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Capitulo I: LA MULTIPLICIDAD DE LOS ESTADOS DEL SER*

A un ser cualquiera, ya sea humano o de otro tipo, se le puede considerar evidentemente desde
puntos de vista bien diferentes, incluso podriamos decir que existen un numero indeterminado de
puntos de vista, de importancia harto desigual, pero igualmente legitimos dentro de sus dominios
respectivos, siempre que no pretendan rebasar sus propios limites ni, sobre todo, volverse
exclusivos y acabar por negar los demas. Si es asi y, en consecuencia, no se puede negar ningun
punto de vista, ni al mas secundario o contingente de entre ellos, el lugar que le pertenece por el
mero hecho de responder a alguna posibilidad, por otro lado, no es menos evidente que, desde el
punto de vista metafisico, el unico que aqui nos interesa, considerar a un ser bajo su aspecto
individual es necesariamente insuficiente, puesto que decir metafisico es decir universal. Ninguna
doctrina que se limite a considerar los seres de forma individual puede merecer el nombre de
metafisica, sea cual sea el valor y el interés que pueda tener bajo otros puntos de vista; tal
doctrina siempre se podra denominar "fisica", en el sentido original de esta palabra, puesto que se
limita exclusivamente al dominio de la "naturaleza", es decir, al de la manifestacion, y ademas con
la restriccién de que solo tiene en cuenta la manifestacion
formal o, mas especialmente, uno de los estados que la constituyen.

Muy lejos de ser en si mismo una unidad absoluta y completa, como querrian la mayor parte de
los filésofos occidentales y, en todo caso, los modernos sin excepcion, en realidad, el individuo
s6lo constituye una unidad relativa y fragmentaria. No es un todo cerrado y autosuficiente, un
"sistema cerrado" a modo de la moénada de Leibnitz, y la nocion de "substancia individual,
entendida en este sentido y a la que dichos fildsofos dan tanta importancia, carece de valor
propiamente metafisico: en el fondo no es otra cosa que la nocion légica de "sujeto", y, aunque no
hay duda de que se pueda usar bajo este concepto, no se puede legitimamente transportar mas
alla de los limites de este especial punto de vista. El individuo, considerado incluso en toda la
extensién de que es susceptible, no es un. ser total, sino sélo un estado particular de
manifestacion de un ser, estado que estd sometido a ciertas condiciones especiales y
determinadas de existencia, y que ocupa un determinado lugar en la serie indefinida de estados
del ser total. La presencia de la forma entre estas condiciones de existencia es lo que caracteriza
a un estado como individual; por otro lado, es evidente que esta forma no debe ser
necesariamente concebida como espacial, ya que sélo lo es en el mundo corporal, siendo
precisamente el espacio una de las condiciofies que definen a este ultimo (1).

Debemos recordar aqui, aunque sea en forma resumida, la diferencia fundamental entre "Si
mismo" y "yo", o entre "personalidad" e "individualidad", tema del que en otra parte ya hemos dado
todas las explicaciones necesarias (2). ElI "Si mismo", dijimos, es el principio trascendente y
permanente del cual el ser manifestado, el ser humano, por ejemplo, sélo es una modificacion
transitoria y contingente, modificacién que, por otro lado, no podria de ninguna manera afectar al
principio. Inmutable en su propia naturaleza, desarrolla sus posibilidades en todas las
modalidades de realizacion, de numero indefinido, que constituyen para el ser total otros tantos
estados diferentes, cada uno de los cuales tiene sus condiciones limitativas y determinantes de
existencia, y de las que una sola de ellas constituye la porcién o, mas bien, la determinacion
particular de este ser que es el "yo" o individualidad humana. Por lo demas, este desarrollo solo es
tal, a decir verdad, cuando se le considera desde el lado de la manifestacion; fuera de ésta todo
debe encontrarse necesariamente en perfecta simultaneidad dentro del "eterno presente"; por lo
que la "permanente actualidad" del "Si mismo" no es afectada. Asi, el "Si mismo" es el principio
por el que existen todos los estados del ser, cada cual dentro de su propio dominio, al que también
podemos llamar grado de existencia; y no hay que pensar que nos referimos tan sélo a los
estados manifestados, individuales como el ser humano o supraindividuales, es decir, en otros
términos, formales o no-formales, sino también, aunque en este caso sea impropio usar la palabra
"existir", a los estados no manifestados, entendiendo como tales todas aquellas posibilidades que,
por su misma naturaleza, no son susceptibles de manifestacion, asi como las posibilidades de
manifestacion mismas en modo principial; pero este "Si mismo" sélo es por si mismo, no teniendo
ni pudiendo tener, dentro de la unidad total e indivisible de su naturaleza intima, ningun principio
exterior a él.

Acabamos de decir que la palabra "existir" no puede propiamente aplicarse a lo no manifestado,



en suma, al estado principial; en efecto, el sentido estrictamente etimoldgico de esta palabra (del
latin ex stare) indica un ser dependiente de un principio que no es él mismo o, en otras palabras,
aquello que no posee en si mismo su razoén suficiente, es decir, el ser contingente, que es lo
mismo que el ser manifestado (3). Cuando hablemos de Existencia, nos estaremos refiriendo a
toda la manifestacién universal, con todos los estados o grados que comporta, cada uno de los
cuales puede también ser designado como un "mundo" y cuya multiplicidad es indefinida; pero
este término no conviene al grado del Ser puro, principio de toda la manifestacion y, él mismo, no
manifestado, ni, con mayor razoén, a lo que esta mas alla del Ser mismo.

En principio, antes que nada, podemos establecer que la Existencia, considerada
universalmente tal y como la hemos definido, es Unica en su naturaleza intima, como el Ser es
uno en si mismo y debido precisamente a esta unidad, ya que la Existencia universal no es otra
cosa que la manifestacion integral del Ser o, mas exactamente, la realizaciéon, en forma
manifestada, de todas las posibilidades que el Ser comporta y contiene principialmente en su
misma unidad. Por otro lado, esta "unicidad" de la Existencia, si se nos permite utilizar un término
que puede parecer un neologismo (4), al igual que la unidad del Ser sobre el cual se fundamenta,
no excluye la multiplicidad de modos de manifestacién que la afectan, ya que ella comprende
todos éstos modos por igual al ser igualmente posibles, y ello implica que cada uno de estos debe
realizarse segun las condiciones que le son propias. De lo que resulta que la Existencia, dentro de
su "unicidad", comporta, tal como acabamos de indicar, una serie indefinida de grados, que
corresponden a todos los modos de la manifestacion universal; y esta multiplicidad indefinida de
grados de la Existencia implica correlativamente, para un ser cualquiera considerado en su
totalidad, una multiplicidad igualmente indefinida de estados posibles, cada uno de los cuales
debe realizarse en un grado determinado de la Existencia. Esta multiplicidad de estados del Ser,
que es una verdad metafisica fundamental, es cierta desde el momento que nos limitarnos a
considerar los estados de manifestacién, tal como hemos hecho y deberemos seguir haciendo,
puesto que solo se trata de la Existencia; esta multiplicidad es cierta a fortiori si se consideran a la
vez los estados de manifestacién y los estados de no manifestacion, que en conjunto constituyen
el ser total, considerado no ya tan s6lo en el campo de la Existencia, ni siquiera en la totalidad de
su extension, sino en el dominio ilimitado de la Posibilidad universal. Debe entenderse muy bien
que la Existencia no encierra mas que las posibilidades de manifestacion y con la restriccion de
que estas posibilidades s6lo se conciben en tanto que se manifiestan efectivamente, puesto que,
mientras no se manifiestan, es decir, principialmente, se encuentran en el grado del Ser. En
consecuencia, la Existencia estéa lejos de ser toda la Posibilidad, concebida como verdaderamente
universal y total, fuera y mas alla de todas las limitaciones, incluida la primera limitacién que
constituye la determinacién mas primordial entre todas: la afirmacion del Ser puro (5).

Cuando se trata de los estados de no manifestacion de un ser, también hay que hacer una
distincién entre el grado del Ser y lo que esta mas alla; en este ultimo caso, es evidente que el
mismo término de "ser" no puede rigurosamente aplicarse en su propio sentido; sin embargo, nos
vemos obligados, a causa de la estructura misma del lenguaje, a conservarlo a falta de una
palabra mas adecuada, pero sin atribuirle mas que un valor meramente analégico y simbdlico,
pues de otra manera nos seria del todo imposible hablar de ello. Es asi como podremos seguir
hablando del ser total como estando, al mismo tiempo, manifestado en algunos de sus estados y
no manifestado en otros estados, sin que ello implique de ninguna manera, por lo que se refiere a
estos ultimos, que s6lo debamos considerar aquel que corresponde propiamente al grado del Ser
(6).

Los estados de no manifestacién son esencialmente extraindividuales y, asi como "el Si mismo"
principial del que no pueden ser separados, no pueden de ningun modo ser individualizados; en
cuanto a los estados de manifestacion, algunos son individuales mientras que otros son no
individuales, diferencia que corresponde, siguiendo lo que hemos indicado, a la distincion hecha
entre manifestacion formal y manifestacion no-formal. En particular, si consideramos el caso del
hombre, su individualidad actual, que constituye propiamente hablando el estado humano, sélo es
un estado de manifestacidon de entre una serie indefinida de éstos, todos los cuales deben
concebirse como igualmente posibles y, por la misma razén, como ya existentes al menos
virtualmente, si no como efectivamente realizados por el ser al que consideramos bajo un aspecto
relativo y parcial, en este estado individual humano.



NOTAS:
* Capitulo | de Le Symbolisme de la Croix.
(1). Ver El hombre y su devenir segtin el Vedanta, caps. Il y X.
(2). Ibid., cap. II.

(3). Hablando rigurosamente, de ello resulta que la expresion muy usada de "existencia de Dios", es un
sinsentido, tanto si se entiende por "Dios" el "Ser", que es lo mas frecuente, cuanto, con mayor razén, si se
entiende por tal el Principio Supremo que esta mas alla del Ser.

(4). Este término es el que nos permite traducir con la mayor exactitud la expresion arabe equivalente
Wahdat-ul-wujid. A propdsito de la distincion que se ha de hacer entre la "unicidad de la Existencia", y la
"Unidad del Ser" y la "No-dualidad del Principio Supremo", véase El hombre y su devenir segun el Vedanta,
cap. VL.

(5). Notemos que los filésofos para construir sus sistemas siempre pretenden, de forma consciente o no,
imponer alguna limitacion a la Posibilidad universal, lo cual es contradictorio pero necesario por el hecho de
constituir un sistema; incluso seria bastante curioso explicar las diferentes teorias filoséficas modernas, que
son las que presentan en mayor grado este caracter sistematico, desde el punto de vista de las limitaciones
supuestas a la Posibilidad universal.

(6). Sobre el estado que corresponde al grado del Ser y el estado incondicionado que esta mas alla del
Ser, ver El Hombre y su devenir segun el Vedanta, caps. XIV y XV, 32 ed.






Capitulo Il: MONOTEISMO Y ANGELOLOGIA*

Lo que anteriormente hemos dicho permite comprender cual es la naturaleza del error que es
susceptible de dar nacimiento al politeismo: éste, que en suma no es sino el caso mas extremo de
la "asociacién" (1), consiste en admitir una pluralidad de principios considerados como
completamente independientes, cuando en realidad ni son ni pueden ser sino aspectos mas o
menos secundarios del Principio supremo. Es evidente que ello no puede ser mas que la
consecuencia de una incomprension de ciertas verdades tradicionales, precisamente aquellas que
se refieren a los aspectos o a los atributos divinos; tal incomprension es siempre posible en
individuos aislados y mas o menos numerosos, pero su generalizacién, correspondiendo a un
extremo estado de degeneracién de una forma tradicional en vias de desaparicion, ha sido sin
duda de hecho mucho mas extrafia de lo que de ordinario se cree. En todo caso, ninguna
tradicion, sea cual sea, podria, en si misma, ser politeista; es invertir todo orden normal el suponer
un politeismo en el origen, siguiendo las opiniones "evolucionistas" de la mayoria de los
modernos, en lugar de no ver ahi mas que simplemente la desviacién que en realidad es.

Toda tradicion verdadera es esencialmente monoteista; para hablar de manera mas precisa, ella
afirma ante todo la unidad del Principio supremo (2), del cual todo deriva y depende por completo,
y es esta afirmacion la que, en la expresion que especialmente reviste en las tradiciones con
forma religiosa, constituye el monoteismo propiamente dicho; pero, con la reserva de esta
explicacién necesaria para evitar toda confusién de puntos de vista, podemos en suma ampliar sin
inconveniente el sentido del término monoteismo para aplicarlo a toda afirmacién de la unidad
principial. Por otra parte, cuando decimos que es monoteismo lo que necesariamente habia en el
origen, es evidente que esto no tiene nada en comun con la hipdtesis de una pretendida
"simplicidad primitiva" que sin duda jamas ha existido (3); por otra parte, basta, para evitar todo
equivoco a este respecto, observar que el monoteismo puede incluir todos los posibles desarrollos
acerca de la multiplicidad de los atributos divinos, y también que la angelologia, que esta
estrechamente conectada con esta consideracion de los atributos, tal como anteriormente hemos
explicado, ocupa efectivamente un lugar importante en las formas tradicionales donde el
monoteismo se afirma de la manera mas explicita y rigurosa.

No hay aqui pues ninguna incompatibilidad, e incluso la invocacion de los angeles, a condicion

de considerarlos Unicamente como "intermediarios celestes", es decir, en definitiva, segun lo que
ya hemos expuesto, como representando o expresando tales o cuales aspectos divinos en el
orden de la manifestaciéon no-formal, es perfectamente legitima y normal con respecto al mas
estricto monoteismo.
Debemos ademas sefialar también, a este proposito, ciertos abusos del punto de vista "historico”
o supuestamente tal, tan caro a muchos de nuestros contemporaneos, y especialmente en lo que
concierne a la teoria de los "préstamos" de la cual ya hemos tenido que hablar en diversas
ocasiones. En efecto, muy a menudo hemos visto a algunos autores pretender, por ejemplo, que
los hebreos no conocian la angelologia antes de la cautividad de Babilonia y que la copiaron pura
y simplemente de los Caldeos; hemos visto a otros sostener que toda angelologia, alli donde se
encuentre, tiene inevitablemente su origen en el Mazdeismo.

Esta claro que semejantes aserciones suponen implicitamente que no se trata mas que de
simples "ideas", en el sentido moderno y psicolégico de la palabra, o de concepciones sin
fundamento real, cuando, para nosotros como para todos aquellos que se sitian en el punto de
vista tradicional, se trata por el contrario del conocimiento de un determinado orden de realidad;
no se ve del todo por qué tal conocimiento deberia haber sido "copiado" por una doctrina de otra,
mientras que se comprende bastante bien que ésta sea, igualmente y al mismo titulo, inherente
tanto a una como a otra, porque ambas son expresiones de una sola y misma verdad.
Conocimientos equivalentes pueden e incluso deben encontrarse en todas partes; y, cuando aqui
hablamos de conocimientos equivalentes, queremos decir con ello que en el fondo se trata de los
mismos conocimientos, aunque presentados y expresados de maneras diferentes para adaptarse
a la particular constitucion de tal o cual forma tradicional (5). Se puede decir en este sentido que la
angelologia o su equivalente, sea cual sea el nombre por el cual se le designe mas
especialmente, existe en todas las tradiciones; y, por ofrecer un ejemplo, apenas hay necesidad
de recordar que los Dévas, en la tradicion hindu, son en realidad el equivalente exacto de los



angeles en las tradiciones judia, cristiana e islamica. En todos los casos, digamoslo de nuevo,
aquello de lo que se trata puede ser definido como siendo la parte de una doctrina tradicional que
se refiere a los estados no-formales o supraindividuales de la manifestacion, sea de una manera
simplemente tedrica, sea con vistas a una realizacion efectiva de estos estados (5). Es evidente
que esto es algo que, en si, no tiene la menor relacién con un politeismo cualquiera, incluso
aunque, como hemos dicho, el politeismo pueda no ser sino un resultado de su incomprension;
pero cuando quienes creen que existen tradiciones politeistas hablan de "préstamos" como
aquellos de los que hemos ofrecido ejemplos hace un momento, parecen querer sugerir que la
angelologia no representaria sino una "contaminacion" del politeismo en el propio monoteismo.
Otro tanto valdria decir que, puesto que la idolatria puede surgir de una incomprension de ciertos
simbolos, el propio simbolismo no es mas que un derivado de la idolatria; seria éste un caso
totalmente similar, y pensamos que esta comparacién basta plenamente para hacer aparecer todo
el absurdo de tal manera de considerar las cosas.

