APERCEPCIONES SOBRE EL ESOTERISMO ISLAMICO Y EL TAOISMO

René Guénon
PREFACIO

«En el islamismo, ha escrito Guénon, la Tradicion es de esencia doble, religiosa y
metafisica; puede calificarse muy exactamente de exotérico el lado religioso de la doc-
trina, que es en efecto el mas exterior y el que esta al alcance de todos, y de esotérico su
lado metafisico, que constituye el sentido profundo de la misma, y que es, por otra par-
te, considerado como la doctrina de la élite; y esta distincion conserva bien su sentido
propio, dado que son éstas las dos caras de una sola y misma doctrina».

Conviene afadir que, para Guénon, el esoterismo es siempre y por todas partes el
mismo, cualesquiera que sean los nombres que se le dan segun la variedad de los paises
y Tradiciones. Si el conocimiento verdadero de la ultima Realidad es el objeto final de
la busqueda esotérica, los métodos utilizados, aunque frecuentemente analogos, no son
forzosamente idénticos; pueden variar como varian también las lenguas y los indivi-
duos. «La diversidad de los métodos, escribia Guénon el 3 de octubre de 1945, responde
a la diversidad misma de las naturalezas individuales para las cuales estan hechos; es la
multiplicidad de las vias conducentes todas a una meta unicax.

En este pequefio libro, hemos reunido en capitulos un cierto nimero de articulos
antiguos relativos al Sdfismo (Et-Tacawwdf), es decir, al esoterismo islamico. Se
completara no solo por algunos pasajes que hacen alusion al mismo en sus diferentes
obras, concretamente en EI Simbolismo de la Cruz, sino también por dos articulos
reproducidos en Los Simbolos fundamentales de la Ciencia Sagrada: «Los misterios de
la letra NGin» y «Sayful-Islam.

Hemos dado como primer capitulo el articulo sobre el esoterismo islamico, apareci-
do en los Cuadernos del Sur, aunque sea posterior a los demas por la fecha de aparicion,
porgue es el que precisa mejor las particularidades de la Iniciacion en el islam, defi-
niendo las nociones fundamentales del Tacawwdf : Shariyah — Tarigah — Hagigah;
constituyendo la primera la base exotérica fundamental necesaria; la segunda la Via y
sus medios; y la tercera la meta o el resultado final. En los demas capitulos, Guénon
expone con su claridad sintética habitual lo que es el Tawhid y el Faqgr, y da ejemplos
de ciencias Tradicionales a proposito de la Angeleologia del alfabeto arabe, de la Quiro-
logia y de la Ciencia de las letras (IImdl-haruf).

René Guénon ha hablado extensamente, concretamente en las Apercepciones sobre
la Iniciacion, El Reino de la cantidad y los signos de los tiempos y en Iniciacion y rea-
lizacion espiritual, de lo que él ha denominado la «Contrainiciacion» y la «Pseudoini-
ciacion». Los autores arabes han tratado también de esta cuestion a proposito de los aw-
liya es-shaytén y a proposito de los «falsos stfis» que son, dice uno de ellos, «como
lobos entre los hombres».
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Ab( Ishag Ibrahim al-Holwani preguntaba un dia a Hussein ibn Manc(r al-Hallaj lo
que pensaba de la ensefianza esotérica (madhab al-batin). Al-Hallgj le respondio: «¢De
cual quieres hablar, de la verdadera o de la falsa? (batin al-batil aw batin al-Haqqg). Si
se trata del esoterismo verdadero, la via exotérica (shariyah) es su aspecto exterior y el
que la sigue verdaderamente descubre su aspecto interior que no es otro que el conoci-
miento de Allah (marifah billah); en cuanto al falso esoterismo, sus aspectos exterior e
interior son ambos a cual mas horrible y detestable. Atente pues a alejar de él».

Guénon dird de modo semejante: «Quienquiera que se presente como instructor es-
piritual sin vincularse a una forma Tradicional determinada o sin conformarse a las re-
glas establecidas por ésta no puede tener verdaderamente la cualidad que se atribuye;
puede ser, segun los casos, un vulgar impostor o un «ilusionado», ignorante de las con-
diciones reales de la Iniciacion; y en este Gltimo caso mas todavia que en el otro, es muy
de temer que no sea demasiado frecuentemente, en definitiva, nada mas que un instruc-
tor al servicio de algo que ni supone siquiera él mismo»".

El dltimo capitulo esta consagrado al Taoismo y al Confucianismo. Muestra que la
diferencia entre el esoterismo y el exoterismo se encuentra igualmente en las formas no
religiosas de la Tradicidn. Y es normal, pues se trata ahi, tanto para los ritos como para
la perspectiva, de una diferencia de naturaleza e incluso de naturaleza profunda.

Mucho mas antiguo que La Gran Triada, el ultimo libro que Guénon haya publicado
en vida, y donde ha hablado maés de la civilizacion china, este articulo contiene una re-
flexion final que no carece de interés. En efecto Guénon declara en el mismo que cua-
lesquiera que sean las condiciones ciclicas que podran arrastrar a la desaparicion mas o
menos completa del aspecto exterior de la Tradicion china, el esoterismo de ésta, el
Taoismo jamas morira, porque, en su naturaleza esencial, es eterno, es decir, mas alla de
la condicion temporal.

Como lo hemos hecho precedentemente para las compilaciones péstumas que hemos
presentado a los lectores desde hace ya varios afios: Estudios sobre la Franc-Masoneria
y el Comparierazgo, Estudios sobre el Hinduismo y Formas Tradicionales y ciclos cOs-
micos asi como para la nueva edicion del Teosofismo — hemos afiadido algunas resefias
de libros y de revistas en las que René Guénon da interesantes precisiones sobre la orto-
doxia Tradicional.

Roger Maridort, febrero de 1973

! Iniciacion y Realizacion espiritual; capitulo sobre «Verdaderos y falsos instructores»
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CAPITULO |

EL ESOTERISMO ISLAMICO*

De todas las doctrinas Tradicionales, la doctrina islamica es quizas aquella donde
estd marcada mas netamente la distincion de dos partes complementarias la una de la
otra, que uno puede designar como el exoterismo y el esoterismo. Son, siguiendo la ter-
minologia arabe, es-shariyah, es decir, literalmente la «gran ruta», comdn a todos, y el-
haqgigah, es decir, la «verdad» interior, reservada a una elite, no en virtud de una de-
cision mas o menos arbitraria, sino por la naturaleza misma de las cosas, porque no to-
dos poseen las aptitudes o las «cualificaciones» requeridas para llegar a su conocimien-
to. Se las compara frecuentemente, para expresar su caracter respectivamente «exterior»
e «interior», a la «corteza» y al «nucleo» (el-gishr wa el-lobb), o también a la circunfe-
rencia y a su centro. La shariyah comprende todo lo que el lenguaje occidental designa-
ria como propiamente «religioso», y concretamente todo el lado social y legislativo que,
en el islam, se integra esencialmente en la religion; se podria decir que la shariyah es
ante todo una regla de accion, mientras que la hagigah es conocimiento puro; pero debe
entenderse bien que es este conocimiento el que da a la shariyah misma su sentido su-
perior y profundo y su verdadera razén de ser, de suerte que, si bien todos los que parti-
cipan en la Tradicion no son conscientes de ello, la hagigah es verdaderamente el prin-
cipio de la misma, como el centro lo es de la circunferencia.

