)

Lista cronol6gica de los articulos de René Guénon referentes al simbolismo apare-

cidos en Le Voile d’Isis- Etudes Traditionnelles, con indicacion de su reutilizacion

ANO

1. 1929

2.1929

3. 1929

4.1929

5.1930

6. 1930

7. 1930

8. 1930

MES
mayo

junio

julio

agosto-septiemb.

febrero

marzo

abril

mayo

TITULO

“Les Pierres de foudre”. Forma aqui el
cap.XXV.

“La Triple Enceinte druidique”. Forma aqui
el cap. X, con el addendum de una resefia,
por el autor, de un nimero de Atlantis del 21
de agosto de 1929; aparecido en V. [, julio de
1929.

“Quelques aspects du symbolisme de Janus”.
(Reelaboracion, mas desarrollada, de un arti-
culo de Reg., diciembre de 1925; cf. Anexo
I.) Forma aqui el cap. XVIII.

“Les Gardiens de la Terre Sainte”. (Retoma
la mayor parte del articulo de Reg., septiem-
bre-octubre de 1926; ef. Anexo Il.) Forma
aqui el cap. XI.

“Le Symbolisme du tissage”. Retomado por
el autor como cap. XIV de Le Symbolisme de
la Croix, 1931. No reproducido aqui.
“Atmd-Gitd”. Tendra mejor ubicacidn en otra
compilacion postuma, con articulos relativos
a las iniciaciones artesanales. No reproducido
aqui”.

“La Grande Guerre sainte”. Retomado por el
autor como cap. VIII: “La guerre et la paix”,
en Le Symbolisme de la Croix, 1931. No re-
producido aqui.

“A propos des pélerinages”. Tendra mejor
ubicacion en otra compilacion pdstuma, con



9.1931

10.

11.

12.
13.

14.

15.

16.
17.

18.

19.

20.
21.

1931

1931

1931
1931

1931

1932

1934
1935

1935

1935

1936
1936

febrero

marzo

julio

octubre
noviembre

diciembre

febrero

febrero-marzo
febrero

octubre

noviembre

enero
febrero
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articulos relativos a las iniciaciones artesana-
les. No reproducido aqui.*

“La Science des lettres”. Forma aqui el cap.
VL.

“L’Ecorce et le noyau”. Tendra mejor ubica-
cion en otra compilaciéon postuma, con arti-
culos relativos a la tradicion isldmica. No re-
producido aqui.*

“Le Hiéroglyphe du Cancer”. Forma aqui el
cap. XIX.

“Sheth”. Forma aqui el cap. XX.

“La Langue des oiseaux”. Forma aqui el cap.
VIL

“Quelques remarques sur le nom d’Adam”.
Tendréd mejor ubicacion en otra compilacion
poOstuma, con articulos relativos al ciclo cos-
mico y tradicional. No reproducido aqui.*
“Le Symbolisme du Théatre”. Retomado por
el autor en el cap. XXVIII de Apercus sur
[’Initiation. No reproducido aqui.

“Le Saint Graal”. Forma aqui el cap. IV.

“Le Rite et le symbole”. Retomado por el au-
tor en el cap. XVI de Aper¢us sur L’Initia-
tion. No reproducido aqui.

“Mythes, Mysteres et Symboles.” Retomado
por el autor en el cap. XVII de Aper¢us sur
I’Initiation. No reproducido aqui.
“Symbolisme et Philosophie.” Retomado por
el autor en el cap. XVIII de Apercus sur I'I-
nitiation. No reproducido aqui.

“La Terre du Soleil”. Forma aqui el cap. XII.
“Quelques aspects du symbolisme du Pois-
son”. (Reelabora un articulo de Reg., febrero
de 1927; cf. Anexo II.) Forma aqui el cap.
XXII.
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22.

23.

24.

25.

26.

27.

28.

29.

30.

31.

32.

33.

34.

35.

36.

1936

1936

1936

1936

1936

1937

1937

1937

1937

1937

1937

1938

1938

1938

1938

marzo

abril
agosto-septiemb.
octubre
noviembre

en.-feb.-marzo

abril

mayo

julio

oct. y nov.
diciembre
enero
febrero
marzo

abril
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“La Double Spirale”. Retomado por el autor
en el cap. V de La Grande Triade, 1946. No
reproducido aqui.

“Les Fleurs symboliques”. Forma aqui el
cap. IX.

“Le Sanglier et 1’Ourse”. Forma aqui el cap.
XXIV.

“Les Armes symboliques”. Forma aqui el
cap. XXVIL.

“Le Symbolisme des cornes”. Forma aqui el
cap. XXVIII.

“Remarques sur la notation mathématique”.
Retomado por el autor en Les Principles du
calcul infinitésimal, 1946. No reproducido
aqui.

“La Tétraktys et le carré de quatre”. Forma
aqui el cap. XIV.

“Un hiéroglyphe du Pole”. Forma aqui el
cap. XV.

“Le Double Sens des symboles”. Retomado
por el autor en Le Regne de la quantité et les
signes des temps, 1945, como cap. XXX: “Le
renversement des symboles”. No reproducido
aqui.

“La Caverne et le Labyrinthe”. Forma aqui el
cap. XXIX.

“Le Coeur et la Caverne”. Forma aqui el cap.
XXX.

“La Montagne et la Caverne”. Forma aqui el
cap. XXXI.