Para terminar estas observaciones destinadas a completar nuestro anterior estudio, citaremos
este pasaje de Jacob Boehme, quien, con la terminologia que le es particular y con una forma
quiza algo oscura, como a menudo ocurre en él, nos parece que expresa correctamente las
relaciones entre los angeles y los aspectos divinos: "La creacion de los angeles tiene un
comienzo, pero las fuerzas con las cuales han sido creados jamas ha conocido principio, sino que
asistieron al nacimiento del eterno comienzo... Han surgido del Verbo revelado, de la naturaleza
eterna, tenebrosa, ignea y luminosa, del deseo de la divina revelacién, y han sido transformadas
en imagenes "creaturadas" (es decir, fragmentadas en criaturas aisladas) (6). Y, en otro lugar,
Boehme dice todavia: Cada principe angélico es una propiedad surgida de la voz de Dios, y lleva
el gran nombre de Dios (7). A. K. Coomaraswamy, citando esta ultima frase y comparandola con
diversos textos que se refieren a los "Dioses" tanto en la tradicién griega como en la hindu, afiade
estas palabras que se adecuan completamente a lo que acabamos de exponer: "Apenas tenemos
necesidad de decir que tal multiplicidad de Dioses no es un politeismo, pues todos son los sujetos
angélicos de la Suprema Deidad, de la cual extraen su origen y en la cual, como tan a menudo se
nos recuerda, vuelven a ser uno (8)".

NOTAS:
* Publicado originalmente en Etudes Traditionnelles, Paris, octubre-noviembre de 1946.

(1). Hay "asociacion" desde el momento en que se admite que cualquier cosa, fuera del Principio, posee
una existencia que le pertenece particularmente; pero naturalmente, de aqui al politeismo propiamente
dicho, puede haber multiples grados.

(2). Cuando se trata verdaderamente del Principio supremo, se deberia, con todo rigor, hablar de "no
dualidad", situandose la unidad, que por otra parte es su consecuencia inmediata, solamente en el nivel del
Ser; pero esta distincién, siendo de la mayor importancia desde el punto de vista metafisico, no afecta para
nada a lo que aqui hemos dicho, y, de la misma manera que podemos generalizar el sentido del término
"monoteismo”, también podemos correlativamente, para simplificar el lenguaje, no hablar sino de unidad del
Principio.

(3). Cf. Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. Xl. Es bastante dificil comprender, por otra
parte, como algunos pueden a la vez creer en la "simplicidad primitiva" y en el politeismo original, y no
obstante es asi: es un curioso ejemplo mas de las innumerables contradicciones de la mentalidad moderna.

(4). Hemos aludido anteriormente a las relaciones que existen entre la angelologia y las lenguas sagradas
de las diferentes tradiciones; éste es un ejemplo muy caracteristico de la adaptacion de que se trata.

(5). Se puede citar, como ejemplo del primer caso, la parte de la teologia cristiana que se refiere a los
angeles (y, por otra parte, de manera mas general, el exoterismo no puede naturalmente situarse aqui mas
que en el punto de vista tedrico), y, como ejemplo del segundo, la "Kébala practica" en la tradicion hebrea.

(6). Mysterium Magnum, VI, 1.

(7). De Signatura Rerum, XVI, 5. Con respecto a la primera creacion, "surgida de la voz de Dios", cf.
Apercus sur I'Initiation, pags. 304-305.

(8). What is Civilitation? en Albert Schweitzer Festschrift. Coomaraswamy menciona también, a proposito
de esto, la identificacién que Filén establece entre los angeles y las "ldeas" entendidas en sentido platénico,
es decir, en suma, las "Razones Eternas" que estan contenidas en el entendimiento divino, o, segun el
lenguaje de la teologia cristiana, en el Verbo considerado en tanto que "lugar de los posibles".



Capitulo Ill: ESPIRITU E INTELECTO*

Se nos ha hecho observar que, mientras que a menudo se afirma que el espiritu no es otro que
Atma, hay no obstante casos en que este mismo espiritu parece identificarse solamente con
Buddhi; ¢no hay ahi algo contradictorio? No bastaria con ver en ello una simple cuestion de
terminologia, pues, si asi fuera, uno podria muy bien no detenerse aqui y aceptar indistintamente
los multiples sentidos mas o menos vagos y abusivos dados vulgarmente a la palabra "espiritu”,
mientras que, por el contrario, siempre nos hemos esforzado en descartarlos cuidadosamente; y la
insuficiencia demasiado evidente de las lenguas occidentales, en lo que concierne a la expresion
de las ideas de orden metafisico, no nos debe ciertamente impedir la adopciéon de todas las
precauciones necesarias para evitar confusiones. Lo que justifica esos dos empleos de una misma
palabra es, digamoslo de pasada, la correspondencia que existe entre diferentes "niveles" de
realidad, y que hace posible la transposicion de ciertos términos de uno a otro de estos niveles.

El caso de que se trata es en suma comparable al de la palabra "esencia", que también es
susceptible de aplicarse de varias maneras diferentes. En tanto que es correlativa de "substancia”,
designa propiamente, desde el punto de vista de la manifestacion universal, a Purusha
considerado en relacion con Prakriti; pero también puede ser transpuesta mas alla de esta
dualidad, y asi es forzosamente cuando se habla de la "Esencia divina", incluso si, como ocurre lo
mas frecuentemente en Occidente, quienes emplean esta expresién no van en su concepcion de
la Divinidad mas alla del Ser puro (1). Del mismo modo, se puede hablar de la esencia de un ser
como complementaria de su substancia, pero también se puede designar como la esencia lo que
constituye la realidad ultima, inmutable e incondicionada de este ser; y la razén esta en que la
primera no es en definitiva otra cosa que la expresién de la segunda con respecto a la
manifestacién. Ahora bien, si se dice que el espiritu de un ser es lo mismo que su esencia, puede
también entenderse en cualquiera de estos dos sentidos; y, si uno se situa en el punto de vista de
la realidad absoluta, el espiritu o la esencia no es ni puede ser evidentemente sino Atma. Pero es
preciso sefialar que Atma, comprendiendo en si y principialmente toda realidad, no puede por ello
mismo entrar en correlacion con nada; asi, desde el momento en que se trata de los principios
constitutivos de un ser en sus estados condicionados, lo que se considera como espiritu, por
ejemplo, en el ternario "espiritu, alma, cuerpo”, no puede ser ya el Atmé incondicionado, sino lo
que en cierto modo lo representa de forma mas directa en la manifestacion.

Podriamos afadir que ya no es siquiera la esencia correlativa de la substancia, pues, si es
verdad que es en relacion con la manifestacién como debe ser considerada, no esta sin embargo
en la manifestacién; luego no podra ser propiamente sino el primero y mas elevado de todos los
principios manifestados, es decir, Buddhi.

Es preciso también, desde el momento en que nos situamos en el punto de vista de un estado
de manifestacién tal como el estado individual humano, hacer aqui intervenir lo que podria
llamarse una cuestion de "perspectiva": es asi como, cuando hablamos de lo universal
distinguiéndolo de lo individual, debemos en ello comprender no solamente a lo no-manifestado,
sino también a todo lo que, en la propia manifestacion, es de orden supra-individual, es decir, la
manifestacién no-formal, a la cual pertenece esencialmente Buddhi. Del mismo modo, al
comprender la individualidad como tal el conjunto de los elementos psiquicos y corporales, no
podemos designar sino como espirituales a los principios trascendentes con respecto a esta
individualidad, el cual es precisamente ademas el caso de Buddhi o del intelecto; es la razéon de
que podamos decir, como a menudo hemos hecho, que, para nosotros, la intelectualidad pura y la
espiritualidad son en el fondo sinénimos; y, por otra parte, el propio intelecto es susceptible
también de una transposicion del género de aquellas de las que se ha tratado anteriormente,
puesto que en general no se advierte ninguna dificultad en hablar del "Intelecto divino".
Indicaremos todavia a proposito de ello que, aunque los gunas sean inherentes a Prakriti, no
puede considerarse a saftwa sino como una tendencia espiritual (o, si se prefiere,
"espiritualizante"), puesto que es la tendencia que orienta al ser hacia los estados superiores; ésta
es, en suma, una consecuencia de la misma "perspectiva" que hace aparecer a los estados
supraindividuales como grados intermedios entre el estado humano y el estado incondicionado, a
pesar de que, entre éste y un estado condicionado cualquiera, aunque sea el mas elevado de
todos, no haya realmente ninguna medida comun.



Conviene insistir muy particularmente en la naturaleza esencialmente supra-individual del
intelecto puro; por otra parte, sélo lo que pertenece a este orden puede ser verdaderamente
llamado "trascendente", no pudiendo normalmente este término aplicarse sino a lo que esta mas
alla del dominio individual. El intelecto jamas esta por tanto individualizado; esto se corresponde
aun con lo que se puede expresar, desde el punto de vista mas especial del mundo corporal,
diciendo que sean cuales puedan ser las apariencias, el espiritu jamas estd realmente
"encarnado”, lo que por lo demas es igualmente cierto en todas las acepciones que de la palabra
"espiritu" pueden legitimamente tomarse (2). Resulta de ello que la distincién existente entre el
espiritu y los elementos de orden individual es mucho mas profunda que todas aquellas que
pueden establecerse entre estos ultimos, y especialmente entre los elementos psiquicos y los
corporales, es decir, entre los que respectivamente pertenecen a la manifestacién sutil y a la
manifestacion grosera, que en suma no son sino modalidades de la manifestacion formal (3).

Pero eso no es todo: no solamente Buddhi, en tanto que es la primera de las producciones de
Prakriti, constituye el vinculo entre todos los estados de manifestacion, sino que, por otro lado, si
se consideran las cosas a partir del orden principial, aparece como el rayo luminoso directamente
emanado del Sol espiritual, que es el propio Atma; se puede decir entonces que es también la
primera manifestacion de Atma (4), aunque debe quedar bien claro que, en si, no pudiendo éste
ser afectado o modificado por ninguna contingencia, permanece siempre no manifestado(5). Ahora
bien, la luz es esencialmente una y de igual naturaleza tanto en el Sol como en sus rayos, que no
se distinguen de él sino en modo ilusorio con respecto al propio Sol (aunque esta distinciéon no sea
menos real para el ojo que percibe estos rayos, y que aqui representa al ser situado en la
manifestacion)(6); en razon de esta "con-naturalidad" esencial, Buddhi no es, pues, en definitiva
mas que la expresién misma de Atma en la manifestacion. Este rayo luminoso que une a todos los
estados entre si es ademas simbodlicamente representado como el "aliento" por el cual ellos
subsisten, lo que, se observard, es estrictamente conforme al sentido etimolégico de las palabras
que designan al espiritu (sea el latin spiritus o el griego pneuma); y, tal como ya hemos explicado
en otras ocasiones, es propiamente el sitratma4, lo que significa entonces que en realidad es Atma
mismo o, mas precisamente, la apariencia que adopta Atméa cuando, en lugar de no considerar
mas que el Principio supremo (que estaria asi representado como el Sol conteniendo en si mismo
todos sus rayos en estado "indistinguido"), se consideran también los estados de manifestacion,
no siendo por otra parte esta apariencia, en tanto que parece dar al rayo una existencia distinta de
su origen, sino debida al punto de vista de los seres que estan situados en esos estados, pues es
evidente que la "exterioridad" de éstos con respecto al Principio no puede ser mas que puramente
ilusoria.

La conclusion que inmediatamente resulta de ello es que, en tanto que el ser esté, no solamente
en el estado humano, sino en un estado manifestado cualquiera, individual o supraindividual, no
puede haber para él ninguna diferencia efectiva entre el espiritu y el intelecto, ni, en consecuencia,
entre la espiritualidad y la intelectualidad verdaderas. En otros términos, para alcanzar el objetivo
supremo Yy final, no hay otra via para este ser mas que el rayo mismo por el cual esta unido al Sol
espiritual; cualquiera que pueda ser la aparente diversidad de las vias que existen en el punto de
partida, todas deben unificarse tarde o temprano en esa Unica via "axial"; y, cuando el ser haya
seguido ésta hasta el final, "entrara en su propio Si-mismo", fuera del cual jamas ha sido mas que
ilusoriamente, puesto que este "Si-mismo", al que analdégicamente se designa como espiritu,
esencia o con cualquier otro nombre, es idéntico a la Realidad Absoluta en la cual esta todo
contenido, es decir, al Atméa supremo e incondicionado.

NOTAS :

* Articulo aparecido originalmente en "Etudes Traditionnelles", julio-agosto de 1947. Recopilado en
Mélanges, Paris, 1976.

(1). El empleo del término Purushottama, en la tradicion hindu, implica precisamente la misma
transposicion con respecto a lo que designa Purusha en su sentido mas habitual.

(2). Incluso podria decirse que es esto lo que sefala, de una manera absolutamente general, la distincién
mas clara e importante entre estas acepciones y los sentidos ilegitimos que muy a menudo son atribuidos a
esta misma palabra.



(3). Es también la razén de que, en rigor, el hombre no pueda hablar de "su espiritu" del mismo modo que
habla de "su alma" o de "su cuerpo”, implicando el posesivo que se trata de un elemento que propiamente
pertenece al "yo", es decir, de orden individual. En la divisidon ternaria de los elementos del ser el individuo
como tal estd compuesto de alma y de cuerpo, mientras que el espiritu (sin el cual no podria por otra parte
existir en modo alguno) es trascendente con respecto a él.

(4). Cf. La Grande Triade, pag. 80, nota 2.

(5). Es, segun la férmula upanishadica, "aquello por lo cual todo es manifestado, y que en si mismo no es
manifestado”.

(6). Se sabe que la luz es el simbolo tradicional de la naturaleza del espiritu; hemos hecho notar en otro
lugar que igualmente se encuentran, a este respecto, las expresiones de "luz espiritual" y de "luz inteligible",
como si en cierto modo fueran sindnimas, lo que implica manifiestamente una asimilaciéon entre el espiritu y
el intelecto.






Capitulo IV: LAS IDEAS ETERNAS *

En el capitulo anterior hemos hecho notar, a propésito de la asimilacion entre espiritu e intelecto,
que no hay ninguna dificultad en hablar del "Intelecto divino", lo que evidentemente implica una
transposicion de este término mas alla del dominio de la manifestacion; pero este punto merece
que nos detengamos en él, pues es aqui donde en definitiva se encuentra el fundamento mismo
de la asimilacion de que se trata. Observaremos entonces que, aun a este respecto, uno puede
situarse en niveles diferentes, seguin se detenga en la consideracion del Ser o de lo que esta mas
alla del Ser; pero, por otra parte, es evidente que, cuando los tedlogos consideran al Intelecto
divino o al Verbo como el "lugar de los posibles”, no tienen a la vista sino unicamente a las
posibilidades de manifestacion, que, como tales, estdan comprendidas en el Ser; la transposicion
que permite pasar de éste al Principio supremo ya no depende del dominio de la teologia, sino
sélo del de la metafisica pura.