Pero esto no es todo: Puede decirse que el esoterismo comprende no solo la hagigah,
sino también los medios destinados a llegar a ella; y el conjunto de estos medios se lla-
ma tarigah, «via» o0 «sendero» que conduce de la shariyah hasta la hagigah. Si nos re-
presentamos la imagen simbolica de la circunferencia, la tarigah sera representada por
el radio que va de ésta al centro; y vemos entonces esto: A cada punto de la circunfe-
rencia corresponde un radio, y todos los radios, que son también en multitud indefinida,
finalizan igualmente en el centro. Puede decirse que estos radios son otros tantos turug
adaptados a los seres que estan «situados» en los diferentes puntos de la circunferencia,
segun la diversidad de sus naturalezas individuales; es por lo que se dice que «las vias
hacia Dios son tan numerosas como las almas de los hombres» (et-tu-ruqu ila “Llahi
Ka-nuflsi bani Adam); asi, las «vias» son multiples, y tanto mas diferentes entre ellas
cuanto que se las considere mas cerca del punto de partida sobre la circunferencia, pero
la meta es una, ya que no hay mas que un solo centro y una sola verdad. En todo rigor,
las diferencias iniciales se desvanecen con la «individualidad» misma (el-inniyah, de
ana, «yo»), es decir, cuando son alcanzados los estados superiores del ser y cuando los
atributos (cifat) de el-abd, o de la criatura, que no son propiamente mas que limitacio-
nes, desaparecen (el-fana o la «extincion») para no dejar subsistir mas que los de Allah

! Publicado en Cuadernos del Sur, 1947, pag. 153-154.
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(el-baga o la «permanencia»), siendo el ser identificado a éstos en su «personalidad» o
en su «esencia» (edh-dhat).

El esoterismo, considerado asi como comprendiendo a la vez tarigah y hagigah, en
tanto que medios y fin, es designado en arabe por el término general et-tacawwuf, que
uno no puede traducir exactamente mas que por «iniciacion»; volveremos por lo demas
sobre este punto después. Los occidentales han forjado el termino «gufismo» para de-
signar especialmente al esoterismo islamico (cuando es que tacawwuf puede aplicarse a
toda doctrina esotérica e iniciatica, en cualquier forma Tradicional a que la misma per-
tenezca); pero este término, ademas de que no es mMas que una denominacion
enteramente convencional, presenta un inconveniente bastante enojoso: Es que su
terminacion evoca asi inevitablemente la idea de una doctrina propia a una escuela
particular, cuando es que nada hay de tal en realidad, y cuando es que las escuelas no
son aqui mas que turuq, es decir, en suma, métodos diversos, sin que pueda haber ahi en
el fondo ninguna diferencia doctrinal, ya que «la doctrina de la Unidad es Unica» (et-
tawhidu wahidun). Por lo que es de la desviacion de estas designaciones, las mismas
vienen evidentemente del término ¢Off; pero, al respecto de éste, hay lugar prime-
ramente a precisar esto: Es que nadie puede decirse jamas ¢Uff, si ello no es por pura
ignorancia, ya que prueba por ahi mismo que no lo es realmente, siendo esta cualidad
necesariamente un «secreto» (sirr) entre el verdadero ¢Gfi y Allah; uno puede solamente
decirse mutaccawwuf, término que se aplica a quienquiera que entra en la «via»
iniciatica, y ello, a cualquier grado que haya llegado, pero el ¢Ofi, en el verdadero
sentido de esta palabra, es solamente aquel que ha alcanzado el grado supremo. Se ha
pretendido asignar a la palabra ¢Gfi origenes muy diversos; pero esa cuestion, bajo el
punto de vista en que uno se coloca lo mas habitualmente, es sin duda insoluble:
Diriamos de muy buena gana que la palabra en cuestion tiene demasiadas etimologias
supuestas, y ni mas ni menos plausibles las unas que las otras, como para tener alguna
verdaderamente; en realidad, es menester ver ahi antes una denominacién puramente
simbolica, una especie de «cifra», si se quiere, que, como tal, no tiene necesidad de
tener una derivacion linguistica propiamente hablando; y este caso no es por lo demas
unico, sino que se los podria encontrar comparables en otras Tradiciones. En cuando a
las asi dichas etimologias, no son en el fondo méas que similitudes foneticas, que, por lo
demas, segun las leyes de un cierto simbolismo, corresponden efectivamente a
relaciones entre diversas ideas que vienen a agruparse asi mas 0 menos accesoriamente
alrededor del término en cuestion; pero aqui, siendo dado el caracter de la lengua arabe
(caracter que le es por otra parte comun con la lengua hebraica), el sentido primero y
fundamental debe ser dado por los nimeros; y, de hecho, lo que hay de particularmente
sobresaliente, es que por la adicion de los valores numéricos de las letras de las que
estd formada, la palabra ¢Off tiene el mismo numero que El-Hekmah el-ilahiyah, es
decir, «la Sabiduria Divina». El ¢Off verdadero es pues el que posee esa Sabiduria, o, en
otros términos, es el-arif bi’ Llah, es decir, «el que conoce por Dios», ya que El no
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ce por Dios», ya que EI no puede ser conocido més que por El mismo; y es éste efecti-
vamente el grado supremo y «total» en el conocimiento de la hagigah*.

De todo lo que precede, podemos extraer algunas consecuencia importantes, y en
primer lugar la de que el «gufismo» en punto ninguno es algo «sobreafiadido» a la doc-
trina islamica, algo que hubiera venido a agregarse a la misma a destiempo y desde el
exterior, sino que es al contrario una parte esencial de esa doctrina, puesto que, sin él,
seria manifiestamente incompleta, e incluso incompleta por lo alto, es decir, en cuando
a su principio mismo. La suposicion enteramente gratuita de un origen extranjero, grie-
go, persa o hindu, es por lo demas contradicha formalmente por el hecho de que los me-
dios de expresion propios al esoterismo islamico estan estrechamente ligados a la cons-
titucidn misma de la lengua arabe; y si hay incontestablemente similitudes con las doc-
trinas del mismo orden que existen en otras partes, las mismas se explican de modo muy
natural y sin que haya necesidad de recurrir a «préstamos» hipotéticos, pues, siendo una
la verdad, todas las doctrinas Tradicionales son necesariamente idénticas en su esencia
cualesquiera que sea la diversidad de las formas de que se revistan. Poco importa, por lo
demas, en cuanto a esta cuestion de los origenes que el término ¢afi mismo y sus deri-
vados (tacawwuf, mu-tacawwuf) hayan existido en la lengua desde el comienzo, o que
no hayan aparecido sino en una época mas o menos tardia, lo que es un gran tema de
discusion entre los historiadores; ello puede bien haber existido antes que la palabra, sea
bajo otra designacion, sea incluso sin que se haya hecho sentir la necesidad de darle
alguna. En todo caso, y esto debe bastar para zanjar la cuestion para cualquiera que no
considere simplemente «lo exterior», la Tradicion indica expresamente que el esoteris-
mo, tanto como el exoterismo, procede directamente de la ensefianza misma del Profeta,
y, de hecho, toda tarigah auténtica y regular posee una silsilah o «cadena» de transmi-
sion iniciatica que se remonta siempre en definitiva a éste a través de un mayor o menor
numero de intermediarios. Incluso si, después, algunas turug han «tomado en préstamo»
realmente, y valdria mas decir «adaptado», algunos detalles de sus métodos particulares
(aunque, aqui todavia, las similitudes pueden también explicarse por la posesion de los
mismos conocimientos, concretamente en lo que concierne a la «ciencia del ritmo» en
sus diferentes ramas), eso no tiene mas que una importancia bien secundaria y en nada
afecta a lo esencial. La verdad es que el «¢lfismo» es arabe como el Coran mismo, en el