“Le Coeur et I’Oeuf du Monde”. Forma aqui
el cap. XXXII.

“La Caverne et I’Oeuf du Monde”. Forma
aqui el cap. XXXIII.

“La Sortie de la caverne”. Forma aqui el
capXXXIV.
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37.1938

38. 1938

39. 1938

40. 1938

41.1938

42.1938

43. 1938
44.1939

45.1939
46. 1939
47.1939
48. 1939

49. 1939

50. 1940

51. 1940

52. 1940

53. 1940

54. 1945

55. 1945

56, 1946

mayo
junio

julio

agosto-septiemb.

octubre
noviembre

diciembre
enero

febrero
marzo
abril

mayo

julie

enero
febrero
abril-mayo

junio

oct.-noviemb.

diciembre

enero-febrero

RENE GUENON, SIMBOLOS FUNDAMENTALES DE LA CIENCIA SAGRADA

“Les Portes solsticiales”. Forma aqui el cap.
XXXV.

“Le Symbolisme du Zodiaque ches les Pytha-
goriciens”. Forma aqui el cap. XXXVI.

“Le Symbolisme solsticial de Janus”. Forma
aqui el cap. XXXVII.

“Les Mysteres de la lettre NVin”. Forma aqui
el cap. XXIII.

“Le Symbolisme du dome”. Forma aqui el
cap. XXXIX.

“Le DOme et la roue”. Forma aqui el cap.
XL.

“La Porte étroite”. Forma aqui el cap. XLI.
“Les Symboles de ’analogie”. Forma aqui el
cap. L.

“L’Arbre du Monde”. Forma aqui el cap. LI.
“L’Arbre et le vajra”. Forma aqui el cap. LII.
“L’Arbre de Vie et le breuvage d’immortali-
t&”. Forma aqui el cap. LIII.

“Le Symbolisme de I’échelle”. Forma aqui el
cap. LIV.

“Le Don des langues”. Retomado por el autor
en Apercus sur [’'Initiation, como cap. XXX-
VII. No reproducido aqui.

“Le ‘Trou de I’aiguille’”
LV.

“Le Passage des eaux”. Forma aqui el cap.
LVL

“La Pierre angulaire”. Forma aqui el cap.
XLIII.

“Les Septs Rayons et ’arc-en-ciel”. Forma

. Forma aqui el cap.

aqui el cap. LVIL.
“Le Zodiaque et les points cardinaux”. Forma
aqui el cap. XIII.
“Sur la signification des fétes ‘carnavales-

ques’”. Forma aqui el cap. XXI.
“lanua Caeli”. Forma aqui el cap. LVIIL.
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57.
38.

59.

60.

61.
62.

63.

64.

1946
1946

1946

1946

1946
1947

1947

1947

marzo-abril
mayo

junio-julio

jun.-jul. y ag.

agosto
enero-febrero

marzo

junio

,65. 1947 setiembre

66.

67.

68.

69.

70.

71.

72.

73.

74.

1947

1947

1948

1948

1948

1948

1949

1949

1949

noviembre
diciembre
enero-febrero
abril-mayo

junio

julio-diciembre

enero-febrero
abril-mayo

junio
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“Kala-mukha”. Forma aqui el cap. LIX.

“La lumicre et la pluie”. Forma aqui el cap.
LX.

“Le Coeur rayonnant et le Coeur enflammé”.
Forma aqui el cap. LXIX.

“La Chaine des mondes”. Forma aqui el cap.
LXI.

“Lapsit exillis”. Forma aqui el cap. XLIV.
“Le Symbolisme du pont”. Forma aqui el
cap. LXIII.

“Le Pont et I’arc-en-ciel”. Forma aqui el cap.
LXIV.

“Le Blanc et le noir”. Forma aqui el cap. XL-
VIIL

“La Chaine d’union”. Forma aqui el cap.
LXV.

“Encadrements et Labyrinthes”. Forma aqui
el cap. LXVI.

“Pierre noire et Pierre cubique”. Forma aqui
el cap. XLVIIL.

“Les ‘Tétes noires”. Forma aqui el cap.
XVI.

“L’Oeil qui voit tout”. Forma aqui el cap.
LXXII.

“Le Quatre de chiffre”. Forma aqui el cap.
LXVII.

“Parole perdue et mots substitués”. Tendra
mejor ubicacién en otra compilacién postu-
ma, con articulos sobre las iniciaciones arte-
sanales. No reproducido aqui.*

“Le grain de sénevé”. Forma aqui el cap. LX-
XII1.

“L’Ether dans le coeur”. Forma aqui el cap.
LXXIV.

“A propos des deux saints Jean”. Forma aqui
el cap. XXXVIIL.
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75.

76.
71.

78.

79.

80.

1949 julio-agosto

1949 julio-agosto
1949 setiembre

1950 marzo
1950 julio-agosto

1950 setiembre
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“Tradition et ‘inconscient’ “. Forma aqui el
cap. V.

“L’ Octogone”. Forma aqui el cap. XLII.
“Pierre brute et Pierre taillée”. Forma aqui el
cap. XLIX.

“Liens et noeuds”. Forma aqui el cap. LX-
VIII.

“Le lettre G et le svastika”. Forma aqui el
cap. XVIL

“La Cité divine”. Forma aqui el cap. LXXV.
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- Los textos marcados con asterisco se incluiran en la recopilacion postuma Tradition primordiale et formes particulie-

res.
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