Se podria cuestionar si hay identidad entre esta concepcién del Intelecto divino y la del "mundo
inteligible" de Platon, o, con otras palabras, si las "ideas" entendidas en sentido platénico son lo
mismo que aquellas que estan eternamente contenidas en el Verbo. En ambos casos, se trata de
los "arquetipos” de los seres manifestados; sin embargo, puede parecer que, de manera inmediata
al menos, el "mundo inteligible" corresponda al orden de la manifestacién no-formal antes que al
del Ser puro, es decir, que, segun la terminologia hindu, seria Buddhi, considerado en lo
Universal, mas bien que Atma4, incluso con la restriccion que implica para éste el hecho de sdlo
atenerse a la consideracion del Ser. Esta claro que ambos puntos de vista son perfectamente
legitimos (1); pero si es asi, las "ideas" platdnicas no pueden ser propiamente llamadas "eternas",
pues este término no podria aplicarse a nada que perteneciera a la manifestacion, aunque fuera
en su grado mas elevado y mas préoximo al Principio, mientras que las "ideas" contenidas en el
Verbo son necesariamente eternas como él, siendo todo lo que es de orden principial
absolutamente permanente e inmutable y no admitiendo ninguna clase de sucesién (2). A pesar de
ello, nos parece muy probable que el paso de uno a otro de estos puntos de vista debia de ser
siempre posible para el propio Platon, como lo es en realidad; ya no insistiremos mas en ello,
prefiriendo dejar a otros el trabajo de examinar mas atentamente esta ultima cuestion, cuyo interés
en suma es mas historico que doctrinal.

Lo que es bastante extrafio es que algunos parecen considerar a las ideas eternas como
simples "virtualidades" con respecto a los seres manifestados de los que son los "arquetipos”
principiales; hay aqui una ilusidon que sin duda se debe ante todo a la vulgar distincion entre lo
"posible" y lo "real", distincion que, como ya hemos explicado en otro lugar (3), no podria poseer el
menor valor desde el punto de vista metafisico. Esta ilusion es tanto mas grave cuanto que
entrafa una verdadera contradiccién, y es dificil comprender que no se haga evidente; en efecto,
no puede haber nada virtual en el Principio, sino, muy al contrario, la permanente actualidad de
todo en un "eterno presente", y es esta misma actualidad lo que constituye el unico fundamento
real de toda existencia. Sin embargo, hay quienes llevan tan lejos el error que parecen no
considerar a las ideas eternas sino como una especie de imagenes (lo que, notémoslo de pasada,
implica todavia otra contradiccion al pretender introducir algo formal hasta en el Principio), que no
tienen ya con los propios seres una relacion mas efectiva que la que puede tener su imagen
reflejada en un espejo; ésa es, propiamente hablando, una completa inversion de las relaciones
entre el Principio y la manifestacion, y la cosa es demasiado evidente como para tener necesidad
de mas amplias explicaciones. La verdad esta con seguridad muy alejada de todas estas
concepciones erroneas: la idea de que se trata es el principio mismo del ser, es decir, lo que
conforma toda su realidad, y sin el cual no seria mas que una pura nada; sostener lo contrario
significa cortar toda union entre el ser manifestado y el Principio, y, si al mismo tiempo se atribuye
a este ser una existencia real, esta existencia, se quiera o no, no podra sino ser independiente del
Principio, de manera que, como ya hemos dicho en otra ocasién (4), se desemboca asi
inevitablemente en el error de la "asociacién".

Desde el momento en que se reconoce que la existencia de los seres manifestados, con todo lo
que tiene de realidad positiva, no puede ser mas que una "participacion" del ser principial, no
podria subsistir la menor duda acerca de esto; si se admitiera a la vez esta "participacién" y la
pretendida "virtualidad" de las ideas eternas, aun habria otra contradiccion mas. De hecho, lo que



es virtual no es nuestra realidad en el Principio, sino solamente la conciencia que podemos tener
de ella en tanto que seres manifestados, lo que evidentemente es muy distinto; y no es sino por la
realizacién metafisica como puede hacerse efectiva esta conciencia de lo que es nuestro
verdadero ser, fuera y mas alla de todo "devenir", es decir, no la conciencia de algo que en cierto
modo pasaria por ello de la "potencia" al "acto", sino mas bien de lo que, en el sentido mas
absolutamente real que pueda haber, somos principial y eternamente.

Ahora, para relacionar lo que acabamos de decir de las ideas eternas con lo que se refiere al
intelecto manifestado, es preciso naturalmente volver a la doctrina del sdtratma, sea cual sea por
otra parte la forma en la cual se exprese, pues los diferentes simbolismos empleados
tradicionalmente a este respecto son en el fondo perfectamente equivalentes. Asi, retomando la
representacion a la cual ya hemos recurrido anteriormente, se podra decir que el Intelecto divino
es el Sol espiritual, mientras que el intelecto manifestado es un rayo del mismo (5); no puede
haber mas discontinuidad entre el Principio y la manifestacién que la que hay entre el Sol y sus
rayos (6). Es entonces por el intelecto como todo ser, en todos sus estados de manifestacion, esta
directamente vinculado con el Principio, y ello porque el Principio, en tanto que contiene
eternamente la "verdad" de todos los seres, no es él mismo sino el Intelecto divino (7).

NOTAS:
(*). Etudes Traditionnelles, sept. 1947. Recopilado en Mélanges, Paris, 1976.

(1). Quiza no deje de tener interés observar que la "idea" o el "arquetipo" considerado en el orden de la
manifestacion no-formal y en relaciéon con cada ser se corresponde en el fondo, aunque bajo una forma de
expresion diferente, con la concepcion catélica del "angel guardian”.

(2). No establecemos aqui ninguna distincion entre el dominio del Ser y lo que estd mas alla de éste, pues
es evidente que las posibilidades de manifestaciéon consideradas mas especialmente en tanto que estan
comprendidas en el Ser no difieren realmente en nada de estas mismas posibilidades en tanto que estan
contenidas, con todas las demas, en la Posibilidad total; toda la diferencia esta solamente en el punto de
vista o en el "nivel" en el cual nos situemos, segun se considere o no la relacién entre estas posibilidades y
la propia manifestacion.

(3). Ver Les Etats multiples de I'étre, cap. Il.
(4). Ver "Las raices de las plantas", en Symboles de la Science Sacrée, cap. LXII.

(5). Este rayo sera por otra parte en realidad unico en tanto que Buddhi sea considerado en lo Universal (y
entonces es el "pie unico del Sol", del que también se habla en la tradicién hindu), pero se multiplicara
indefinidamente en apariencia con respecto a los seres particulares (el rayo sushumna por el cual cada ser,
en cualquier estado en que esté situado, esta unido de manera permanente con el Sol espiritual).

(6). Son estos rayos los que, segun el simbolismo que en otro lugar hemos expuesto, realizan la
manifestacion al "medirla" con su extensién efectiva a partir del Sol (ver Le Régne de la Quantité et les
Signes des Temps, cap. lll).

(7). En términos de la tradicion islamica, el-hagigah o la "verdad" de cada ser, sea cual sea, reside en el
Principio divino en tanto que él mismo es El-Haqq o la "Verdad" en sentido absoluto.



Capitulo V: ER-RUH *

Segun los datos tradicionales de la "ciencia de las letras", Alldh cre6 el mundo no por la alif que
es la primera de las letras sino por la ba que es la segunda; y, en efecto, aunque la unidad sea el
principio primero de la manifestacion, es la dualidad la que ésta presupone de inmediato y entre
cuyos términos sera producida, como entre los dos polos complementarios de esta manifestacion,
representados por las dos extremidades de la ba, toda la multiplicidad indefinida de las existencias
contingentes. Es, pues, la ba la que esta propiamente al principio de la creacién y ésta se realiza
por ella y en ella, es decir, que es a la vez el "medio" y el "lugar", segun los dos sentidos que tiene
esta letra cuando se toma como la preposicién. La ba, en este papel primordial, representa a Er-
Rah, el "Espiritu" que hay que entender como el Espiritu total de la Existencia universal y que se
identifica esencialmente a la "Luz" (En-Nir); se produce directamente por el "mandato divino" (min
amri 'Llah), y, en cuanto se produce, es en cierto modo el instrumento por el que este "mandato”
realizara todas las cosas que de este modo se ordenaran todas en relacion con €l (2); antes de él,
no hay pues mas que el-amr, afirmacion del Ser puro y formulacion primera de la Voluntad
suprema, como antes de la dualidad no hay mas que la unidad, o antes de la ba no hay mas que
la alif. Ahora bien, la alif es la letra "polar" (qutbaniyah),(3) cuya propia forma es la del "eje", segun
el cual se cumple la "orden" divina; y el extremo superior de la alif que es el "secreto de los
secretos" (sirr el-asrar), se refleja en el punto de la ba en tanto en cuanto este punto es el centro
de la "circunferencia primera" (ed-dhéirah el awwaliyah) que limita y envuelve el dominio de la
Existencia universal, circunferencia que, por lo demas, vista en simultaneidad en todas las
direcciones posibles, es en realidad una esfera, la forma primordial y total de la que naceran por
diferenciacion todas las formas particulares.

Si se considera la forma vertical de la alif y la forma horizontal de la ba, se ve que su relacion es
la de un principio activo y un principio pasivo; y esto es conforme a los temas de la ciencia de los
numeros sobre la unidad y la dualidad, no sélo en la ensefianza pitagoérica, que es la que mas se
conoce generalmente a este respecto, sino también en la de todas las tradiciones. Este caracter
de pasividad es efectivamente inherente al doble papel de "instrumento" y de "medio" universal del
que hemos hablado hace poco; asimismo, Er-Rdh es, en arabe, una palabra femenina; pero hay
que tener cuidado de que, segun la ley de la analogia, lo que es pasivo o negativo en relacion con
la Verdad divina (El-Haqq) se vuelve activo o positivo en relacion con la creacion (El-Khalg).(4) Es
esencial considerar aqui estas dos caras opuestas pues de lo que se trata es, precisamente, si
podemos expresarnos asi, del "limite" mismo establecido entre E/l-Haqq y El-Khalg, "limite" por el
que la creacion esta separada de su Principio divino y le esta unida a la vez, segun el punto de
vista desde el que se considere; es pues, en otros términos, el barzakh por excelencia; (5) y, asi
como Allah es "el Primero y el Ultimo" (El-awwal wa El-Akhir) en el sentido absoluto, Er-Rih es "el
primero y el Ultimo" respecto a la creacion.

Esto no quiere decir, por supuesto, que el término Er-Rih no se tome a veces en acepciones
mas particulares, como la palabra "espiritu" o sus equivalentes mas o menos exactos en otras
lenguas; asi es como, en ciertos textos coranicos particularmente, se ha podido pensar que se
trataba ya de una designacion de Seyidna Jibrail ((Gabriel), ya de otro angel a quien esta
designacion se aplicaria mas especialmente; y todo esto puede sin duda ser verdad segun los
casos O segun las aplicaciones que se hagan de ello pues todo lo que es participacion o
especificacion del Espiritu universal, o lo que desempefa el papel de éste desde cierto punto de
vista y en grados diversos, es también en un sentido relativo, comprendido el espiritu en tanto en
cuanto reside en el ser humano o en cualquier otro ser particular. Sin embargo, hay un punto al
que muchos comentaristas exotéricos parecen no prestar suficiente atencion: cuando Er-Rih es
representado expresa y claramente al lado de los angeles (elmaléaikah), (6) ¢como seria posible
admitir que simplemente se trata, en realidad de uno de éstos?. La interpretacidén esotérica es que
se trata entonces de Seyidnd Mitatriin (el Metatréon de la Kabala hebrea); por otra parte, eso
permite explicarse el equivoco que se produce a este respecto, ya que Metatron es también
representado como un angel, aunque, al estar mas alld del dominio de las existencias
"separadas", sea verdaderamente otra cosa y mas que un angel; y eso, por lo demas,
verdaderamente corresponde todavia al doble aspecto del barzakh. (7)

Otra consideracion que concuerda por entero con esa interpretacion es ésta: en la



representacion del "Trono" (El-Arsh), Er-Rah esta colocado en el centro y este lugar es, en efecto,
el de Metatrén; el "Trono" es el lugar de la "Presencia divina", es decir, de la Shekinah que en la
tradicion hebraica es el "paredro” o el aspecto complementario de Metatron.

Por lo demas, incluso se puede decir que, en cierto modo, Er-Rdh se identifica con el "Trono"
mismo pues éste, al rodear y envolver todos los mundos (de ahi el epiteto EI-Muhit que se le da),
coincide por eso con la "circunferencia primera" de la que hemos hablado anteriormente. (8) Se
encuentran también aqui las dos caras del barzakh: en lo que se refiere a EI-Haqq, es Er-Rahmaéan
el que descansa sobre el "Trono"; (9) pero en lo que se refiere a el-Khalg, de alguin modo, no
aparece mas que por refraccion a través de Er-Rih, lo que esta en conexion directa con este
hadith: "El que me ve, ve la Verdad" (man raani faqad raa el-Haqq). Este es, en efecto, el misterio
de la manifestacién profética;(10) y se sabe que, segun la tradicion hebraica igualmente, Metatron
es el agente de las "teofanias" y el principio mismo de la profecia, (11) lo que, expresado en
lenguaje islamico, quiere decir que no hay otro mas que Er-Rih el-mohammedijah, en el que
todos los profetas y los enviados divinos no son mas que uno y que tiene, en el "mundo de abajo",
su expresion ultima en el que es su "sello" (Khatam el-anbidi wa’l-mursalin), es decir: que los
reune en una sintesis final que es el reflejo de su unidad principial en el "mundo de arriba" (en el
que es awwual Khalgi'Llah, 1o que es lo ultimo en el orden manifestado siendo analdégicamente lo
primero en el orden principial), y que es asi el "Sefor de los primeros y de los ultimos" (seyid el-
awwalina wa akhirin). Es asi y solo asi como pueden comprenderse realmente, en un sentido
profundo, todos los nombres vy titulos del Profeta, que son en definitiva los mismos del "Hombre
universal" (El-Insan el-Kamil), totalizando finalmente en él todos los grados de la Existencia, como
los contenia todos en él desde el principio: alayhi calatu Rabbil-Arshi daw, jqué esté
perpetuamente sobre él la plegaria del Sefnor del Trono!"

NOTAS:
(*). Etudes Traditionnelles, VIII-1X, 1938, p. 287-291.

(1). También por eso la ba o su equivalente es la letra inicial de los Libros Sagrados: la Thorah empieza por
Bereshith, el Qoran por Bismi' Lhah. Aunque no se tenga actualmente el texto del Evangelio en una lengua
sagrada, se puede al menos observar que la primera palabra del Evangelio de San Juan hebreo seria
también Bereshith.

(2). Es de la raiz amr de la que deriva en hebreo el verbo yamer empleado en el Génesis para expresar la
accién creadora representada como la "palabra” divina.

(3). Como ya hemos indicado en otro lugares, alif = Qutb = 111, (Un jeroglifico del Polo, n°® de mayo de
1937); afiadamos que el nombre Aala, "Muy alto", tiene también el mismo numero.

(4). Este doble aspecto corresponde, en cierto sentido, en la Kabala hebrea al de la Shekinah, femenina, y
de Metatron, masculino, tal como la continuacion hara comprender mejor.

(5). Cf.T. Burckhardt, Du "barzakh" (numero de diciembre, 1937). traducido al castellano en el libro
"Simbolos", J. J. Olafieta Ed., Barcelona 1982) (N. del T.)

(6). Por ejemplo en la Sdrat EI-Qadr (XCVII,4): "Tanazzalul-malaikatu wa r-rdhu ftéh..."

(7). En ciertas férmulas esotéricas, el nombre de Er-Rih estd asociado a los cuatro angeles en relacién
con los cuales es, en el orden celeste, lo que es, en el orden terrestre, el Profeta en relacién con los cuatro
primeros Kholafa; eso concuerda con Mitatriin que, por lo demas, se identifica asi claramente con Er-Rah’
elmohammediyah.

(8). Sobre el tema del "Trono" y de Metatrén, considerado desde el punto de vista de la Kabala y de la
angelologia hebraicas, Cf., Basilide Notes sur le monde céleste (nUmero de julio 1934, p. 274-275), y Les
Anges (numero de febrero 1935, p. 70-88).

(9). Segun este versiculo de la Sdrat Taha (XX, 5): "Er-Rahméanu al'arshi estawa".

(10). Se puede observar que de ese modo reunen, en cierto modo, la condicion de Profeta y la del Avatéra
que proceden en sentido inverso uno de otro, partiendo la segunda de la consideracién del principio que se
manifiesta, mientras que la primera parte de la del "soporte" de esta manifestacién (y el "Trono" es también
el "soporte" de la Divinidad).

(11). Cf. Le Roi du Monde, p. 30-33.