! En una obra sobre el Tacawwuf, escrita en arabe, pero de tendencias muy modernas, a un autor si-
rio, que nos conoce por lo deméas bastante poco como para habernos tomado por un orientalista, se le ha
ocurrido dirigirnos una critica ante todo singular; habiendo leido, no sabemos como, e¢-¢ifiah en lugar
de ¢Qff (nimero especial de los «Cuadernos del Sur» de 1935 sobre El islam y occidente), se ha imagina-
do que nuestro calculo era inexacto; ha llegado, gracias a varios errores en el valor numérico de las letras,
a encontrar (esta vez como equivalente de e¢-¢Off, lo que es todavia falso) el-hakim el-ilaht, sin siquiera
apercibirse de que valiendo un ye dos he, estos términos forman exactamente el mismo total que el hek-
mah el-ilahiyah! Sabemos bien que el abjad es ignorado por la ensefianza escolar actual, que ya no cono-
ce mas que el orden simplemente gramatical de las letras; pero, sin embargo, en alguien que tiene la pre-
tension de tratar estas cuestiones, una tal ignorancia rebasa los limites permitidos... Sea lo que fuere, el-
hakim el-ilahT y el ilahiyah dan efectivamente el mismo sentido en el fondo; pero la primera de estas dos
expresiones tiene un caracter un poco insélito, mientras que la segunda, la que hemos indicado, es al
contrario enteramente Tradicional.
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cual tiene sus principios directos; pero todavia es menester, para encontrarlos, que el
Coréan sea comprendido e interpretado segun los hagaig que constituyen el sentido pro-
fundo del mismo, y no solo por los simples procedimientos linguisticos, 16gicos y teold-
gicos de los ulama ez-zahir (literalmente «sabios de lo exterior») o doctores de la shari-
yah, cuya competencia no se extiende mas que al dominio exotérico. Se trata ahi efecti-
vamente, de dos dominios netamente diferentes, y es por eso por lo que jamas puede
haber entre ellos ni contradiccion ni conflicto real; es por lo demas evidente que de nin-
guna manera se podria oponer el exoterismo y el esoterismo, puesto que el segundo to-
ma antes al contrario su base y su punto de apoyo necesario en el primero, y dado que
no son mas que los dos aspectos o las dos caras de una sola y misma doctrina.
Seguidamente debemos hacer observar que, contrariamente a una opinién muy di-
fundida actualmente entre los occidentales, el esoterismo islamico no tiene nada en co-
mun con el «misticismox; las razones de ello son faciles de comprender por todo lo que
hemos expuesto hasta aqui. En primer lugar, el misticismo parece ser en realidad algo
enteramente especial al cristianismo, y no es sino por asimilaciones erréneas que se
puede pretender encontrar en otras partes equivalentes mas o menos exactos del mismo;
algunas semejanzas exteriores, en el empleo de ciertas expresiones, estan sin dudad en
el origen de esta equivocacion, pero de ningun modo podrian justificarla en presencia de
diferencias que recaen sobre todo lo esencial. El misticismo pertenece entero, por defi-
nicion misma, al dominio religioso, pues depende pura y simplemente del exoterismo;
y, ademas, la meta hacia la cual tiene esta seguramente lejos de ser de orden del cono-
cimiento puro. Por otra parte, el mistico, teniendo una actitud «pasiva» y limitandose
por consecuencia a recibir lo que viene a él en cierto modo espontaneamente y sin nin-
guna iniciativa de su parte, no podria tener método; no puede pues haber tarigah misti-
ca, y una tal cosa no es ni siquiera concebible, ya que es contradictoria en su mismo
fondo. Ademas, el mistico, siendo siempre un aislado, y eso por el hecho mismo del
caracter «pasivo» de su «realizacion», no tiene ni sheikh o «maestro espiritual» (lo que,
bien entendido, no tiene nada en absoluto en comun con un «director de consciencia» en
el sentido religioso), ni silsilah o «cadena» por la cual le seria transmitida una «influen-
cia espiritual» (empleamos esta expresion para traducir tan exactamente como es posi-
ble la significacion del término arabe barakah), siendo por lo demas la segunda de estas
dos cosas una consecuencia inmediata de la primera. La transmision regular de la «in-
fluencia espiritual» es lo que caracteriza esencialmente a la «iniciacion», e incluso lo
que la constituye propiamente, y es por lo que hemos empleado este término mas atras
para traducir tacawwuf; el esoterismo islamico, como todo verdadero esoterismo, es
«iniciatico» y no puede ser otra cosa; Yy, sin entrar siquiera en la cuestion de la diferen-
cia de las metas, diferencia que se resulta por otra parte de la misma de los dominios a
que se refieren, podemos decir que la «via mistica» y la «via iniciatica» son radicalmen-
te incompatibles en razon de sus caracteres respectivos. ¢Seria menester afiadir todavia
que no hay en arabe ningun término por el cual pueda traducirse siquiera aproximada-
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mente el de «misticismo», de tal modo que la idea que este expresa representa algo
completamente extrafio a la Tradicién islamica?

La doctrina iniciatica es, en su esencia, puramente metafisica en el sentido verdade-
ro y original de este término; pero, en el islam como en las demas formas Tradicionales,
conlleva ademas, a titulo de aplicaciones mas o0 menos directas a diversos dominios
contingentes, todo un conjunto complejo de «ciencias Tradicionales»; y estando estas
ciencias como suspendidas de los principios metafisicos de los que dependen y derivan
enteramente, y extrayendo por otra parte de ese vinculamiento y de las «transposicio-
nes» que el mismo permite todo su valor real, son por ahi, si bien que a un rango secun-
dario y subordinado, parte integrante de la doctrina misma y en punto ninguno afadidu-
ras o agregados mas o menos artificiales y superfluos. Hay algo ahi que parece particu-
larmente dificil de comprender para los occidentales, sin duda porgue no pueden encon-
trar entre ellos ningln punto de comparacion a este respecto; hubo sin embargo ciencias
analogas en occidente, en la Antigiiedad y en la Edad Media, pero son ya cosas entera-
mente olvidadas de los modernos, quienes ignoran la verdadera naturaleza de las cien-
cias en cuestion y con frecuencia ni tan siquiera conciben su existencia; y, muy espe-
cialmente, los que confunden el esoterismo con el misticismo no saben cuéles pueden
ser las funciones y el lugar de esas ciencias, que, evidentemente, representan conoci-
mientos tan alejados como es posible de lo que pueden ser las preocupaciones de un
mistico, y cuya incorporacion al «¢{fismo», por consiguiente, constituye para ellos un
indescifrable enigma. Tal es la ciencia de los nimeros y de las letras, de la que hemos
indicado un ejemplo mas atras para la interpretacion del téermino ¢0ff, y que no se en-
cuentra bajo una forma comparable mas que en la gabbalah hebraica, en razon de la
estrecha afinidad de lenguas que sirven a la expresion de estas dos Tradiciones, lenguas
de las que la ciencia en cuestion es incluso la Unica que puede dar la comprension pro-
funda. Tales son también las diversas ciencias «cosmologicas» que entran en parte en lo
que se designa bajo el nombre de «hermetismo», y debemos notar a este proposito que
la alquimia no es entendida en un sentido «material» mas que por los ignorantes para
los que el simbolismo es letra muerta, aquellos mismos que los verdaderos alquimistas
de la Edad Media occidental estigmatizaban con los nombres de «sopladores» y de
«gquemadores de carbén», y que fueron los auténticos precursores de la quimica moder-
na, por poco halagiiefio que sea para ésta un tal origen. Del mismo modo, la astrologia,
otra ciencia cosmoldgica, es en realidad muy distinta cosa que el «arte adivinatorio» o
la «ciencia conjetural» que quieren ver ahi inicamente los modernos; la misma se refie-
re ante todo al conocimiento de las «leyes ciclicas», que juega una funcién importante
en todas las doctrinas Tradicionales. Hay por otra parte una cierta correspondencia entre
todas estas ciencias que, por el hecho de que proceden esencialmente de los mismos
principios, son, bajo cierto punto de vista, como representaciones diferentes de una sola
y misma cosa: Asi, la astrologia, la alquimia e inclusive la ciencia de las letras no hacen
por asi decir mas que traducir las mismas verdades en las lenguas propias a diferentes
ordenes de realidad, unidos entre ellos por la ley de la analogia universal, fundamento
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de toda correspondencia simbdlica; y, en virtud de esta misma analogia, esas ciencias
encuentran, por una transposicion apropiada, su aplicacion en el dominio del «micro-
cosmo» tanto como en el del «<macrocosmo», ya que el proceso iniciatico reproduce en
todas sus fases, el proceso cosmoldgico mismo. Es menester por lo demas, para tener la
plena consciencia de todas estas correlaciones, haber llegado a un grado muy elevado de
la jerarquia iniciatica, grado que se designa como el «azufre rojo» (el-Kebrit el ahmar);
y el que posee este grado puede, por la ciencia denominada simia (palabra que es me-
nester no confundir con Kimi&), operando algunas mutaciones sobre las letras y los nu-
meros, actuar sobre los seres y las cosas que corresponden a estos en el orden cosmico.
El jafr, que, segun la Tradicion, debe su origen a Seyidna Ali mismo, es una aplicacion
de esas mismas ciencias a la presion de los acontecimientos futuros; y esta aplicacion en
la que intervienen naturalmente las «leyes ciclicas» a las cuales haciamos alusion hace
un momento, presenta, para quien sepa comprenderla e interpretarla (pues hay ahi como
una especie de «criptografia», lo que no es por lo demas mas de sorprender gque la nota-
cion algebraica), todo el rigor de una ciencia exacta y matematica. Se podrian citar mu-
chas otras «ciencias Tradicionales» de las que algunas parecerian quizas todavia mas
extrafias a los que en punto ninguno tienen el habito de estas cosas; pero es menester
limitarnos, y no podriamos insistir mas sobre esto sin salir del cuatro de esta exposicion
en que debemos forzosamente atenernos a las generalidades.