Capitulo VI: LA SHEKINAHY METATRON

Ciertos espiritus timoratos, y cuya comprehension se halla extrafiamente limitada por ideas
preconcebidas, se han asustado por la designacion misma de «Rey del Mundo», que han
relacionado enseguida con la del Princeps hujus mundi, del cual se trata en el Evangelio. Cae por
su propio peso que tal asimilacion es completamente errénea y desprovista de fundamento;
podriamos, para rechazarla, limitarnos a destacar simplemente que este titulo de «Rey del
Mundo» se aplica corrientemente a Dios mismo en hebreo y en arabe (1).

Sin embargo, como puede dar pie a algunas observaciones interesantes, examinaremos con
este propdsito las teorias de la Kabala hebraica concernientes a los «intermediarios celestiales»
las cuales, por otra parte, tienen una relacion muy directa con el objeto principal del presente
estudio.

Los «intermediarios celestiales» de los que se trata son la Shekinah y Metatrén; y diremos antes
que nada que, en el sentido mas general, la Shekinah es la «presencia real» de la Divinidad. Hay
que sefalar que los pasajes de la Escritura donde se la menciona muy especialmente son sobre
todo aquellos donde se trata de la institucion de un centro espiritual: la construccion del
Tabernaculo, la edificacion de los templos de Salomén y Zorobabel. Un centro como éste,
constituido por condiciones regularmente definidas, debia ser en efecto el lugar de la
manifestacion divina, representado siempre como «Luzy»; y es curioso sefialar que la expresion de
«lugar muy iluminado y muy regular», que la Masoneria ha conservado, parece ser un recuerdo de
la antigua ciencia sacerdotal que regia la construccion de los templos y que no era exclusiva de
los judios; mas tarde volveremos sobre ello. No tenemos que entrar en el desarrollo de la teoria de
las «influencias espirituales» (preferimos esta expresién a la palabra «bendiciones» para traducir
la hebrea berakoth, tanto mas cuanto ahi esta el sentido que ha guardado muy claramente en
arabe la palabra baraka); pero, incluso limitandose a ver las cosas desde este Unico punto de
vista, seria posible explicarse la palabra de Elias Levita, que M. Vulliaud cuenta en su obra sobre
La Kabala Judia: «Los Maestros de la Kébala tienen en cuanto a esto grandes secretos. »

La Shekinah se presenta bajo aspectos multiples, entre los cuales hay dos principales, uno
interno y otro externo; ahora bien, hay ademas, en la tradicién cristiana, una frase que designa tan
claramente como es posible estos dos aspectos: «Gloria in excelsis Deo, et in terra Pax hominibus
bonae voluntatis.» Las palabras Gloria y Pax se refieren, respectivamente, al aspecto interno, con
relacion al Principio, y al aspecto externo, en consonancia con el mundo manifestado; y, si se
consideran asi estas palabras, se puede comprender inmediatamente por qué son pronunciadas
por los Angeles (Malakim) para anunciar el nacimiento del «Dios con nosotros» o «en nosotros»
(Emmanuel). También se podria, para el primer aspecto, recordar las teorias de los teélogos sobre
la «luz de gloria» en y por la cual se opera la visién beatifica (in excelsis); y, en cuanto al segundo,
encontramos aqui la «Paz», a la cual hicimos alusién anteriormente, y que en su sentido esotérico
esta indicada en todas partes como uno de los atributos fundamentales de los centros espirituales
establecidos en este mundo (in terra).

Por otro lado, el término arabe Sakinah, que evidentemente es idéntico al hebreo Shekinah, se
traduce por «Gran Paz», lo que es el equivalente exacto de la Pax Profunda de los Rosacruces; Y,
de ese modo, se podria explicar, sin duda, lo que éstos entendian por el «Templo del Espiritu
Santo», igual que se podria interpretar también, de una forma precisa, los numerosos textos
evangélicos en los que se habla de la «Paz» (2), tanto mas cuanto en «la tradicién secreta que
concierne a la Shekinah tendria alguna relacién con la luz del Mesias». ¢ Es sin intencion que P.
Vulliaud, cuando da esta ultima indicacién (3), dice que se trata de la tradicion «reservada a los
que seguian el camino que llegaba al Pardes», es decir, como lo veremos mas tarde, al centro
espiritual supremo?

Esto nos lleva aun a una observacion relacionada: Vulliaud habla de un «misterio relativo al
Jubileo» (4), lo que se relaciona en cierto sentido con la idea de «Paz», y, a propdsito de esto, cita
el texto del Zohar (lll, 52 b): «El rio que sale del Edén lleva el nombre de lobel», asi como el de
Jeremias (XVII, 8): «El extendera sus raices hacia el rio», de donde resulta que la «idea central
del Jubileo sea la remision de todas las cosas a su estado original». Esta claro que se trata de
esta vuelta al «estado primordial» que consideran todas las tradiciones y en la cual hemos tenido
la ocasion de insistir un poco en nuestro estudio sobre el Esoterismo de Dante; y cuando se afiade



que «el retorno de todas las cosas a su primer estado marcara la era mesianica», los que hayan
leido este estudio podran recordar lo que alli dijimos sobre las relaciones del «Paraiso Terrestre» y
de la «Jerusalén Celestial». Por otro lado, a decir verdad, lo que se trata en todo esto siempre es,
en distintas fases de la manifestacién ciclica, el Pardes, el centro de este mundo, que el
simbolismo tradicional de todos los pueblos compara con el corazén, centro del ser, y «residencia
divina» (Brahma-pura en la tradicién hindu), asi como el Tabernaculo que es la imagen y que, por
esta razon, es llamado en hebreo mishkan o «habitacion de Dios», palabra cuya raiz es la misma
que la de Shekinah.

Desde otro punto de vista, la Shekinah es la sintesis de los Sefiroth; ahora bien, en el arbol

sefirético, la «columna de la derechay es el lado de las Misericordia y la «columna de la izquierda»
es el lado del Rigor (5); por consiguiente, debemos reencontrar estos dos aspectos en la
Shekinah, y podemos observar en seguida, para relacionar esto con lo que precede, que, en cierto
modo al menos, el Rigor se identifica con la Justicia, y la Misericordia, con la Paz (6).
«Si el hombre peca y se aleja de la Shekinah, cae bajo el poder de las potencias (Sarim) que
dependen de la Severidad, y entonces a la Shekinah se la llama «mano de Rigor» (7), lo que
recuerda inmediatamente al bien conocido simbolo de «la mano de Justicia»; pero al contrario, si
el hombre se acerca a la Shekinah se libera, y la Shekinah es la «mano derecha» de Dios, es
decir, que la «mano de Justicia» se convierte pues en la «mano bendita» (8). Son los misterios de
la «Casa de la Justicia» (Beith-Din), que son una designacién mas del centro espiritual supremo
(9); apenas es necesario sefalar que los dos lados que acabamos de examinar son aquellos en
los que se reparten los elegidos y los condenados en las representaciones cristianas del «Juicio
Final». Igualmente se podria establecer una comparacion con las dos vias que los Pitagéricos
simbolizaban con la letra Y, y que representaba de una forma exotérica el mito de Hércules entre
la Virtud y el Vicio; con las dos puertas celestial e infernal, que entre los Latinos estaban
asociadas al simbolismo de Janus; con las dos fases ciclicas ascendente y descendente (10) que,
entre los Hindues, se relacionan igualmente con el simbolismo de Ganesha (11). En fin, es facil
comprender de ese modo lo que quieren decir verdaderamente expresiones como las de
«intencion recta» que volveremos a encontrar a continuaciéon, y de «buena voluntad» («Pax
hominibus bonae voluntatis», y los que tienen un conocimiento de los distintos simbolos a los que
acabamos de hacer alusién veran que no es sin razén que la fiesta de Navidad coincida con la
época del solsticio de invierno), cuando se tiene el cuidado de dejar de lado todas las
interpretaciones externas, filoséficas y morales a las que han dado lugar desde los estoicos hasta
Kant.

«La Kabala da a la Shekinah un paredro que porta nombres idénticos a los suyos, que posee en
consecuencia los mismos caracteres» (12), y que naturalmente tiene tantos aspectos diferentes
como la misma Shekinah; su nombre es Metatron, y este apelativo es numéricamente equivalente
al de Shaddai (13), «el Todopoderoso» (que se dice ser la denominacion del Dios de Abraham). La
etimologia de la palabra Metatron es muy incierta, entre las diversas hipotesis que han sido
lanzadas a este respecto; una de las mas interesantes es la que le hace derivar del Mitra caldeo,
que significa lluvia, y que también tiene por su raiz cierta relacion con la «luz». Si esto es asi, no
habria que creer que la similitud con el Mitra hindu y zoroastriano constituya una razon suficiente
para admitir que haya ahi un préstamo del Judaismo a doctrinas extranjeras, pues no es de una
forma externa como conviene examinar las relaciones que existen entre las distintas tradiciones; y
diremos otro tanto en lo que concierne al papel atribuido a la lluvia en casi todas las tradiciones,
en tanto que simbolo del descenso de las «influencias espirituales» del Cielo sobre la Tierra. A
proposito de esto, sefialemos que la doctrina hebraica habla de un «rocio de Luz» que mana del
«Arbol de la Vida» y por el cual debe operarse la resurreccion de los muertos, asi como de una
"efusion de rocio" que representa la influencia celeste comunicandose a todos los mundos, lo que
recuerda singularmente el simbolismo alquimico y rosicruciano.

«El término Metatron comporta todas las acepciones de guardian, de Sefior, de enviado, de
mediador»; es el «autor de las teofanias en el mundo sensible» (14); es «el Angel de la Faz» y
también «el Principe del Mundo» (Sar ha-6lam), y por esta ultima designacion puede verse que no
nos hemos alejado mucho de nuestro tema. Para emplear el simbolismo tradicional que
previamente hemos explicado, diremos de buen grado que, asi como el jefe de la jerarquia
iniciatica es «el Polo Terrestre», Metatrén es el «Polo Celestialy; y éste tiene un reflejo en aquél,
con el cual esta en relacion directa segun el «Eje del Mundo». «Su nombre es Mikael, el Gran
Sacerdote que es holocausto y oblacion ante Dios, y todo lo que los israelitas hacen en la tierra se



realiza segun los prototipos de lo que acontece en el mundo celestial. EI Gran Pontifice aqui abajo
lo simboliza Mikael, Principe de la Clemencia... En todos los pasajes donde la Escritura habla de
la aparicion de Mikael, se esta tratando de la Gloria de la Shekinah»(15). Lo que aqui se ha dicho
de los israelitas se puede decir igualmente de todos los pueblos poseedores de una tradicién
verdaderamente ortodoxa; con mayor motivo debe decirse de los representantes de la tradicion
primordial de la que las demas derivan y a la que estan subordinadas; y esto se halla en relacién
con el simbolismo de la «Tierra Santa», imagen del mundo celeste, al cual ya hemos hecho
alusién. Por otro lado, segun lo que hemos dicho anteriormente, Metatrén no sélo tiene el aspecto
de la Clemencia, sino también el de la Justicia; no es solo el «Gran Sacerdote» (Kohen hagadol),
sino también «el Gran Principe» (Sér ha-gadol) y el «jefe de las milicias celestes», es decir, que
en él esta el principio del poder real, tanto como el del poder sacerdotal o pontifical, al cual
corresponde propiamente la funcion de «mediador». Es preciso sefialar, ademas, que Melek,
«Rey», y Maleak, «angel» o «enviado», no son en realidad mas que dos formas de una sola y
misma palabra; ademas, Malaki, «mi enviado» (es decir, el enviado de Dios, o "el angel en el cual
esta Dios", Maleak ha-Elohim), es el anagrama de Mikael (16).

Es conveniente afiadir que si Mikael se identifica con Metatron como acabamos de ver, no
representa, sin embargo, mas que un aspecto; al lado de la cara luminosa hay una oscura, y ésta
esta representada por Samael, que es llamado igualmente Sar hablam; volvemos aqui al punto de
partida de estas consideraciones. En efecto, es este ultimo aspecto, y aquél solamente, lo que es
«el genio de este mundo» en un sentido inferior, el Princeps hujus mundi del que habla el
Evangelio; y sus relaciones con Metatron, el cual es como la sombra, justifican el uso de una
misma designacién en un doble sentido, al mismo tiempo que hacen entender por qué el nimero
apocaliptico 666, el «Numero de la Bestia», es también un numero solar (17). Por otra parte,
segun San Hipdlito (18), «El Mesias y el Anticristo» tienen ambos por emblema el «Ledn», que es
una vez mas un simbolo solar; y podria hacerse la misma observacién de la serpiente (19) y de
muchos otros simbolos; desde el punto de vista kabalistico se trata aqui de las dos caras
opuestas de Metatron, del que tratamos aqui; no tenemos que extendernos en las teorias que se
podrian formular, de manera general, sobre este doble sentido de los simbolos, pero solamente
diremos que la confusidn entre el aspecto luminoso y tenebroso constituyen propiamente «el
satanismoy; y es esta confusién, precisamente, la que cometen involuntariamente sin duda y por
simple ignorancia (lo que es una excusa y no una justificacion) quienes creen descubrir un
significado infernal en la designacién de «Rey del Mundo» (20).

NOTAS:

(1). Hay, ademas, una gran diferencia de sentido entre «el Mundo» y «este mundo», hasta tal punto, que
en ciertas lenguas existen para designarlos dos términos completamente distintos: asi, en arabe, el
«Mundo» es el-alam, mientras que «este mundo» es ed-dunya.

(2). Esta claramente explicitado, en el Evangelio mismo, que de lo que se trata no es la Paz en el sentido
como lo entiende el mundo profano (San Juan, XIV, 27).

(3). La Kabbale juive, t. 1, p. 503.

(4). Ibid., t. 1, pag. 506-507.

(5). Un simbolismo comparable esta expresado en la figura medieval del «arbol de los vivos y de los
muertos», que tiene, ademas, una relacion muy clara con la idea de «posteridad espiritual»; es preciso
sefialar que el arbol sefirético también esta considerado como identificado con «el Arbol de la Viday.

(6). Segun el Talmud, Dios tiene dos sedes, la de la Justicia y la de la Misericordia; estas dos sedes
corresponden también al «Trono» y a la «Silla» de la tradicion islamica. Esto divide, por otra parte, los
nombres divinos ¢ifatiyah, es decir, quienes expresan unos atributos propiamente dichos de Allah, en
«nombres de majestad» (jalaliyah) y «<nombres de belleza» (jamaéliyah), lo que responde una vez mas a una
distincién del mismo orden.

(7). La Kabbale juive, t. 1, p. 507.

(8). Segun San Agustin y diversos autores Padres de la Iglesia, la mano derecha representa del mismo
modo a la Misericordia o a la Bondad, mientras que la mano izquierda, en Dios sobre todo, es el simbolo de
la Justicia. La «mano de Justicia» es uno de los atributos corrientes de la realeza; la «<mano bendita» es un
signo de la autoridad sacerdotal, y ha sido tomado a veces como simbolo de Cristo. Esta figura de la «mano
que bendice» se halla en ciertas monedas galas, del mismo modo que la esvastica, a veces con brazos
curvos.

(9). Este centro, o uno cualquiera de los que estan constituidos a su imagen, puede describirse
simbdlicamente a la vez como un templo (aspecto sacerdotal, correspondiente a la Paz) y como un palacio y
un tribunal (aspecto real correspondiente a la Justicia).



(10). Se trata de las dos mitades del ciclo zodiacal, que se encuentra frecuentemente representado en la
portada de las iglesias de la Edad Media con una disposicion que le da manifiestamente el mismo
significado.

(11). Todos los simbolos que enumeramos aqui exigirian ser largamente explicados; tal vez lo hagamos
algun dia en otro estudio.

(12). La Kabbale juive, t 1, pag. 497-498.

(13). El numero de cada uno de estos nombres, obtenido por la suma de los valores de las letras hebraicas
del que esta formado, es 314.

(14). La Kabbale juive, t 1 pag. 492 y 499.

(15). Ibid. , t. 1, pag. 500-501.

(16). Esta ultima observaciéon recuerda naturalmente estas palabras: «Benedictus qui venit in nomine
Domini»; éstas son aplicadas al Cristo, que el Pastor de Hermas asimila precisamente a Mikael de una
manera que puede parecer bastante extrafia, pero que no debe extrafiar a quienes comprenden la relacion
que existe entre el Mesias y la Shekinah. Cristo también es llamado «Principe de Paz» y es al mismo tiempo
"Juez de los vivos y de los muertos".

(17). Este numero se forma con el nombre de Sorath, «demonio del Sol», y como tal opuesto al angel
Mikael; mas adelante veremos otro significado.

(18). Citado por P. Vuliaud, La Kabbale juive, t. Il, p. 373.

(19). Los dos aspectos opuestos estan figurados especialmente por las dos serpientes del caduceo; en la
iconografia cristiana estan reunidas en la «amfisbena», la serpiente de dos cabezas, representando una a
Cristo y otra a Satanas.

(20). Sefialemos una vez mas que el «Globo del Mundo», ensefia del poder Imperial o de la monarquia
universal, frecuentemente se encuentra colocado en la mano de Cristo, lo que muestra, ademas, que es el
emblema de la autoridad espiritual tanto como el del poder temporal.



Capitulo VII: LA CADENA DE LOS MUNDOS*

Se dice en la Bhagavad-Gitd "En Mi todas las cosas (1) estan ensartadas como una hilera de
perlas en un hilo".(2) Se trata aqui del simbolismo del sdtrdtma, del cual ya hemos hablado en
otras ocasiones: es el Atméa que, como un hilo (sdtra), penetra y une entre si todos los mundos, a
la vez que es también el "halito" que, segun los textos, los sostiene y hace subsistir y sin el cual no
podrian tener realidad alguna ni existir en ningun modo. Hablamos aqui de los mundos
situandonos desde el punto de vista "macrocosmico", pero es claro que podrian igualmente
encararse, desde el punto de vista "microcosmico”, los estados de manifestacion de un ser, y que
el simbolismo seria exactamente 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 que constituya 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 segmento 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 adentramos en el examen de este simbolismo,
debemos disipar ante todo una confusién harto molesta acerca de lo que en tal representacion
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 direccién que va hacia el
centro de la esfera; pero se ha observado que esta direccién no se detiene en el centro, sino que
se continla desde él hacia el punto opuesto de la superficie, y después mas alla de la esfera
misma, 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 concierne a nuestro mundo, hacia lo que de mas burdo hay en el orden corpéreo, sino
también un "descenso hacia el espiritu" (3), de modo que, si hubiera de admitirse tal concepcion,
el espiritu mismo tendria un aspecto "maléfico".

En realidad, las cosas deben encararse de muy otra manera: en tal figuracion el centro es el
punto mas bajo (4), y, mas alla de éste, no se puede sino ascender, como Dante fue subiendo
desde el Infierno siguiendo la misma direccién en la cual se habia efectuado primero su descenso,
o por lo menos lo que parece ser geométricamente la misma direccion (5), ya que la montafia del
Paraiso terrestre se halla situada, en su simbolismo espacial, en los antipodas de Jerusalén.(6)
Por lo demas, basta reflexionar un instante para advertir que de otro modo la representacién no
seria coherente, pues no estaria acorde en modo alguno con el simbolismo de la pesantez, cuya
consideracion es aqui particularmente importante, 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 cdmo se presentarian entonces las cosas si, al contrario, se hubiese partido de este
ultimo punto? (7). Solo es verdad que el punto de detencién del descenso no se sitia en el orden
corporeo, pues existe, real y verdaderamente, un "infracorpéreo"” en las prolongaciones de nuestro
mundo; pero este "infracorpéreo” es el dominio psiquico inferior, que no sélo 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 respectos, si cupiera decir que el
espiritu tiene un contrario; la confusién que acabamos de sefalar no es, pues, en definitiva, sino
un caso particular de la harto difundida confusién entre lo psiquico y lo espiritual. (8)

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 e inferiores, hay también,
por el "hilo" mismo que los une, una direccion hacia lo alto y una direccidon opuesta hacia lo bajo.
Esto es verdad en cierto sentido, pero debe agregarse ante todo que tal distincién no afecta en
modo alguno al sdtratma4, el cual es doquiera y siempre idéntico a si mismo, cualquiera que fuere
la naturaleza o cualidad de los estados a los cuales penetra y sostiene; y luego, ello 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 extensién 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 representacién como reducida a un punto;
se podria también, aplicando el simbolismo geométrico de los sentidos vertical y horizontal, figurar
los mundos por una serie indefinida de discos horizontales ensartados en un eje vertical (9); 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, solamente saliendo de esos limites puede



considerarse sobre el eje un "alto" y un "bajo" o una direccidon descendente.

Podemos agregar aun otra observacion: el eje de que se trata es asimilable, segun 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 él, en cuanto eje de la manifestacién 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 geométricamente representable (10) lo que muestra que
toda representacién es forzosamente inadecuada; por lo menos, el "séptimo rayo" no puede
representarse 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 decir, en las
condiciones especiales de determinado estado de existencia, el eje mismo es verdaderamente
"invisible" y s6lo puede percibirse de él el punto que es su "vestigio" en ese mundo. Por lo demas,
es evidente que esta ultima observacidn, necesaria para que el simbolismo del eje y de sus
relaciones con los mundos por él unidos pueda concebirse del modo mas completo posible, no
impide en modo alguno que, de hecho, la "cadena de los mundos" se represente lo mas a
menudo, segun lo hemos dicho al comienzo, por una serie de esferas (11) ensartadas al modo
de las perlas de un collar (12); y, a decir verdad, no seria posible sin duda dar otra figuracion
sensible.

Lo que importa destacar aun es que la "cadena" no puede ser recorrida en realidad sino en un
solo sentido, correspondiente a lo que hemos denominado la direccion ascendente 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 relaciéon a un estado cualquiera, los ciclos
anteriores representan los estados inferiores, y los ciclos posteriores los estados superiores, lo
que implica que su encadenamiento debe concebirse como irreversible. Por otra parte, esta
irreversibilidad esta igualmente implicada en la concepcion de dicho encadenamiento como
dotado de un caracter propiamente "causal" -aunque ésta supone esencialmente la simultaneidad
y no ya la sucesién-, pues, en una relacién de causa a efecto, los dos términos no pueden
invertirse nunca; y, en el fondo, la nocién de un encadenamiento causal constituye el verdadero
sentido de lo que simbdlicamente se traduce por las apariencias de una sucesién 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 (13), pues, si cada mundo
se considera como un ciclo y se simboliza como tal por una figura circular o esférica, la
manifestacion integra, que es el conjunto de todos los mundos, aparece en cierto modo, a su vez,
como un "ciclo de ciclos". Asi, la cadena no sélo 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
sitia el simple paso de un mundo a otro (14), y, como ese recorrido puede proseguirse
indefinidamente, la indefinidad de la manifestacion misma esta expresada asi de modo aun mas
sensible. Empero, es esencial agregar que, si la cadena se cierra (15), 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 sitlan, no en un nivel cualquiera de la
manifestacion, sino mas alla de ésta, en el Principio mismo. (16)

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 conexién 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 produccion de un mundo y su
reabsorcion.

El intervalo entre dos respiraciones, correspondiente, como es natural, al paso de una a otra
cuenta, representa por eso mismo un pralaya ['disolucién']; el sentido general de este simbolismo
es, pues, bastante claro, cualesquiera fueren, por lo demas, las formas particulares que puede
revestir segun los casos. Debe notarse también que el elemento mas 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 atencién 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 sdtratma,
representado por el hilo, es en si mismo nomanifestado.

En la India, el rosario se denomina aksha-maéla o 'guirnalda de aksha' (y también aksha-siitra);
pero, ¢qué ha de entenderse por aksha? Esta cuestion, a decir verdad, es bastante compleja (17);
la raiz verbal aksh-, de la cual deriva esa palabra, significa 'alcanzar', '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 inmediatamente aqui, remitiéndose a las
consideraciones ya expuestas, una relacién directa con la significacion esencialmente "axial" del
satratma; pero, ¢como es que el aksha ha llegado a designar, no ya el hilo, sino las cuentas
mismas del rosario? Para comprenderlo, 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, podria decirse, del sentido activo al pasivo) a aquello. atravesado por él, y mas en
particular a su punto de penetracion. Asi, por ejemplo, aksha es el "0jo" de una rueda, es decir, su
'cubo' (18); y la idea de '0jo' (sentido que aksha tiene a menudo, sobre todo en sus compuestos)
nos reconduce a la concepcion simbdlica del eje como "rayos solares" que iluminan el mundo al
penetrarlo. Aksha es también el 'dado’, aparentemente a causa de los "ojos" o puntos con que se
marcan sus caras (19); y es igualmente el nombre de una especie de grano con que se hacen
ordinariamente los rosarios, porque la perforacion de las cuentas es también un "o0jo" destinado
precisamente a dejar pasar el hilo "axial". (20) 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 él, en suma, las cuentas de que aquélla se compone reciben secundariamente
su designacién, asi como, podria decirse, los mundos no son realmente "mundos" sino en cuanto
penetrados por el sdtratma. (21)

El nimero de cuentas del rosario varia segun 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 numero es por lo comun 108. En
realidad, los estados que constituyen la manifestacién universal son en multitud indefinida, pero es
evidente que esta multitud no podria representarse adecuadamente en un simbolo de orden
sensible como aquel de que aqui se trata, y es forzoso que las cuentas sean en numero definido.
(22) Siendo asi, un numero ciclico conviene, naturalmente, para una figura circular como la aqui
considerada, la cual representa por si misma un ciclo 0 mas bien, segun deciamos anteriormente,
un "ciclo de ciclos".

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 (23); puesto que cada cuenta representa un
mundo, esto puede ser referido igualmente a los angeles considerados como "rectores de las
esferas" (24) representando o expresando en cierto modo cada uno un atributo divino (25), el cual
estara asi mas particularmente vinculado con aquel de 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-dh-Dhét), no puede encontrarse sino en el Paraiso (26); y es éste
un punto que requiere aun algunas explicaciones.

Sabido es que la palabra sanscrita /oka, 'mundo’, esta etimolégicamente en relacién con la luz y
la vista y, por consiguiente, también con el simbolismo del "o0jo" y del "rayo solar". El numero 100,
como 10, del cual es el cuadrado, -no puede referirse normalmente sino a una medida rectilinea y
no a una circular (27), de modo que no puede contarselo sobre la circunferencia misma de la
"cadena de los mundos"; pero la unidad que falta corresponde precisamente a lo que hemos
llamado el punto de unidn de los extremos de esa cadena, punto que, recorddmoslo una vez mas,
no pertenece a la serie de los estados manifestados. En el simbolismo geométrico, ese punto, en
lugar de estar sobre la circunferencia que representa el conjunto de la manifestacion, estara en el
centro mismo de ella, pues el retorno al Principio se figura siempre como un retorno al centro. (28)
El Principio, en efecto, no puede aparecer en cierto modo en la manifestacién sino por sus
atributos, es decir, segun el lenguaje de la tradicién hindu, por sus aspectos "no-supremos", que
son, podria decirse también, las formas revestidas por el sdtrdtméa con respecto a los diferentes



mundos que atraviesa (aunque, en realidad, el sdfratma no sea en modo alguno afectado por esas
formas, que no son en definitiva sino apariencias debidas a la manifestacién misma); pero el
Principio en si, es decir, el "Supremo" (Paraméatma, y no ya s(trdtma), o sea la "Esencia" encarada
como absolutamente independiente de toda atribucion o determinacion, no podria considerarse
como entrando en relacion con lo manifestado, asi fuera en modo ilusorio, aunque la
manifestacion procede y depende de él enteramente en todo lo que ella es, sin lo cual no tendria
grado alguno de realidad (29): la circunferencia no existe sino por el centro; pero el centro no
depende de la circunferencia de ninguna manera ni en ningun 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
consideran solamente las modalidades multiples de determinado estado de existencia, como el
humano, la integracion de estas modalidades culminara 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 aun sino un sentido relativo, y, si se trata de la totalidad de la manifestacion, es menester,
para estar liberado dé ella sin residuo alguno de existencia condicionada, 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" (Djannatu-dh-Dhéat). Agreguemos que, en este ultimo
caso, la "centésima cuenta" del rosario es, a decir verdad, la Unica que subsiste, pues todas las
demas han sido finalmente reabsorbidas 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 Alldh, exaltado 'amma yasifin, 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.

NOTAS:

(*). Publicado en Etudes Traditionnelles, junio-julio y agosto de 1946. Recopilado en Symboles de la
Science Sacrée. Capitulo LXI.

(1). Sarvam Idam, 'ese todo', es decir, la totalidad de la manifestacion, que comprende todos los mundos y
no solo "todo cuanto hay en este mundo", como se dice en una traduccién recientemente publicada "d‘aprés
Shri Aurobindo”.

(2). Bhagavad-Gita, VI, 7.

(3). R. P. V. Poucel, La Parabole du Monde, p. lll. 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 consecuencias
erroneas.

(4). Es, al contrario, el punto mas alto cuando puede operarse una especie de “reversion” de la figura para
efectuar la aplicacién 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
"enderezamiento" (representado en Dante por el modo en que contornea el cuerpo de Lucifer), es decir, un
cambio de direccidén, o, mas precisamente aun, un cambio del sentido "cualitativo" en el cual esa direccion
es recorrida.

(6).Ver L'Esotérisme de Dante, cap. VIII.

(7). Por un error semejante, pero limitado al orden "fisico" y al sentido literal, se ha representado a veces a
los antipodas con la cabeza hacia abajo.

(8). 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 engafiados por el diablo
prueba muy claramente que ellos no sobrepasan el dominio psiquico, pues, segun lo hemos explicado en
otro lugar, el diablo no tiene acceso directo sino a éste (e indirecto, por medio de él, al dominio corporal), y
todo lo que realmente pertenece al orden espiritual le esta, por su naturaleza misma, absolutamente
vedado.

(9). Esta representacién muestra también claramente que, asi como la continuidad se establece
exclusivamente por el eje, la comunicacion entre los diferentes estados solo puede operarse efectivamente
a través de sus centros respectivos.

(10). 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 construccién algebraica expresada en
lenguaje geométrico.

(11). En ciertos casos, estas esferas se reemplazan por rodajas perforadas en el centro, que corresponden



a los discos, considerados como horizontales con relacién al eje, de que acabamos de hablar.

(12). Por lo demas, 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 entrafia
una incomprension del punto de vista tradicional.

(13). 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, segun lo hemos dicho mas arriba, no es sino un elemento
infinitesimal de la manifestaciéon, la cual comprende necesariamente una multitud indefinida de tales
mundos.

(14). En términos de la tradiciéon hindd, ese transito de un mundo a otro es un pralaya, y el paso por el
punto donde se unen los extremos de la cadena es un mahépralaya; esto, por otra parte, seria aplicable
también, analdgicamente, a un grado en particular, si, en lugar de considerar los mundos con respecto a la
totalidad de la manifestacion, se consideraran solamente las diversas modalidades de un mismo mundo con
respecto a la totalidad de éste.

(15). Quiza seria mas 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
recorrido precedente, lo cual es una impdsibilidad; pero, en otro sentido o en otro respecto, la cadena se
cierra real y efectivamente, pues, desde el punto de vista principial (y no ya desde el punto de vista de la
manifestacion), el fin es necesariamente idéntico al origen.

(16). Remitimos aqui a lo que hemos dicho en "La jonction des extrémes" ["Etudes Traditionnelles", mayo
de 1940 = cap. XXIX de Initiation et Réalisation spirituelle].

(17) Debemos las indicaciones siguientes sobre este asunto a la amabilidad de A. K. Coomaraswamy.

(18). Se recordara lo que hemos dicho anteriormente sobre diversos simbolos emparentados, como el "ojo"
de la cupula y el "ojo" de la aguja.

(19) También es de notar, desde el punto de vista de la doctrina de los ciclos, que las designaciones de
esas caras, segun el nimero de sus puntos, son las mismas que las de los Yuga.

(20). 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 rudréksha-valaya, 'anillo o circulo
de rudréksha'.