En fin, debemos afadir una Gltima observacion cuya importancia es capital para
comprender bien el verdadero caracter de la doctrina iniciatica: Es que éste en punto
ninguno es asunto de «erudicion» y no podria aprenderse de ninguna manera tampoco
por la lectura de libros al modo de los conocimientos ordinarios y «profanos». Los es-
critos de los mas grandes maestros mismos no pueden servir mas que Como «Soportes»
a la meditacion; uno no deviene un punto mutacawwuf Gnicamente por haberlos leido, y
los mismos permanecen por lo demas con la mayor frecuencia incomprensibles a los
que no estan «cualificados». Es menester en efecto, ante todo, poseer ciertas disposicio-
nes o aptitudes innatas a las cuales ningun esfuerzo podria suplir; y es menester después
el vinculamiento a una silsilah regular, ya que la transmision de la «influencia espiri-
tual», que se obtiene por ese vinculamiento, es, como ya lo hemos dicho, la condicion
esencial sin la cual de modo ninguno hay iniciacién, aunque no sea mas que al grado
mas elemental. Esa transmision, siendo adquirida de una vez por todas, debe ser el pun-
to de partida de un trabajo puramente interior para el cual todos los medios exteriores
no pueden ser nada mas que ayudas y apoyos, por lo demas necesarios desde que es
menester tener en cuenta la naturaleza del ser humano tal cual es de hecho; y es por ese
trabajo interior solo que el ser se elevara de grado en grado, si es capaz de ello, hasta la
cima de la jerarquia iniciatica, hasta la «ldentidad Suprema», estado absolutamente
permanente de incondicionado, méas alla de las limitaciones de toda existencia contin-
gente y transitoria, que es el estado del verdadero ¢Ufi.
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CAPITULO II

LA CORTEZA Y EL NUCLEO*
(El Qishr wa el-Lobb)™

Este titulo, que es uno de los numerosos tratados de Seyidi Mohyiddin ibn Arabi,
expresa bajo una forma simbdlica las relaciones del exoterismo y del esoterismo, com-
paradas respectivamente a la envoltura de un fruto y a su parte interior, pulpa o almen-
dra’. La envoltura o la corteza (el-gishr) es la shariyah, es decir, la ley religiosa exte-
rior, que se dirige a todos y que esta hecha para ser seguida por todos, como lo indica
por lo demas el sentido de «gran ruta» que se vincula a la derivacion de su nombre. El
nucleo (el-lobb), es la hagigah, es decir, la verdad o la realidad esencial, que, al contra-
rio de la shariyah, no esté al alcance de todos, sino que esta reservada a los que saben
descubrirla bajo las apariencias y alcanzarla a través de las formas exteriores que la re-
cubren, protegiéndola y disimulandola a la vez®. En otro simbolismo, shariyay y hagj-
gah son también designadas respectivamente como el «cuerpo» (el-jism) y la «<médula»
(el-mukh)?, cuyas relaciones son exactamente las mismas que las de la corteza y el no-
cleo; y sin duda encontrarianse todavia otros simbolos equivalentes a éstos.

De lo que se trata, bajo cualquier designacion que sea, es siempre de lo «exterior»
(ez-zéher) y de lo «interior» (el-baten), es decir, de lo aparente y de lo oculto, que por
lo demas son tales por su naturaleza misma, y no por el efecto de convenciones cuales-
quiera o de precauciones tomadas artificialmente, ni siquiera arbitrariamente, por los
detentadores de la doctrina Tradicional. Este «exterior» y ese «interior» son figurados
por la circunferencia y su centro, que puede ser considerada como la seccion misma del
fruto evocado por el simbolismo precedente, al mismo tiempo que somos asi llevado
por otra parte a la imagen, comdn a todas las Tradiciones, de la «rueda de las cosas». En
efecto, si se consideran los dos términos en cuestion en el sentido universal, y sin limi-
tarse a la aplicacion que de los mismos se hace o més habitualmente en una forma Tra-
dicional particular, puede uno decir que la shariyah, la «gran ruta» recorrida por todos
los seres, no es otra cosa que lo que la Tradicion extremo-Oriental denomina la «co-
rriente de las formas», mientras que la haqgigah, la verdad una e inmutable, reside en el
«invariable medio»*. Para pasar de la una a la otra, y pues de la circunferencia al centro,

* Publicado en El Velo de Isis, de marzo de 1931, p. 145-150.

** También «La Céascara y El Fruto» o «Hueso» —(N.T.)

! Sefialamos incidentemente que el simbolo del fruto tiene una relacion con el «Huevo del Mundo»,
asi como con el corazén.

% Se podra observar que la funcién de las formas exteriores esta en relacion con el doble sentido del
término «revelar», dado que las mismas manifiestan y velan al mismo tiempo la doctrina esencial, la ver-
dad una, como la palabra hace por lo demas inevitablemente en cuanto al pensamiento que expresa; y lo
que es verdad de la palabra, a este respecto, lo es también de toda otra expresion formal.

% Se recordara aquf la «substantifica médula» de Rabelais, que representa también una significacion
interior y oculta.

* Se ha de precisar, a proposito de la Tradicion extremo-Oriental, que se encuentran en ella los equi-
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es menester seguir uno de los radios: Es la tarigah, es decir, el «sendero», la via estre-
cha que no es seguida mas que por un pequefio nimero*. Hay por lo demas una multitud
de turug, que son todos los radios de la circunferencia tomada en el sentido centripeto,
puesto que se trata de partir de la multiplicidad de lo manifestado para llegar a la unidad
principal: Cada tarigah, partiendo de un cierto punto de la circunferencia, es particu-
larmente apropiada a los seres que se encuentran en ese punto; pero todas, cualesquiera
que sea su punto de partida, tienden de modo parecido hacia un punto Gnico?, todas fi-
nalizan en el centro y conducen asi a los seres que las siguen a la esencial simplicidad
del «estado primordial».