(21). Sabido es que la palabra sanscrita loka, "mundo”, esta etimolégicamente en relacion con la luz y la
vista, y por consiguiente también con el simbolismo del "o0jo" y del "rayo solar".

(22). De modo similar, en el lenguaje mismo, la indefinitud se expresa a menudo, simbdlicamente, por
numeros como diez mil, segun lo hemos explicado en otro lugar (cf. Les Principes du calcul infinitésirnal,
cap. I1X).

(23). Las 99 cuentas se dividen, ademas, en tres series de 33; se encuentran, pues, aqui los multiplos cuya
importancia simbdlica ya hemos sefialado en otras ocasiones.

(24). Se recordara que, en Occidente también, santo Tomas de Aquino ha ensefiado expresamente la
doctrina segun la cual angelus movet stellam ['el angel mueve a la estrella'); esta doctrina era, por lo demas,
cosa corriente en el Medioevo, pero es de aquellas que los modernos, incluso cuando se dicen "tomistas",
prefieren pasar por alto para no chocar demasiado con las concepciones "mecanicistas comunmente
aceptadas.

(25). Aunque ya hemos sefalado este punto en varias oportunidades, nos proponemos volver
especialmente sobre él en un préximo articulo.

(26). 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): Metatrén [en la Kabala hebrea] o er-Rih [en la
tradicion islamical.

(27). Cf. La Grande Triade. cap. VIII.

(28). Este "retorno" esta expresado en el Coran (I, 156) por las palabras: "inna li- LI&hi wa inn& radji'un ['En
verdad somos de (o para) Dios, y a El volveremos".

(29). La trascendencia absoluta del Principio en si entrafia necesariamente la "irreciprocidad de relacion",
lo que, como hemos explicado en otro lugar excluye formalmente toda concepcién "panteista o
inmanentista".






Capitulo VIII: LAS "RAICES DE LAS PLANTAS" *

Segun la tradicion kabalistica, entre aquellos que penetraron en el Pardés (1) hubo algunos que
"devastaron el jardin", y se dice que esta devastacion consisti6 mas precisamente en "cortar las
raices de las plantas". Para comprender lo que esto significa, es menester referirse ante todo al
simbolismo del arbol invertido, del cual ya hemos hablado en otras ocasiones (2): las raices estan
en alto, es decir, en el Principi mismo; cortar estas raices es, pues, considerar las "plantas" o los
seres simbolizados por ellas como dotadas 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 naturalmente a grados de existencia de orden suprahumano; y es
facil comprender cudles pueden ser las consecuencias, en particular para lo que se ha convenido
en llamar la "Kabala 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 tradicién islamica, pues entonces tales potencias aparecen
inevitablemente como "asociadas" (a titulo de igualdad) a la Potencia 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 demas,
se encuentran necesariamente encerrados tarde o temprano quienes cometen tal error, pues, por
€s0 mismo, en su caso toda posibilidad real de "teurgia" 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"; sélo que en este Ultimo caso, si el error es siempre esencialmente el
mismo, los peligros efectivos estan por lo menos atenuados a causa de la insignificancia misma
de los resultados alcanzables (3).

Por ultimo, conviene sefalar que esto da inmediatamente la explicacion de por lo menos uno de
los sentidos en que el origen 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 obtienen 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. (4)

Segun la concepcidn ortodoxa, un angel, en cuanto "intermediario celestial”, no es en el fondo
sino la expresién misma de un atributo divino en el orden de la manifestacién no-formal, pues solo
eso permite establecer, a través de él, una comunicacion real entre el estado humano y el
Principio mismo, del cual representa asi un aspecto mas particularmente 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 corresponde de modo pleno a la naturaleza del ser y se
identifica en realidad' con su esencia misma. En tanto esta significacion 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 angel 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 comprenderse que esta
observaciéon admite un sentido mucho mas profundo de lo que pareceria a primera vista (5). Estas
consideraciones dan también todo su valor a la interpretacion kabalistica de Mal'aji, "Mi angel" o
"Mi enviado" (6), como "el angel en el cual esta Mi nombre", es decir, en definitiva, en el cual esta
Dios mismo, por lo menos en alguno de sus aspectos "atributivos" (7). Esta interpretacion se
aplica, en primer lugar y por excelencia, a Metatrén, el "Angel de la Faz" (8), o 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
verdaderamente, 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 "Verdad" (el-Haqq)
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, segun 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 demas, como en multitud indefinida cuando se
los encara "distintivamente", y a esto corresponde la multitud misma de los angeles. (9)

Podria preguntarse por qué, en todo esto, se trata Unicamente de los angeles, 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 dependencia, 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 siquiera una ilusién, sino pura y simplemente
una nada. Esto corresponde exactamente, por otra parte, a la ensefanza kabalistica segun la cual
los "canales" por los que los influjos 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 universal, inclusive a los mas inferiores (10), de modo que, para retomar el
simbolismo precedente, 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 eso éstos
tienen tanto mas realidad cuanto mas elevados son, es decir, cuanto mas proximos estan al
Principio (aunque ciertamente no haya medida comun entre un estado cualquiera 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 distincién entre el caso de los seres
situados en el dominio de la manifestacién no-formal o supraindividual, al cual corresponden los
estados angélicos, y el de los seres situados en el dominio de la manifestacion formal o individual;
y esto requiere aun ser explicado de modo algo mas preciso.

Sélo en el orden no-formal puede decirse que un ser expresa o manifiesta verdaderamente y lo
mas integramente posible un atributo del Principio; aqui, la distincion de esos atributos constituye
la distincion misma de los seres, la cual puede caracterizarse como una "distincion sin separacién”
(bhedabheda), en la terminologia hindu) (11), pues es evidente que, en definitiva, todos los
atributos son realmente "uno"; y ademas ésta es la minima limitacion 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
mas 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 "composicién" que la mezcla de acto y potencia necesariamente
inherente a toda manifestacion (12), Santo Tomas de Aquino ha podido considerar las diferencias
existentes entre los angeles como comparables a diferencias especificas y no a diferencias
individuales. (13) Si ahora queremos encontrar, en el orden de la manifestacién 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 desprende claramente de nuestra ultima
observacion), sino mas bien en los "mundos" o estados de existencia mismos, pues cada uno de
ellos, en su conjunto propio y "globalmente", esta mas especialmente referido a un determinado
atributo divino, del cual es, si cabe expresarse asi, como la produccion particular (14); y esto se
liga directamente con la concepcion de los angeles como "rectores de las esferas" y con las
consideraciones que ya hemos expuesto a ese respecto en nuestro anterior estudio sobre la
"cadena de los mundos".

NOTAS:

(*). Publicado en Etudes Traditionnelles, setiembre de 1946. Recopilado en Symboles de la Science
Sacrée.

(1). El Pardés, figurado simbdlicamente como un "jardin", debe considerarse aqui como representacion del
dominio del conocimiento superior y reservado: las cuatro letras P R D S, puestas en relacién con los cuatro
rios del Edén, designan entonces respectivamente los diferentes sentidos contenidos en las Escrituras
sagradas, a los cuales corresponden otros tantos grados de conocimiento; va de por si que quienes
"devastaron el jardin" no habian llegado efectivamente sino a un grado en que aln es posible el extraviarse.

(2). Véase especialmente "L'Arbre du Monde".

(3). Sobre la cuestidon de la "magia ceremonial", cf. Apergus sur t'Initiation, cap. XX. El empleo de los



ndmbres divinos y angélicos en sus formas hebreas es sin duda una de las principales razones que ha
llevado a A. E.Waite a pensar que toda magia ceremonial tenia su origen en los judios (The Secret Tradition
in Freemasonry, pags. 397-99); esta opinién 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 férmulas de otra lengua sagrada
que el hebreo.

(4). Podria decirse, y poco importa que sea literal o simbdlicamente, que en tales condiciones quien cree
llamar a un éngel corre gran riesgo de ver aparecer, al contrario, un demonio.

(5). Recordaremos a este respecto lo que indicabamos antes en cuanto a la correspondencia de los
diversos 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
puede dar el estudio de una lengua profana, e inclusive, agregaremos, el de una lengua sagrada por
procedimientos tales como los de los lingiistas modernos.

(6). Sabido es que la significacion etimoldgica de la palabra "angel" (griego angelos) es 'enviado' o
'mensajero’, y que la palabra hebrea correspondiente, mal‘aj, tiene también el mismo sentido.

(7). Cf. Le Roi du Monde, p 33. Desde el punto de vista principial, es el &ngel o mas bien el atributo por él
representado quien esta en Dios, pero la relacion aparece como invertida con respecto a la manifestacion.

(8). El nombre de Metatrén es numéricamente equivalente al nombre divino Shadday.

(9). Debe tenerse bien presente que se trata aqui de una multitud "trascendental" y no de una indefinitud
numérica (cf. Les Principes du calcul infinitesimal, cap. Ill); los angeles no son en modo alguno
"enumerables", puesto que no pertenecen al dominio de existencia condicionado por la cantidad.

(10). El 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, desempefiar la funcién de "intermediarios" para los que estan situados
en un nivel inferior, ya que la comunicacién con el Principio no es posible para éstos sino pasando por
aquéllos.

(11). Cf. Le Régne de la quantité et les signes des temps, cap. IX.

(12). Podria decirse que el ser angélico esta en acto en relacion con el atributo expresado por él, pero esta
en potencia con relacién a todos los demas atributos.

(13). Cf. Le Régne de la quanitité et les signes des temps. cap. XL

(14). Va de suyo que tal modo de hablar no es valido sino en la medida y desde el punto de vista en que
los atributos mismos pueden ser considerados "distintamente" (y sélo pueden serlo con respecto a la
manifestacion), y que la indivisible unidad de la Esencia divina misma, a la cual todo finalmente se
reduce,no es afectada en modo alguno por ello.






Capitulo IX: NAMA-RUPA

Como es sabido, segun la tradicién hindu, la individualidad se considera el resultado de la unién
de dos elementos, o, mas exactamente, de dos conjuntos de elementos designados
respectivamente por los términos nédma y ripa, que significan literalmente "nombre" y "forma" y
que son habitualmente reunidos en la expresion compuesta ndma-rdpa, que designa asi la
individualidad en su totalidad. Nama corresponde al aspecto "esencial" de la individualidad, y rdpa
a su aspecto "substancial"; son pues aproximadamente los equivalentes del eidos y la hyle de
Aristoteles, o de lo que los escolasticos llamaron "forma" y "materia"; ahora bien, en este caso es
preciso prevenirse contra una engorrosa imperfeccion de la terminologia occidental: la "forma", en
efecto, equivale entonces a ndma, mientras que cuando se toma la misma palabra en su sentido
habitual, es por el contrario ridpa lo que debe traducirse por "forma" (1). No estando tampoco
exenta de inconvenientes la palabra "materia”, por razones que ya hemos expuesto en otras
ocasiones y sobre las cuales no volveremos ahora, consideramos preferible la utilizacién de los
términos esencia" y "substancia", tomados naturalmente en el sentido relativo en el que son
susceptibles de aplicarse a una individualidad.

Desde otro punto de vista algo distinto ndma corresponde también a la parte sutil de la
individualidad, y rdpa a su parte corporal o sensible; pero, por lo demas, esta distincion coincide
en el fondo con la precedente, pues son precisamente estas dos partes sutil y corporal las que, en
el conjunto de la individualidad, désempefan en definitiva los papeles de "esencia" y "substancia"
en su reciproca relacion.

En todos los casos, cuando el ser es liberado de la condicion individual, puede decirse que esta
por ello mismo "mas alla del nombre y la forma", puesto que estos dos términos complementarios
son propiamente constitutivos de la individualidad como tal; naturalmente, esto sélo sucede
cuando el ser pasa a un estado supra-individual, pues, en otro estado individual, y por
consiguiente todavia "formal", volveria a encontrar forzosamente el equivalente a ndma y ripa,
aunque la "forma" no fuera ya entonces corporal como lo es en el estado humano.

Sin embargo, es preciso decir también que nédma es susceptible de una determinada
transposicion en virtud de la cual no es ya el correlativo de ripa; esto sucede cuando se dice que
lo que subsiste de un ser humano al morir es ndma (2). Es cierto que podria pensarse en principio
que, en este caso, se trata sélo de prolongaciones extra-corporales de la individualidad humana;
esta forma de entenderlo es por otra parte aceptable en cierto sentido, a saber, en tanto que ridpa
se identifica con el cuerpo; no habria entonces una verdadera transposicién propiamente
hablando, sino que la parte sutil de la individualidad continuaria designandose simplemente como
nédma tras la desaparicion de la parte corporal. Podria incluso entenderse asi aun cuando se diga
que este ndma es "sin fin", en el sentido de que su final coincide analégicamente con su
comienzo, como se ve de forma particular en el ejemplo del ciclo anual (samvatsara) (3). Sin
embargo, ya no es evidentemente lo mismo cuando se precisa que el ser que subsiste como
ndma ha pasado al mundo de los dévas (4), es decir a un estado "angélico" o supra-individual;
puesto que tal estado es "no-formal", no puede hablarse ya de ripa, mientras que nédma es
traspuesto a un sentido superior, lo que resulta posible en virtud del caracter suprasensible que le
esta vinculado incluso en su acepcion ordinaria e individual; en este caso, el ser estaria "mas alla
de la forma”, pero no "mas alla del nombre", a no ser que hubiera llegado al estado
incondicionado, situandose por tanto mas alla de cualquier estado que, por elevado que pudiera
ser, perteneciese todavia al dominio de la existencia manifestada. Podemos subrayar que sin
duda es a eso a lo que se refiere, en las doctrinas teoldgicas occidentales, la concepcion segun la
cual la naturaleza angélica (dévatva) es una "forma" pura (lo que podria traducirse en sanscrito
por shuddha-ndma), es decir, no unida a una "materia"; en efecto, teniendo en cuenta las
particularidades del lenguaje escolastico que hemos sefialado anteriormente, esto equivale
exactamente a decir que se trata de lo que llamamos un estado "no-formal” (5).

En esta transposicion, ndma equivale también al griego eidos, pero entendido aqui en un sentido
mas platénico que aristotélico: es la "idea", no en la acepcidn psicolégica y "subjetiva" que le dan
los modernos, sino en el sentido transcendente del "arquetipo”, es decir, como realidad del mundo
inteligible", del que el "mundo sensible" no ofrece mas que un reflejo o sombra (6); puede
entonces entenderse que el "mundo sensible" representa simbdlicamente todo el dominio de la
manifestacion formal, mientras que el "mundo inteligible" seria el de la manifestacion no-formal, es



decir, el mundo de los dévas. Es también de esta manera como es preciso entender la aplicacion
del término ndma al modelo "ideal" que el artista debe, antes de nada, contemplar interiormente, y
segun el cual réaliza posteriormente su obra con una forma sensible, que es propiamente rdpa, de
tal manera que, cuando la "idea" se ha "incorporado" de este modo, la obra de arte puede ser
contemplada, igual que el ser individual, como una combinacion de nama y rdpa (7). Hay
entonces, por decirlo asi, un "descenso" (avatarana) de la "idea" al dominio formal; esto no
significa, naturalmente, que la "idea" resulte afectada en si misma, sino mas bien que se refleja en
una determinada forma sensible, que procede de ella y a la cual da, de algin modo, vida; podria
decirse también, a. este respecto, que la "idea" en si misma corresponde al "espiritu”, y que su
aspecto "incorporado" corresponde al "alma". El paralelismo con la obra de arte permite
comprender de una forma mas precisa la verdadera naturaleza de la relacién existente entre el
"arquetipo" y el individuo, y, en consecuencia, de los dos sentidos del término nama, segun sea
aplicado efi el ambito "angélico” o en el ambito humano, es decir, segun designe el principio no-
formal o "espiritual" del ser, lo que puede llamarse también su pura "esencia", o la parte sutil de la
individualidad, que no es "esencia" mas que en un sentido completamente relativo y con relacion
a su parte corporal, pero que representa la "esencia" en el dominio individual y puede, por
consiguiente, ser considerado como un reflejo de 14 verdadera "esencia"transcendente.