Los seres, en efecto, desde que se encuentran actualmente en la multiplicidad, estan
forzados a partir de ahi para cualquier realizacion que sea; pero esta misma multiplici-
dad es al mismo tiempo, para la mayoria de entre ellos, el obstaculo que les detiene y
les retiene: Las apariencias diversas y cambiantes les impiden ver la verdadera realidad,
si puede decirse, como la envoltura del fruto impide ver su interior; y éste no puede ser
alcanzado mas que por aquellos que son capaces de penetrar la envoltura, es decir, de
ver el Principio en todas las cosas, puesto que la manifestacion misma entera no es ya
entonces mas que un conjunto de expresiones simbolicas del mismo. La aplicacién de
esto al exoterismo y al esoterismo entendidos en su sentido ordinario, es decir, en tanto
que aspectos de una doctrina Tradicional, es facil de hacer: Ahi también, las formas ex-
teriores ocultan la verdad profunda a los ojos del vulgo, cuando es que las mismas la
hacen al contrario aparecer a los de la élite, porque lo que es un obstaculo o una limita-
cion para los demas deviene asi un punto de apoyo y un medio de realizacion. Es me-
nester comprender bien que esta diferencia resulta directa y necesariamente de la natu-
raleza misma de los seres, de las posibilidades y de las aptitudes que cada uno lleva en
si mismos, ello, si bien que el lado exoteérico de la doctrina juega siempre tambien exac-
tamente la funcidn que debe jugar para cada uno, dando a los que no pueden ir mas lejos
todo lo que les es posible recibir en su estado actual, y proporcionando al mismo tiempo
a los que le rebasan los «soportes», que sin ser jamas de una estricta necesidad, puesto
que son contingentes, pueden sin embargo ayudarles enormemente a avanzar en la via

valentes muy claros de estos dos términos, no como dos aspectos exotérico esotérico de una misma doc-
trina, sino como dos ensefianzas separadas, al menos desde la época de Confucio y de Lao-tsen; puede
decirse en efecto, en todo rigor, que el confucianismo corresponde a la shariyah y el taoismo a la haqi-
gah.

! Los términos shariyah y tarigah contienen uno y otro la idea de «marcha», y por consiguiente de
movimiento (y es menester notar el simbolismo del movimiento circular para la primera y del movimiento
rectilineo para la segunda); hay en efecto cambio y multiplicidad en los dos casos, debiendo adaptarse la
primera a la diversidad de las condiciones exteriores, y la segunda a la diversidad de las naturalezas indi-
viduales; solo el ser que ha alcanzado efectivamente la hagigah participa por ahi mismo de su unidad y
de su inmutabilidad.

2 Esta convergencia es figurada por la de la giblah (orientacion ritual) de todos los lugares hacia la
Kaabah, que es la «casa de Dios» (Beit Allah), y cuya forma es la de un cubo (imagen de estabilidad) que
ocupa el centro de una circunferencia que es la seccion terrestre (humana) de la esfera de la Existencia
Universal.
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interior, y sin los cuales, las dificultades serian tales, en algunos casos, que equivaldrian
de hecho a una verdadera imposibilidad.

Se debe hacer observar, a este respecto, que, para la mayoria de los hombres, que se
atienen inevitablemente a la ley exterior, ésta toma un caracter que es menos el de un
limite que el de una guia: Es siempre un lazo que les impide extraviarse o perderse; sin
esa ley que les sujeta y obliga a recorrer una ruta determinada, no solo no alcanzarian el
centro, sino que se arriesgarian a alejarse indefinidamente de él, mientras que el movi-
miento circular les mantiene al menos a una distancia constante del mismo*. Por aht, los
que no pueden contemplar directamente la luz reciben al menos un reflejo y una partici-
pacion; y permanecen asi vinculados en cierto modo al Principio, ain cuando que ellos
no tienen y no podrian tener consciencia efectiva de éste. En efecto, la circunferencia no
podria existir sin el centro, de quien procede en realidad entera, y, si los seres que estan
ligados a la circunferencia no ven en punto ninguno el centro y ni siquiera los radios,
por ello cada uno de los mismos no se encuentra menos inevitablemente en la extremi-
dad de un radio cuya otra extremidad es el centro mismo. Solo que es aqui donde la cor-
teza se interpone y oculta todo lo que se encuentra en el interior, mientras que el que la
haya horadado, tomando por ahi mismo consciencia del radio correspondiente a su pro-
pia posicién sobre la circunferencia, estard franqueado de la rotacion indefinida de ésta
y no tendra mas que seguir ese radio para ir hacia el centro; ese radio es la tarigah por
la cual, partiendo de la shariyah, llegara a la hagigqah. Es menester por lo demas preci-
sar que, desde que la envoltura ha sido penetrada, uno se encuentra en el dominio del
esoterismo, siendo esa penetracion, en la situacion del ser en relacion a la envoltura
misma, una especie de vuelta atras o de «volvimiento» que es en lo que consiste el paso
de lo exterior a lo interior; es incluso mas propiamente, en un sentido, a la tarigah a
quien conviene esta designacion de esoterismo, puesto que, a decir verdad, la hagigah
estd mas alla de la distincion del exoterismo y del esoterismo, que implica comparacion
y correlacion: EIl centro aparece efectivamente como el punto mas interior de todos, pe-
ro, desde que uno ha llegado alli, ya no puede ser cuestion de exterior ni de interior,
desapareciendo entonces, resolviendose en la unidad principal toda distincion contin-
gente. Es por lo que Allah, de igual modo que es el «Primero y el Ultimo» (EI-Awwal
wa El-Akher)?, es también «Lo Exterior y lo Interior» (El-Zaher wa EI-Baten)®, puesto
que nada de lo que es podria quedar o ser fuera de El, y en El solo esta contenida toda
realidad, porque El es EI mismo la Realidad absoluta, la Verdad total: Hoa El-Haqg.

Mesr, 8 ramadan 1349 H.

! Afiadimos que esta ley debe considerarse normalmente como una aplicacién o una especificacion
humana de la ley cosmica, que liga de modo parecido toda la manifestacion al Principio, asi como lo
hemos explicado en otra parte a proposito de la significacion de la «Ley de ManU» en la doctrina hindu.

2 Es decir, como en el simbolo del «alfa» y del «Omega», el Principio y el Fin.

® Se podrfa traducir también por lo «Evidente» (en relacién a la manifestacion) y lo «Oculto» (en Si
mismo), lo que corresponde todavia a los dos puntos de vista de la shariyah (de orden social y religioso)
y de la hagigah (de orden puramente intelectual y metafisico), ello, aunque esta Gltima pueda ser también
dicha mas alla de todos los puntos de vista, como comprendiéndolos a todos sintéticamente en si misma.
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CAPITULO IlI

Et-Tawhid”

La doctrina de la Unidad, es decir, la afirmacion de que el Principio de toda existen-
cia es esencialmente Uno, es un punto fundamental comun a todas las Tradiciones orto-
doxas, y podemos incluso decir que es sobre este punto que su identidad de fondo apa-
rece mas claramente, traduciéndose hasta en la expresién misma. En efecto, cuando se
trata de la Unidad, toda diversidad se desvanece, y no es sino cuando se desciende hacia
la multiplicidad cuando las diferencias de formas aparecen, siendo entonces multiples,
ellos mismos, los modos de expresion como aquello a lo que se refieren, y susceptibles
de variar indefinidamente para adaptarse a las circunstancias de tiempo y de lugares.
Pero «la doctrina de la Unidad es Unica» (segin la formula arabe: Et-Tawhidn wahi-
dun), es decir, que la misma es por todas partes y siempre la misma, invariable como el
Principio, independiente de la multiplicidad y del cambio que no pueden afectar mas
que a las aplicaciones de orden contingente.

Es asi que podemos decir que contrariamente a la opinion corriente, jaméas ha habido
en ninguna parte doctrina ninguna realmente «politeista», es decir, admitiendo una plu-
ralidad de principios absoluta e irreductible. Ese «pluralismo» no es posible mas que
como una desviacion resultante de la ignorancia y de la incomprension de las masas, de
su tendencia a vincularse exclusivamente a la multiplicidad de lo manifestado: De ahi la
«idolatria» bajo todas sus formas, que nace de la confusion del simbolo en si mismo con
lo que esta destinado a expresar, y la personificacion de los atributos divinos considera-
dos como otros tantos seres independientes, lo que es el Unico origen de un «politeis-
mo» de hecho. Esta tendencia va por lo demas acentuandose a medida que se avanza en
el desarrollo del ciclo de la manifestacidn, porque ese desarrollo mismo es un descenso
a la multiplicidad, y en razon del oscurecimiento espiritual que le acompafia inevita-
blemente. Por eso es por lo que las formas Tradicionales mas recientes son las que de-
ben enunciar de la manera mas aparente al exterior la afirmacion de la Unidad; y, de
hecho, esta afirmacion en ninguna parte es expresada tan explicitamente y con tanta
insistencia como en el islamismo donde la misma parece incluso, si asi puede decirse,
absorber en ella toda otra afirmacion.

La unica diferencia entre las doctrina Tradicionales, a este respecto, es la que aca-
bamos de indicar: La afirmacion de la Unidad esta por todas partes, pero, en el origen,
no tenia la misma necesidad de ser formulada expresamente para aparecer como la mas
evidente de todas las verdades, ya que los hombres estaban entonces demasiado cerca
del Principio como para desconocerla o perderla de vista. Ahora al contrario, puede de-
cirse que la mayoria de entre ellos, comprometidos y encepados por entero en la multi-
plicidad, y habiendo perdido el conocimiento intuitivo de las verdades de orden supe-

* Publicado en El Velo de Isis, julio de 1930, p. 512-516.
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rior, no llegan sino con esfuerzo a la comprension de la Unidad; y es por lo que deviene
poco a poco necesario, en el curso de la historia de la humanidad terrestre, formular esta
afirmacion de la Unidad en multiples ocasiones y de mas en mas claramente, podriamos
decir, de mas en mas enérgicamente.

Si consideramos el estado actual de las cosas, vemos que esta afirmacion esta en
cierto modo maés envuelta en algunas formas Tradicionales, que constituye incluso a
veces como el lado esotérico de las mismas, tomando este término en su sentido mas
amplio, mientras que, en otras, aparece a todas las miradas, si bien se llega a no ver mas
que la afirmacidén en cuestion, aunque haya seguramente, ahi también muchas otras co-
sas, pero que no son sino secundarias frente a ésta. Este ultimo caso es el del islamismo,
inclusive exotérico; el esoterismo no hace aqui mas que explicar y desarrollar todo lo
que esta contenido en esta afirmacion y todas las consecuencias que derivan de la mis-
ma, Y, si lo hace en términos frecuentemente idénticos a los que encontramos en otras
Tradiciones, tales como el VVédanta y el Taoismo, no hay lugar a sorprenderse de ello, ni
a ver ahi el efecto de préstamos que son histéricamente contestables, ello es simplemen-
te asi porque la verdad es una, y porgue, en el orden principal, como lo deciamos al co-
mienzo, la Unidad se traduce necesariamente hasta en la expresion misma.

Por otra parte, es de observar, considerando siempre las cosas en su estado presente,
que los pueblos occidentales y méas especialmente los pueblos nérdicos, son los que pa-
recen tener las mayores dificultades en comprender la doctrina de la Unidad, ello, al
mismo tiempo que estdn comprometidos en mayor grado que los demas en el cambio y
la multiplicidad. Las dos cosas van evidentemente conjuntas, y quizas que hay algo ahi
que se debe, al menos en parte, a las condiciones de existencia de esos pueblos: Cues-
tion de temperamento, pero también cuestion de clima, estando la una en funcion de la
otra, o al menos hasta un cierto punto. En los paises del Norte, en efecto, donde la luz
solar es debil y frecuentemente velada, todas las cosas aparecen a las miradas con un
igual valor, si asi puede decirse, y de una manera que afirma pura y simplemente su
existencia individual sin dejar entrever nada mas alla; asi, en la experiencia ordinaria
misma, uno no ve verdaderamente mas que la multiplicidad. Es muy distinta cosa en los
paises en los que el sol, por su radiacion intensa, absorbe por asi decir todas las cosas en
si mismo, haciéndolas desaparecer delante de él, como la multiplicidad desaparece ante
la Unidad, no porque la misma deje de existir segun su modo propio, sino porque esa
existencia no es rigurosamente nada al respecto del Principio. Asi, la Unidad deviene en
cierto modo sensible: Ese brillo solar, es la imagen de la fulguracion del ojo de Shiva,
que reduce a cenizas toda manifestacion. El sol se impone aqui como el simbolo por
excelencia del Principio Uno (Allahn Ahad), que es el Ser necesario, El Unico que se
basta a Si mismo en Su absoluta plenitud (Allahn Es-Samad), y de quien dependen ente-
ramente la existencia y la subsistencia de todas las cosas, que fuera de El no serian sino
nada.

El «<monoteismo», si puede emplearse este término para traducir Et-Tawhid, si bien
que restringe un poco su significacion haciendo pensar casi inevitablemente en un punto
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de vista casi exclusivamente religioso, el «<monoteismo», decimos, tiene pues un carac-
ter esencialmente «solar». En ninguna parte es mas sensible que en el desierto, donde la
diversidad de las cosas esta reducida a su minimo, y donde, al mismo tiempo, los espe-
jismos hacen aparecer todo lo que tiene de ilusorio el mundo manifestado. Ahi, la radia-
cion solar produce las cosas y las destruye unas tras de otras; o antes, ya que es inexacto
decir que las destruye, las transforma y las reabsorbe luego de haberlas manifestado. No
se podria encontrar una imagen mas verdadera de la Unidad desplegandose exterior-
mente en la multiplicidad sin dejar de ser ella misma y sin ser afectada por ello, y lle-
vando a ella misma después, siempre segun las apariencias, esa multiplicidad que, en
realidad, jamés ha salido, ya que nada podria haber fuera o en el exterior del Principio,
al cual nada puede afiadirse y de quien nada puede sustraerse, porque El es la indivisible
totalidad de la Existencia unica. En la luz intensa de los paises de Oriente, basta ver pa-
ra comprender estas cosas, para percibir inmediatamente su verdad profunda; y sobre
todo parece imposible no comprenderla asi en el desierto, donde el sol traza los Nom-
bres divinos en letras de fuego en el cielo.

Gebel Seyidna Mousa, 23 shawal 1348 H.
Mesr, Seyidna El-Hussein, 10 moharram 1349 H.
(aniversario de la batalla de Kerbela).
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CAPITULO IV

Et-Fagru”

El ser contingente puede definirse como el que no tiene en si mismo su razén sufi-
ciente; un tal ser, por consiguiente, nada es por si mismo, y nada de lo que él es le per-
tenece en propiedad. Tal es el caso del ser humano, en tanto que individuo, asi como el
de todos los seres manifestados, en cualquier estado que esto sea, puesto que, cualquiera
que sea la diferencia entre los grados de la Existencia universal, la misma es siempre
nula al respecto del Principio. Los seres, humanos u otros, estan pues, en todo lo que
son, en una dependencia completa frente al Principio, «fuera del cual nada hay, absolu-
tamente nada que exista»'; es en la consciencia de esta dependencia en lo que consiste
propiamente lo que varias Tradiciones designan como la «pobreza espiritual». Al mis-
mo tiempo, para el ser que ha llegado a esta consciencia, la consciencia en cuestion tie-
ne por consecuencia inmediata el desvinculamiento al respecto de todas las cosas mani-
festadas, ya que sabe desde entonces que esas cosas también son nada, que su importan-
cia es rigurosamente nula en relacion a la Realidad Absoluta. Este desvinculamiento, en
el caso del ser humano, implica esencialmente y ante todo la indiferencia al respecto de
los frutos de la accion, tal y como lo ensefia concretamente la Bhagavad-Gité, indife-
rencia por la cual el ser escapa al encadenamiento indefinido de las consecuencias de
esa accion: Es la «accion sin deseo» (nishkdma karma), mientras que la «accion con
deseo» (sakama karma) es la accion cumplida en vistas de sus frutos.