Queda ahora por explicar el simbolismo que es inherente a los términos nédma y rdpa, y que
permite pasar de su sentido literal, es decir, de las acepciones de "nombre" y "forma" a las
aplicaciones que acabamos de. contemplar. La relacion puede parecer mas evidente a primera
vista para la "forma" que para el "nombre", quizas porque, en lo que concierne a la "forma", no
salimos en definitiva del orden sensible con el que se relaciona directamente el sentido ordinario
de las palabras; al menos asi es cuando se trata de la existencia humana; y, si se tratase de otro
estado individual, bastaria considerar que debe haber necesariamente cierta correspondencia
entre la constitucién del ser manifestado en ese estado y la del individuo humano, simplemente
por el hecho de que se trataria siempre de un estado formal. Por otra parte, para comprender bien
el verdadero significado de ndma, es preciso apelar a nociones menos difundidas, y es preciso
ante todo recordar que, como ya hemos explicado en otra parte, el "nombre" de un ser, incluso
entendido literalmente, es efectivamente una expresion de su "esencia™ dicho "nombre" es por
otra parte también un "numero" en el sentido pitagorico y kabalistico, y se sabe que, incluso desde
el simple punto de vista de la filiacién histérica, la concepcion de la "idea" platénica, de la que
habldbamos hace un momento, se vincula estrechamente a la del "numero" pitagdrico.

No es eso todo: es importante subrayar todavia que el "nombre", en el sentido literal, es
propiamente un sonido, y pertenece por tanto al orden auditivo, mientras que la "forma" pertenece
al orden visual; aqui, el "ojo" (o la vista) es tomado, pues, como simbolo de la experiencia
sensible, mientras que la "oreja" (o el oido) es tomada como simbolo del intelecto "angélico" o
intuitivo (8); igualmente, la "revelacion" o la intuicién directa de las verdades inteligibles se
representa como una "audicion" (de ahi la significaciéon tradicional de la palabra shruti) (9). Es
evidente que, en si mismos, la vista y el oido corresponden por igual al dominiosensible; pero en
su transposicion simbdlica, cuando son puestos en relacion uno con otro, hay que considerar entre
ellos una determinada jerarquia, que resulta del orden de desarrollo de los elementos, y en
consecuencia de las cualidades sensibles que con ellos se relacionan: la cualidad auditiva, al
estar relacionada con el éter, que es el primero de los elementos, es mas "primordial" que la
cualidad visual, que se relaciona con el fuego; y vemos asi que el significado del término nédma
esta vinculado de forma directa con ideas tradicionales que tienen en la doctrina hindu un caracter
verdaderamente fundamental, en particular la idea de la "primordialidad del sonido" y la idea de la
"perpetuidad del Véda".

NOTAS:

(*). Publicado originalmente en Etudes Traditionnelles, Marzo de 1940. Recopilado en Etudes sur |
‘Hindouisme, Edit. Traditionnelles, Paris, 1966.

(1). En inglés se podria hasta cierto punto evitar el equivoco si se conviniera en traducir la "forma"
escolastica por forma y la "forma" en sentido ordinario por shape; pero, en francés, es imposible encontrar
dos palabras que permitan realizar esta distincion.

(2). Brihaddranyaka- Upanishad, lll, 2, 12.



(3). Jaiminiya Upanishad Brahmana, 1, 35.
(4). Ibid., 1, 9.

(5). No es menos verdad que la naturaleza angélica, como todo lo que es manifestado, supone
necesariamente una mezcla de "acto" y "potencia"; algunos parecen haber asimilado pura y simplemente
estos dos términos a "forma" y "materia", que en efecto se les corresponden, pero que tienen normalmente
una acepcion mas restringida; estas diferencias terminolégicas han dado lugar a ciertas confusiones.

(6). Se recordara aqui el simbolismo de la cavema de Platén.

(7). Sobre este punto, y también para una buena parte de otras consideraciones expuestas en este
articulo, véase A. K. Coomaraswamy, "The Part of Art in Indian Life", en el volumen conmemorativo del
centenario de Shri Ramakrishna, The Cultural Heritage of India, vol. 11, pp. 485-513.

(8). Cf. Brihadaranyaka Upanishad, |, 4,17

(9). Conviene anadir, sin embargo, que, en ciertos casos, la vista y su argano pueden también simbolizar la
intuicion intelectual (el "ojo del Conocimiento" en la tradicion hindu, o el "ojo del Corazén" en la tradicion
islamica); pero se trata entonces de otro aspecto del simbolismo de la luz, y en consecuencia de la
"visibilidad", diferente del que tenemos que considerar ahora, pues en este Ultimo intervienen sobre todo las
relaciones de la vista y el oido, o las cualidades sensibles correspondientes; se debe recordar siempre que
el simbolismo tradicional nunca es "sistematico".






Capitulo X: LA LENGUA DE LOS PAJAROS

Wa-s-séaffati saffan

Fa-z-zajirati 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 una lengua misteriosa llamada "la lengua
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 Coran: "Y Salomoén fue el heredero de David; y dijo: jOh, hombres!,
hemos sido instruidos en la lengua de los pajaros (‘ullimna mantiqa-ttayri) y colmados de todo
bien. .." (XXVII, 15). Por otra parte, se ve a héroes vencedores del dragon, como Sigfrido en la
leyenda nordica, comprender al punto la lengua de los pdjaros; y esto permite interpretar
facilmente el simbolismo de que se trata. En efecto, la victoria sobre el dragon tiene por
consecuencia inmediata la conquista de la inmortalidad, figurada por algun objeto al cual aquél
impide aproximarse, y esta conquista de la inmortalidad implica esencialmente la reintegracién al
cntro del ser humano, es decir, al punto donde se establece la. comunicacion con los estados
superiores del ser. Esta comunicacién es lo representado por la comprensién de la lengua de los
pajaros; pues, en efecto, los pajaros se toman con frecuencia como simbolo de los angeles, es
decir, precisamente, de los estados superiores. Hemos tenido oportunidad de citar en otro lugar
(2) la parabola evangélica donde se habla, en este sentido, 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 estados entre si. (3)

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); vy, asi, el primer versiculo significa la constitucion de las jerarquias celestes o espirituales.
(4) El segundo versiculo expresa la lucha de los angeles con los demonios, de las potencias
celestiales contra las potencias infernales, es decir, la oposicidon entre estados superiores y
estados inferiores (5); es, en la tradicion hindd, la lucha de los Déva contra los Asura, y también,
segun un simbolismo enteramente seméjapte al que estamos tratando aqui, la lucha del Garuda
contra el Naga, en el cual encontramos, por lo demas, la serpie,nte o el dragén de que se ha
hablado lineas antes; el Garuda es el aguila, y en otros casos esta reemplazado por distintas
aves, como el ibis, la cigliefa, la garza, todos enemigos y destructores de los reptiles. (6) Por
ultimo, en el tercer versiculo se ve a los angeles recitar el dhikr, 1o cual, en la interpretacion mas
habitual, se considera que indica la recitacion del Coran, no, ciertamente, del Coran expresado en
lenguaje humano, sino de su prototipo eterno inscrito en la "tabla guardada" (el-lawhu-I-mahfiz),
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. (7)

Analogamente, en la tradicién hindu se dice que los Déva, en su lucha contra los Asura; se
protegieron (achhan dayan) por medio de la recitacion de himnos del Véda y que por tal razén
estos himnos recibieron 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
aplica a formulas ritmadas correspondientes de exactamente a los manira hindues, formulas cuya
repeticiéon, tiene por objeto producir una armonizacion de los diversos elementos del ser y
determinar vibraciones capaces, por su repercusion a través de la serie de estados, en jerarquia
indefinida, de abrir una comunicacion 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 observara, 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 ritmo" 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 tradicién islamica dice que Adan,
en el Paraiso terrestre, hablaba en verso, es decir, en lenguaje ritmado; se trata de esa "lengua
siriaca" (logah sdrianiyah) sobre la cual hemos hablado en nuestro precedente estudio sobre la,
"ciencia de las letras" (8), y que debe considerarse como traduccién directa de la "iluminacion
solar" y "angélica" tal como se manifiesta en el centro del estado humano. Por eso también los
libros sagrados 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
antitradiciona! de los "criticos" modernos; y, por !o demas, la poesia no era originariamente esa
vana "literatura" en que se ha convertido por una degradacién cuya explicacion ha de buscarse en
la marcha descendente del ciclo humano, y tenia un verdadero caracter sagrado. (9) Pueden
encontrarse rastros de ello hasta en la antiguedad occidental 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 Déva (10) 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 "accién ritual" (11); 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 dotado de una inspiraciéon en cierto modo profética.

Mas tarde, por otra degradacion, el vates no fue sino un vulgar "adivino" (12); 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 Uultimo vestigio de las tradiciones desaparecidas. (13) Estas pocas indicaciones bastaran,
creemos, para mostrar cuanto se equivocan quienes se burlan de los relatos en que se habla de la
"lengua de los pajaros"; es en verdad demasiado facil y harto simple tratar desdefiosamenté 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 "supersticién”, en el sentido
estrictamente etimolégico (quod superstat), es lo que se sobrevive a si mismo, o0 sea, en una
palabra, la "letra muerta"; pero inclusive esta conservacion; por poco digna de interés que pueda
parecer, no es empero cosa tan desdefable, pues el espiritu, que "sopla donde quiere" y cuando
quiere, puede siempre venir a revivificar los simbolos y los ritos y a restituirles, con el sentido que
habian perdido antes, la plenitud de su virtud originaria.

NOTAS:

(1). Publicado en Le Voile d’Isis, noviembre de 1931.

(2). L'Homme et son devenir selon le Védéanta, cap. Ill.

(3). En el simbolo medieval del Peridexion (corrupcion de Paradision) se ve a los pajaros sobre las ramas
del arbol y al dragén al pie de él (cf. Le Symbolisme de la Croix. cap. 1X). En un estudio sobre el simbolismo
del "ave del paraiso" (Le Rayonnement intellectuel, mayo-junio de 1930), L. Charbonneau-Lassay 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.]

(4). La palabra saff, es de aquellas, por lo demas numerosas, en las cuales algunos han querido encontrar
el origen de los términos sdfi y Tasdwwuf; aunque esta derivacion no parezca aceptable desde el punto de
vista linguistico, 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 espirituales” se
identifican esencialmente con los grados de iniciacion.

(5). Esta oposiciéon se traduce en todo ser por la de las dos tendencias, ascendente y descendente,
llamadas sattva y tamas por la doctrina hindi. Es también, lo que el Mazdeismo simboliza por el
antagonismo de la luz y las tinieblas, porsonificadas respectivamente en Ormuzd y Ahriman.

(6). Véanse, a este respecto, los notables trabajos de L. Charbonneau-Lassay sobre los simbolos animales
de Cristo (Cf., Le, Bestiaire du Christ]. Importa anotar que la oposicion. simbdlica del ave y la serpiente no
se aplica sino cuando esta ultima esta enfocada en su aspecto maléfico; al contrario, segin su aspecto
benéfico, se une a veces al ave, como en la figura del Quetzalcéhuatl de las tradiciones amerindias; por lo
demas, también se encuentra en México el combate del aguila contra la serpiente. Se puede recordar para
el caso de la asociacién de la serpiente y el ave, el texto evangélico: "Sed, pues, prudentes como serpientes
y sencillos como palomas" (San Mateo, X, 16).



(7). Sobre el simbolismo del Libro, al cual esto se refiere directamente, ver Le Symbolisme de la Croix, cap.
XIV.

(8). [Véase el articulo "La ciencia de la letras"]

(9). Puede decirse, por otro lado y de manera general, que las artes y las ciencias no se han hecho
profanas sino en virtud de tal degradacién, la cual las ha despojado de su caracter tradicional y, por
consiguiente, de toda significacion de orden superior; nos hemos explicado sobre este asunto en
L'Esoterisme de Dante, cap. ll, y en La Crise du monde moderne, cap IV. (Cf. también Le Régne de la la
quantité et les signes des temps, cap. VIII).

(10). El sanscrito Déva y el latin Deus son una sola y misma palabra.

(11). La palabra "poesia™ deriva también del verbo griego poiein, el cual tiene la misma significacion que la
raiz sanscrita kr 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 producciéon de
una obra artistica o literaria, en el sentido profano, Unico que Aristoteles parece haber tenido presente al
hablar de lo que él ha denominado "ciencias poéticas".

(12). La palabra "adivino" misma no estda menos desviada de su sentido, pues etimoldgicamente tiene
relacién directa con divinus y significa "intérprete de los dioses". Los "aruspices" (de aves spicere, "observar
las aves") extraian presagios del vuelo y el canto de las aves, lo cual se ha de relacionar mas especialmente
con la "lengua de los péjaros”, entendida aqui en el sentido mas material, pero identificada, aun asi, con la
"lengua de los dioses", pues se consideraba que éstos manifestaban su voluntad por medio de tales
presagios, y las aves desempenaban entonces un papel de "mensajeros" andlogo al que se atribuye
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.

(13). (Sobre este asunto de los origenes de la magia y de la hechiceria, véase el articulo "Shet", uUltimo
parrafo).






Capitulo XI: SOBRE LA ANGELOLOGIA DEL ALFABETO ARABE*

El "Trono" divino que rodea todos los mundos (El-Arsh EI-Muhit) es representado, como es facil
de comprender, por una figura circular; en el centro estd Er-Rdh, como lo explicamos en otra
parte; y el "Trono" esta sostenido por ocho angeles que estan colocados en la circunferencia, los
cuatro primeros en los cuatro puntos cardinales y los otros cuatro en los cuatro puntos
intermedios. Los nombres de estos ocho angeles estan formados por otros tantos grupos de
letras, tomadas siguiendo el orden de sus valores numeéricos, de tal modo que el conjunto de estos
nombres comprende la totalidad de las letras del alfabeto.

Conviene hacer aqui una observacion: naturalmente se trata del alfabeto de 28 letras; pero se
dice que el alfabeto arabe no tenia primero mas que 22 letras, que correspondian exactamente a
las del alfabeto hebraico; de ahi la distincion que se hace entre el pequefio Jafr que sélo utiliza
estas 22 letras y el gran Jafr que emplea las 28 tomandolas todas con valores numéricos distintos.
Por otra parte, se puede decir que las 28 (2 + 8=10) estan contenidas en las 22 (2 + 2 = 4) como
10 esta contenido en 4, segun la féormula de la Tétraktys pitagérica: 1 + 2 + 3 + 4= 10; (1) y, de
hecho, las seis letras suplementarias no son mas que modificaciones de otras tantas letras
primitivas, de las que estan formadas por la simple afiadidura de un punto, y a las que se reducen
de inmediato por la supresién de este mismo punto. Estas seis letras suplementarias son las que
componen los dos ultimos de los ocho grupos de los que acabamos de hablar; es evidente que si
no se las considerara como letras distintas, estos grupos se encontrarian modificados sea en
cuanto a su nimero sea en cuanto a su composicion. Por consiguiente, el paso del alfabeto de 22
letras al alfabeto de 28 ha debido necesariamente introducir un cambio en los nombres angélicos
de que se trata, luego en las "entidades" que estos nombres representan; pero, por muy extrafio
que pueda parecer a algunos, es en realidad normal que sea asi, pues todas las modificaciones
de las formas tradicionales, y en particular las que afectan la constitucion de las lenguas sagradas,
deben tener, en efecto, sus "arquetipos" en el mundo celestial.

Dicho esto, la distribucion de las lenguas y los nombres es la siguiente:

En los cuatro puntos cardinales:
Al Este:AB JaD; (2)

Al Oeste: Ha Wa Z;
AlNorte:HaTay;

Al Sur: Ka L Ma N.

En los cuatro puntos intermedios:
Al Noreste: SaAFaC

Al Noroeste: Qa RS ha T;

Al Sureste: Tha KhaD h;

Al Suroeste: D a Za Gh.

Se observara que cada uno de estos dos conjuntos de cuatro nombres contiene exactamente la
mitad del alfabeto, o sea 14 letras, que estan repartidas del siguiente modo:

En la primera mitad: 4+3+3+4=14;
En la segunda mitad: 4+4+3+3=14.