Por ahi, sale pues de la multiplicidad; escapa, segun las expresiones empleadas por
la doctrina Taoista, a las vicisitudes de la «corriente de las formas», a la alternancia de
los estados de «vida» y de «muerte», de «condensacién» y de «disipacion»?, pasando de
la circunferencia de la «rueda cosmica» a su centro, que es designado el mismo como
«el vacio (lo no-manifestado) que une los radios y hace de ellos una rueda»®. «El que ha
llegado al maximun del vacio, dice también Lao-tseu , ese sera fijado sélidamente en el
reposo...Retornar a su raiz (es decir, al Principio a la vez origen primero y fin ultimo de
todos los seres), es entrar en el estado de reposo»*. «La paz en el vacio, dice Lie-tseu,
es un estado indefinible; uno no la toma ni no la da; uno llega a establecerse en ella»®,
Esta «paz en el vacio» es la «gran paz» (Es-Sakinah) del esoterismo musulméan®, que es
al mismo tiempo la «presencia divina» en el centro del ser, implicada por la unién con
el Principio, que no puede efectivamente operarse mas que en ese centro mismo. «Al
gue permanece en lo no-manifestado, todos los seres se manifiestan... Unido al Princi-

* Publicado en El Velo de Isis, octubre de 1930, p. 714-721.
! Mohyiddin ibn Arabi, Risalatul-Ahadiyah.
2 Aristételes, en un sentido semejante, dice «generacién» y «corrupcion».
® Tao-Te-King, XI.
* Tao-Te-King, XVI.
> Lie-tseu, I.
® Ver el capitulo sobre La Guerra y la Paz en El Simbolismo de la Cruz.
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pio, esta en armonia, por él, con todos los seres. Unido al Principio, conoce todo por las
razones generales superiores, y ya no usa, por consiguiente, de sus diversos sentidos,
para conocer en particular y en detalle. La verdadera razon de las cosas es invisible,
inasible, indefinible, indeterminable. Solo, el espiritu restablecido en el estado de sim-
plicidad perfecta puede alcanzarla en la contemplacion profunda»’.

La «simplicidad», expresion de la unificacion de todas las potencias del ser, caracte-
riza el retorno al «estado primordial»; y se ve aqui toda la diferencia que separa el co-
nocimiento transcendente del sabio, del saber ordinario y «profano». Esta «simplici-
dad», es también lo que es designado en otra parte como el estado de «infancia» o de
«nifiez» (en sanscrito balya), entendido naturalmente en el sentido espiritual, y que, en
la doctrina hindu, es considerado como una condicion preliminar para la adquisicion del
conocimiento por excelencia. Esto recuerda las palabras similares que se encuentran en
el Evangelio: «Quienguiera que no reciba el Reino de Dios como un nifio, no entrara en
él»2. «Mientras que has ocultado estas cosas a los sabios y a los prudentes, las has reve-
lado a los simples y a los pequefios»®.

«Simplicidad» y «pequefiez» son aqui, en el fondo, equivalentes de la «pobreza», de
la que es tan frecuentemente cuestion también en el Evangelio, y que se comprende ge-
neralmente muy mal: «Bienaventurados los pobres “en” espiritu, pues el Reino de los
Cielos les pertenece»*. Esa «pobreza» (en arabe El-Faqru) conduce, segin el esoteris-
mo musulman, a El-fana, es decir, a la «extincion» del «yo»>; y, por esta «extincion»,
se alcanza la «estacion divina» (ElI-magamul-ilahi), que es el punto central donde todas
las distinciones inherentes a los puntos de vista exteriores son rebasadas, donde todas
las aposiciones han desaparecido y son resueltas en un perfecto equilibrio. «En el estado
primordial, estas oposiciones no existian. Todas son derivadas de la diversificacion de
los seres (inherente a la manifestacion y contingente como ella), y de sus contactos cau-
sados por la rotacion universal (es decir, por la rotacion de la «rueda cosmica» alrede-
dor de su eje). Cesan de inmediato de afectar al ser que ha reducido su yo distinto y su
movimiento particular a casi nada»®. Esta reduccién del «yo distinto», que finalmente
desaparece reabsorbiéndose en un punto unico, es lo mismo que El-fana, y también que
el «vacio» que hemos cuestionado un poco mas atras; es por lo demas evidente, segun el
simbolismo de la rueda, que el «<movimiento» de un ser es tanto mas reducido cuanto
que ese ser estd mas proximo del centro. «Ese ser no entra mas en conflicto con ningun
ser, porque esté establecido en lo infinito, borrado en lo indefinido’. Ha llegado y se

! Lie-tseu, IV.

% San Lucas, 18:7.

¥ San Mateo, 11:25.

* San Mateo, 5:2.

> Esta «extincion» no carece de analogia, incluso en cuanto al sentido literal del término que la desig-
na, con el Nirvana de la doctrina hindd; mas alla de El-fana hay todavia Fana el-fanai, la «extincion de la
extincién» que corresponde del mismo modo al Parinirvana.

® Tchoang-tsen, XIX.

" La primera de estas dos expresiones se refiere a la «Personalidad» y la segunda a la «individuali-
dad».
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tiene en el punto de partida de las transformaciones, punto neutro donde no hay conflic-
tos. Por concentracion de su naturaleza, por alimentacion de su espiritu vital, por reu-
nion de todas sus potencias, se ha unido al Principio de todas las génesis. Estando su
naturaleza entera (totalizada sintéticamente en la unidad principal), estando su espiritu
vital intacto, ningtin ser podria mermarle»*.

La «simplicidad» que ha sido cuestion mas atrés corresponde a la unidad «sin di-
mensiones» del punto primordial, en que finaliza el movimiento de retorno hacia el ori-
gen. «El hombre absolutamente simple doblega por su simplicidad a todos los seres...,
si bien nada se opone a él en las seis regiones del espacio, nada le es hostil, el fuego y el
agua no le hieren»?. En efecto, él se tiene en el centro, cuyas seis direcciones son sali-
das por radiacién, y donde las mismas vienen, en el movimiento de retorno, a neutrali-
zarse dos a dos, de suerte que, en ese punto unico, su triple oposicion cesa enteramente,
y que nada de lo que se resulta de ellas o se localiza alli puede alcanzar al ser que per-
manece en la unidad inmutable. Este ser no oponiéndose a nada, tampoco nada podria
oponerse a él, puesto que la oposicion es necesariamente una relacion reciproca, que
exige dos términos en presencia, y que, por consiguiente, es incompatible con la unidad
principal; y la hostilidad, que no es mas que una consecuencia o una manifestacion ex-
terior de la oposicion, no puede existir en un ser que esta fuera y mas alla de toda oposi-
cion. El fuego y el agua, que son el tipo de contrarios en el «mundo elementario», no
pueden herirle, pues, a decir verdad, ni siquiera existen ya para él en tanto que contra-
rios, habiendo vuelto a entrar, equilibrandose y neutralizandose el uno al otro por la
reunion de sus cualidades aparentemente opuestas, pero realmente complementarias, en
la indiferenciacion del ether primordial.

Este punto central, por el cual se establece, para el ser humano, la comunicacion con
los estados superiores 0 «celestes», es también la «puerta estrecha» del simbolismo
evangeélico, y se puede desde ahora comprender lo que son los «ricos» que no pueden
pasar por ella: Son los seres atados a la multiplicidad, y que, por consecuencia, son in-
capaces de elevarse del conocimiento distintivo al conocimiento unificado. Este vincu-
lamiento (o atadura), en efecto, es directamente contrario al desligamiento (o desvincu-
lamiento) que ha sido cuestion mas atras, como la riqueza es contraria a la pobreza, y
encadena el ser a la serie indefinida de los ciclos de manifestacién®. El vinculamiento a
la multiplicidad es también, en un cierto sentido, la «tentacion Biblica», que, haciendo
gustar al ser el fruto del «Arbol de la Ciencia del bien y del mal», es decir, del conoci-
miento dual y distintivo de las cosas contingentes, le aleja de la unidad central original
y le impide alcanzar el fruto del «Arbol de la Vida»; y es por ahi, en efecto, que el ser
estd sometido a la alternancia de las mutaciones ciclicas, es decir, al nacimiento y a la

! Ibid. La Gltima frase se refiere todavia a las condiciones del «estado primordial»: Es lo que la Tra-
dicién judeo-cristiana designa como la inmortalidad del hombre antes de la «caida», inmortalidad reco-
brada por el que, vuelto al «Centro del Mundo», se alimenta del «Arbol de la Vida».