Los valores numéricos de los ocho nombres, formados por la suma de los de sus letras, son,
tomandolas natural mente en el mismo orden que aqui arriba:

1+2+3+4=10

5+6+7 = 18:

8+9+10=27;

20 + 30+40 + 50 = 140;

60+70+80+90 = 300;



100+200 + 300 +4070 = 1000;
500+600+700 = 1800;
800+900 + 1000 = 2700.

Los valores de los tres ultimos nombres son iguales a los de los tres primeros multiplicados por
100 lo que es, por lo demas, evidente, si se observa que los tres primeros contienen los numeros
de 1 a 10 y los tres ultimos las centenas de 100 a 1000; estando igualmente repartidos unos y
otrosen4 +3+3

El valor de la primera mitad del alfabeto es la suma de los cuatro primeros nombres:
10+18+27+140 = 195.

Asimismo, el de la segunda mitad es la suma de los de los cuatro ultimos nombres:
300 + 1000 + 1800 + 2700 = 5800.

Por ultimo, el valor total del alfabeto entero es: 195+5800 = 5995.

Este nimero 5995 es notable por su simetria: su parte central es 99, nimero de los nombres
"atributivos" de Allah; sus cifras extremas forman 55, suma de los diez primeros numeros, en los
que el denario se encuentra, por otra parte, dividido en sus dos mitades (5 + 5 = 10); ademas 5 +
5=10y 9+9 = 18 son los valores numéricos de los dos primeros nombres.

Uno puede darse cuenta mejor del modo en que el numero 5995 es obtenido partiendo del
alfabeto segun otra division, en tres series de nueve letras mas una letra aislada: la suma de los
nueve primeros numeros es 45, valor numérico del nombre de Adam (1+4+40 = 45, es decir,
desde el punto de vista de la jerarquia esotérica EI-Qutb El-Ghawth en el centro, los cuatro Awtad
en los cuatro puntos cardinales y los cuarenta Anjab en la circunferencia); la de las decenas, de 10
a 90 es 45 x 10 y la de las centenas, de 100 a 900, 45 x 100; el conjunto de las sumas de estas
tres series novenarias es pues el producto de 45 x 111, el niumero "polar" que es el de la alif
"desarrollada™: 45 x 11 = 4995; hay que afadirle el numero de la ultima letra, 1000, unidad del
cuarto grado que termina el alfabeto como la unidad del primer grado la comienza, y asi se tiene
finalmente 5995.

Por ultimo, la suma de las cifras de este nUmero es 5 + 9 + 9 +5 = 28, es decir, el mismo numero
de las letras del alfabeto del que representa el valor total.

Sin duda, se podrian desarrollar todavia muchas otras consideraciones partiendo de estos datos,
pero estas pocas indicaciones bastaran para que se pueda al menos tener una idea de algunos de
los procedimientos de la ciencia de las letras y de los niumeros en la tradicion islamica.

NOTAS:
* Etudes Traditionnelles, VIII-IX, 1938, p. 324-327.
(1). ver La Tetraktys et le carré de quatre, (nimero de abril, 1927).
(2). Sin duda, la alif y la ba se colocan aqui como todas las demas letra del alfabeto, en su lugar numérico:

€s0 no hace intervenir en nada las consideraciones simbdlicas que exponemos por otra parte, y que les dan,
ademas otro papel mas especial.



Capitulo XlI: LA QUIROLOGIA EN EL ESOTERISMO ISLAMICO*

A menudo hemos tenido ocasion de senalar cuan ajena a los occidentales se ha vuelto la
concepcion de las "ciencias tradicionales" en los tiempos modernos y cuan dificil les es
comprender su verdadera naturaleza. Recientemente, teniamos de nuevo un ejemplo de esta
incomprension en un estudio consagrado a Mohyddin-Ilbn-Arabi, cuyo autor se extrafiaba de
encontrar en éste, al lado de la doctrina puramente espiritual, numerosas consideraciones sobre la
Astrologia, la ciencia de las letras y los numeros, la geometria simbdlica y muchas otras cosas del
mismo orden que parecia considerar como si no tuvieran ningun vinculo con esta doctrina. Por lo
demas habia alli una doble equivocacién pues la parte propiamente espiritual de la ensefianza de
Mohyiddin estaba ella misma presentada como mistica mientras que es esencialmente metafisica
e iniciatica; y si se tratara de "mistica" no podria, en efecto, tener ninguna relacién con unas
ciencias fueren las que fueren. Por el contrario, ya que se trata de una doctrina metafisica, estas
ciencias tradicionales cuyo valor por lo demas desconocia totalmente. Segun el habitual prejuicio
moderno, resultan de ella en cuanto aplicaciones, asi como las consecuencias resultan del
principio, y a este titulo, muy lejos de constituir unos elementos de algin modo adventicios y
heterogéneos, forman parte de et-tacawwuf es decir, del conjunto de conocimientos iniciaticos.

De estas ciencias tradicionales, la mayoria estan hoy completamente perdidas para los
Occidentales y no conocen de las demas sino vestigios mas o menos informes, a menudo
degenerados hasta el punto de haber tomado el caracter de formulas empiricas o de simples
"artes adivinatorias", evidentemente desprovistas de todo valor doctrinal. Para hacer comprender
por un ejemplo cuan lejos esta de la realidad esta manera de considerarlas, daremos aqui algunas
indicaciones sobre lo que es, en el esoterismo islamico, la quirologia (iim el-kaff), que, por otra
parte, no constituye mas que una de las numerosas ramas de lo que podemos llamar, por falta de
un término mejor, la "fisiognomia", aunque esta palabra no refleje exactamente toda la amplitud
del término arabe que designa este conjunto de conocimientos (ilm elfirdsah).

La quirologia, por muy extrafio que pueda parecer a los que no tienen ninguna nocién de estas
cosas, se relaciona directamente, en su forma islamica, con la ciencia de los nombres divinos: la
disposicién de las lineas principales traza en la mano izquierda el nimero 81 y en la mano
derecha el numero 18, o sea en total 99, el numero de los nombres atributivos (gifatiyah). En
cuanto al nombre Alldh mismo, estd formado por los dedos del modo siguiente: el mefique
corresponde a la alif, el anular a la primera /lam, el medio y el indice a la segunda lam que es
doble y el pulgar a la ha (que, normalmente, debe trazarse en su forma "abierta"); y éste es el
motivo principal del uso de la mano como simbolo, tan difundido en todos los paises islamicos
(refiriéndose un motivo secundario al nimero 5, de ahi el nombre de khoms dado a veces a esta
mano simbdlica). Puede comprenderse de este modo el significado de esta frase de Sifr Seyidna
Ayab (Libro de Job, XXXVII, 7): "Ha puesto un sello (khatim) en la mano de todo hombre, a fin de
que todos puedan conocer Su obra"; y afiadiremos que esto no carece de relacidén con el papel
esencial de la mano en los ritos de bendicién y consagracion.

Por otro lado, se conoce generalmente la correspondencia de las diversas partes de la mano
con los planetas (kawékih) que la misma quiromancia occidental ha conservado, pero de tal modo
que ya casi no puede ver nada mas que una especie de designaciones convencionales mientras
que, en realidad, esta correspondencia establece un vinculo efectivo entre la quirologia y la
astrologia. Ademas, uno de los principales profetas, que es su "Polo" (El-Qutb), dirige cada uno de
los siete cielos planetarios; y las cualidades y las ciencias que se atribuyen mas especialmente a
cada uno de estos profetas estan en relacion con la influencia astral correspondiente. La lista de
los siete Aqtab celestes es la siguiente:

Cielo de la Luna (El-Qamar): Seyidna Adam.
Cielo de Mercurio (El- Utérid): Seyidna Aissa.
Cielo de Venus (Ez-Zohrah): Seyidna Y Usif.
Cielo del Sol (Es-Shams): Seyidna Idris.

Cielo de Marte (EI-Mirrdkh): Seyidna Dawud.
Cielo de Jupiter (El-Barjis): Seyidna Mdsa.
Cielo de Saturno (El-Kaywéan): Seyidna Ibrahim.



El cultivo de la tierra esta relacionado con Seyidna Adam (Cf. Génesis, I, 15: "Dios cogio al

hombre y le coloco en el jardin del Edén para que lo cultivara y lo guardara; con Seyidna Aissa,
los conocimientos de orden puramente espiritual; con Seyidna YQsif, la belleza y las artes; con
Seyidna Idris, las ciencias "intermedias", es decir, las del orden cosmoldgico y psiquico; con
Seyidna Dawud, el gobierno; con Seyidna Mdsa, al que estad inseparablemente asociado su
hermano Seyidna Harln, las cosas de la religion desde el doble aspecto de la legislacién y el
culto, con Seyidna Ibrahim, la fe (por la cual esta correspondencia con el séptimo cielo debe
relacionarse con lo que recordabamos recientemente a propodsito de Dante, en cuanto a su
situacion en el mas alto de los siete escalones de la escala iniciatica).
Ademas, alrededor de estos profetas principales se reparten en los siete cielos planetarios, los
demas profetas conocidos (es decir, los que son llamados por su nombre en el Qordn, 25 en total)
y desconocidos (es decir, todos los demas, siendo 124.000 el nimero de los profetas segun la
tradicién).

Los 99 nombres que expresan los atributos divinos estan igualmente repartidos segun este
septenario: 15 para el cielo del Sol, en razén de su posicidon central y 14 para cada uno de los
otros seis cielos (15 + 6 x 14 = 99). El examen de los signos que se encuentran en la parte de la
mano que corresponde a cada uno de los planetas indica en qué proporcion (s/14 6 s/15) la
persona posee las cualidades que se relacionan con ellos; esta proporcién corresponde ella
misma a un mismo numero (s) de nombres divinos entre los que pertenecen al cielo planetario
considerado; y estos nombres pueden ser determinados luego, por medio de un calculo muy largo
y muy complicado.

Afadamos que en la region de la mufieca, mas alla de la mano propiamente dicha, se localiza la
correspondencia de los dos cielos superiores, cielo de las estrellas fijas y cielo empireo que, con
los siete cielos planetarios completan el nimero 9. Ademas, en las diferentes partes de la mano se
sitan los doce signos zodiacales (burdj), en relacion con los planetas de los que son los
domicilios respectivos (uno para el Sol y la Luna, dos para cada uno de los otros cinco planetas), y
también las dieciséis figuras de la geomancia (ilm er-raml) pues todas las ciencias tradicionales
estan estrechamente ligadas entre ellas.

El examen de la mano izquierda denota la "naturaleza" (ettabiyah) de la persona, es decir, el
conjunto de las tendencias, disposiciones o aptitudes que constituyen de algin modo sus
caracteres innatos. El de la mano derecha da a conocer los caracteres adquiridos (el-istiksab);
estos se madifican, por lo demas, continuamente, de modo que, para un estudio continuo, este
examen debe repetirse cada cuatro meses. Este periodo de cuatro meses constituye, en efecto,
un ciclo completo en el sentido de que produce el retorno a un signo zodiacal que corresponde al
mismo elemento que el del punto de partida; se sabe que esta correspondencia con los elementos
se hace en el siguiente orden de sucesion: fuego (nér), tierra (turdh), aire (hawd) y agua (ma).
Luego es un error pensar, como han hecho algunos, que el periodo en cuestion solo deberia ser
de tres meses pues el periodo de tres meses corresponde sdélo a una estacion, es decir, a una
parte del ciclo anual y no en si mismo a un ciclo completo.

Estas pocas indicaciones, por muy escuetas que sean, mostraran como una ciencia tradicional
regularmente constituida se liga a los principios de orden doctrinal y depende de ellos por entero;
y haran comprender a la vez lo que ya hemos dicho a menudo, de que tal ciencia esta vinculada
estrictamente a una forma tradicional definida, de tal modo que seria completamente inservible
fuera de la civilizacion para la que ha sido constituida segun esta forma.

Aqui, por ejemplo, las consideraciones que se refieren a los nombres divinos y a los profetas y
que son precisamente aquellas sobre las que se basa todo el resto, serian inaplicables fuera del
mundo islamico, del mismo modo que, para coger otro ejemplo, el calculo onomantico, empleado
ya sea aisladamente ya sea como elemento de elaboracién del horéscopo en ciertos métodos
astrolégicos, no podria ser valido mas que para los nombres arabes cuyas letras poseen valores
numericos determina dos. Hay siempre, en este orden de las aplicaciones contingentes, una
cuestién de adaptacién que hace imposible la transferencia de estas ciencias tal cual de una
forma tradicional a otra; y ahi esta también, sin duda, uno de los principales motivos de la
dificultad que tienen en comprenderlas los que, como los occidentales modernos, no tienen su
equivalente en su propia civilizacion. (1)

Mesr, 18 dhal-gadah 1350 H (Malid Seyid Ali EI-Bay(mi).



NOTAS:
* Le Voile d'Isis, mayo 1932, p. 289-295.
(1). Los datos que han servido de base a estas notas estan sacados de los tratados inéditos del Sheij

Seyid Ali Ndreddin EI-Bayami, fundador de la tarigah que lleva su nombre (baylimiyah); estos manuscritos
estan actualmente todavia en posesion de sus descendientes directos.



RESENAS:

Ananda Coomaraswamy, The Darker Side of Dawn (“El Lado Oscuro de la Aurora’)
(Smithsonian Miscellaneous Collections, Washington) Este folleto contiene muy interesantes
observaciones sobre las dualidades cosmogodnicas, principalmente en tanto que éstas son
representadas por una oposicion entre "luz" y "tinieblas" y sobre ciertas cuestiones conexas, el
simbolismo de la serpiente entre otras. Anotemos también una aproximacion muy curiosa entre el
argumento del Mahébhérata y el conflicto védico de los Dévas y de los Asuras, que podria evocar
igualmennte similitudes con lo que se encuentra en otras formas tradicionales, cosa que también
ocurre en lo que concierne al color negro como simbolo de lo no manifestado. Solamente es de
lamentar que el autor se haya limitado a indicar todas estas consideraciones de un modo un poco
demasiado sucinto, en apenas una veintena de paginas, y solamente podemos desear que tenga
la ocasién de volver a desarrollarlas mas ampliamente en trabajos posteriores.

Publicada en Le Voile d’Isis, 1935. Recopilado en Etudes sur I"Hindouisme.

Ananda Coomaraswamy, Angel and Titan: An Essay in Vedic Ontology (Extraido del Journal
of the American Oriental Society, vol. 55, n° 4).

Este importante estudio es continuacion de The Darker Side of the Dawn, del cual hemos hecho
resefia anteriormente; la idea principal que el autor desarrolla es que los Dévas o "Angeles" y los
Asuras o "Titanes", respectivamente, potencias de Luz y de Tinieblas en el Rig-Véda, aunque
opuestos en su accion, no dejan de ser de la misma esencia, partiendo su distincion en realidad
de su orientacion o de su estado. El Asura es un Déva en potencia, y el Déva es todavia un Asura
por su naturaleza original; y las dos designaciones pueden ser aplicadas a una sola y misma
entidad segun su modo de operacion, como se ve por ejemplo en el caso de Varuna. Por otra
parte, mientras que los Dévas son representados habitualmente en forma de hombres y de
pajaros, los Asuras lo son bajo formas de animales y particularmente de serpientes; de ahi una
serie de consideraciones del mayor interés sobre los diversos aspectos del simbolismo de la
serpiente, principalmente desde el punto de vista cosmogonico, Muchas otras cuestiones son
abordadas en el curso de este trabajo, y no podemos enumerarlas todas en detalle: citemos
solamente la naturaleza de Agni y sus relaciones con Indra, el significado del sacrificio, el del
Soma, el simbolismo del sol y sus rayos, de la arafia y de su tela, etc. Todo es considerado con un
espiritu claramente tradicional, como lo mostraran estas frases que extraemos de la conclusion:
"Lo que debe ser visto desde fuera y légicamente como una doble operacion de sueno y de
despertar alternados, de potencialidad y de acto, es interiormente y realmente, la pura y simple
naturaleza de la Identidad Suprema... Ni la ontologia védica ni las formas por las cuales ella es
expresada son, por lo demas, particulares del Rig-Véda, sino que pueden reconocerse también en
todas las formas extra-indias de la tradicién universal y unanime".

Publicada en Etudes Traditionnelles, 1936. Recopilado en Etudes sur I'Hindouisme.