% Lie-Tsen, Il.

® Es el samsara buddhico, la rotacion indefinida de la «rueda de la vida» de la que el ser debe liberar-
se para alcanzar el Nirvana.
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muerte. El recorrido indefinido de la multiplicidad es figurado precisamente por las es-
piras de la serpiente enrollada alrededor del arbol que simboliza el «Eje del Mundo»: Es
el camino de los «extraviados» (Ed-dallin), de aquellos que estan en el «error» en el
sentido etimologico de esta palabra, por oposicion al «camino recto» (Eg-giratul-
mustagim), en ascension vertical siguiendo el eje mismo, de quien se habla en la prime-
ra sGrat del Qoran®.

«Pobreza», «simplicidad», «infancia» o «nifiez», no hay ahi mas que una sola y
misma cosa, y el despojamiento que todos estos términos expresan® aboca a una «extin-
cion» que es, en realidad, la plenitud del ser, del mismo modo en que el «no-actuar»
(won-wei) es la plenitud de la actividad, puesto que es de ahi de donde son derivadas
todas las actividades particulares: «El Principio es siempre no-actuante, y sin embargo
todo es hecho por El»>. El ser que es asf llegado al punto central ha realizado por ello
mismo la integralidad del estado humano: Es el «hombre verdadero» (tchenn-jen) del
taoismo, y cuando, partiendo de ese punto para elevarse a los estados superiores, haya
cumplido la totalizacion perfecta de sus posibilidades, devendra el «hombre divino»
(cheun-jen), que es el «<Hombre Universal» (El-Insamul-Kamil) del esoterismo musul-
man. Asi, puede decirse que son los «ricos» bajo el punto de vista de la manifestacion
quienes son verdaderamente «pobres» al respecto del Principio, e inversamente; es lo
que expresa también muy claramente esta palabra del Evangelio: «Los ultimos seran los
primeros, y los primeros los Gltimos»*; y debemos constatar a este respecto, una vez
mas, el perfecto acuerdo de todas las doctrinas Tradicionales, que no son mas que las
expresiones diversas de la Verdad una.

Mesr, 11-12 rabf awal 1349 H. (Mdlid En-Nabi).

! Este «camino recto» es idéntico al Te o Rectitud de Lao-tseu, que es la direccién que un ser debe
seguir para que su existencia sea segun la «Via» (Tao), o, en otros términos, en conformidad con el Prin-
cipio.

2 Es el «despojamiento de los metales» en el simbolismo masénico.

® Tao-te-King, XXXVII.

* San Mateo 20:16
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CAPITULO V
Er-Rih~*

Segun los dones Tradicionales de la «ciencia de las letras», Allah cred el mundo, no
por el alif que es la primera de las letras, sino por el ba que es la segunda; y, en efecto,
aunque la unidad sea necesariamente el principio primero de la manifestacion, es la dua-
lidad que ésta presupone inmediatamente, y entre los dos términos de la cual sera pro-
ducida, como entre los dos polos complementarios de esta manifestacion, figurados por
las dos extremidades del ba, toda la multiplicidad indefinida de las existencia contin-
gentes. Es pues el ba el que es propiamente el origen de la creacion, y ésta se cumple
por él y en él, es decir, que es a la vez el «<medio» y el «lugar» de la misma, siguiendo
los dos sentidos que tiene esta letra cuando se toma como la preposicién bi'. El ba, en
ese papel primordial, representa Er-Rah, el «Espiritu», que es menester entender como
el Espiritu total de la Existencia universal, y que se identifica esencialmente a la «Luz»
(En-Ndr); es producido directamente por el «mandato divino» (min amri’ Llah), y, des-
de que es producido, es en cierto modo el instrumento por el cual este «<mandato» opera-
r4 todas las cosas, que seran asi «ordenadas» todas en relacion a é1%; 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 como antes del ba no
hay mas que el alif. Ahora bien, el alif es la letra «polar» (qutbaniyah)®, cuya forma
misma es la del «eje» siguiendo el cual se cumple el «orden» divino; y la punta superior
del alif, que es el «secreto de los secretos» (sirr el-asrar), se refleja en el punto del ba,
en tanto que este punto es el centro de la «circunferencia primera» (ed-dairah el-
awwaliyah) que delimita y envuelve el dominio de la Existencia universal, circunferen-
cia que por lo demas, vista en simultaneidad en todas las direcciones posibles, es en
realidad una esfera, la forma primordial y total de la cual naceran por diferenciacion
todas las formas particulares.

Si se considera la forma vertical del alif y la forma horizontal del ba, se ve que su
relacion es la de un principio activo y un principio pasivo; y esto es conforme a los do-
nes de la ciencia de los nimeros sobre la unidad y la dualidad, no solamente en la ense-
flanza pitagorica, que es la mas generalmente conocida a este respecto, sino también en
la de todas las Tradiciones. Este caracter de pasividad es efectivamente inherente a la
doble funcion de «instrumento» y de «medio» universal de que habldbamos hace un

* Publicado en Etudes Traditionnelles, VI11-1X, 1938, p. 287-291.

! Es también por lo que el ba o su equivlaente es la letra inicial de los Libros sagrados: la Thorah
comienza por Bereshith, el Qoran por Bismi’Llah y, aunque no se tenga actualmente el texto del Evange-
lio en una lengua sagrada, se puede al menos precisar que el primer término del Evangelio de San Juan,
en hebreo, seria también Bereshith.

2 Es de la raiz amr que deriva en hebreo el verbo yamer, empleado en el Génesis para expresar la ac-
cidn creadora y representada como «palabra» divina.

# Como lo hemos indicado ya en otra parte, alif = qutb = Il (Un jeroglifico del Polo, n° de mayo de
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momento; es asi que Er-R0h es, en arabe, un término femenino; pero seria menester
guardar bien que, segun la ley de la analogia, lo que es pasivo 0 negativo en relacion a
la Verdad divina (EI-Haqq) deviene activo o positivo en relacion a la creacion (el-
khalg)®. Es esencial considerar aqui estas dos caras opuestas, puesto que lo que se trata
es precisamente, si puede expresarse asi, del «limite» puesto entre EI-Haqq y el-khalq,
«limite» por el cual la creacion es separada de su Principio divino y se le une a la vez,
segun el punto de vista bajo el cual se lo considere; es pues, en otros términos, el bar-
zakh por excelencia?; y, de igual modo que Allah es «el Primero y el Ultimo» (El-
Awwal wa EI-Akhir) en el sentido absoluto, Er-Rih es «el primero y el ultimo» relati-
vamente a la creacion.

No es decir, bien entendido, que el término Er-Rh no se tome a veces en acepcio-
nes mas particulares, como el término «espiritu» o0 sus equivalentes mas o menos exac-
tos en otras lenguas; es asi que, en algunos textos qoranicos concretamente, ha podido
pensarse que se trataba, sea de una designacion de Seyidna Jibrail (Gabriel), sea de al-
gun otro angel a quien esta denominacion de Er-R0h seria aplicada mas especialmente;
y todo eso puede seguramente ser verdad segun los casos 0 segun las aplicaciones que
se hacen del mismo, ya que todo lo que es participacion o especificacion del Espiritu
universal, o de lo que juega la funcién suya bajo una cierta relacion y a agrados diver-
sos, es también rdh en un sentido relativo, comprendido el espiritu en tanto que reside
en el ser humano o en todo otro ser particular. Sin embargo, hay un punto al cual mu-
chos comentadores exotéricos parecen no prestar una atencién suficiente: Cuando Er-
RGh se designa expresamente y en modo distinto al lado de los angeles (el-malaikah)?,
¢como seria posible admitir que, en realidad, se trate simplemente de uno de éstos? La
interpretacion esotérica es que se trata entonces de Seyidna Mitatrdn (el Metatron de la
Kabbala hebraica); por otra parte, eso permite explicar el equivoco que se produce a
este respecto, puesto que Metatron es también representado como un angel, aunque,
estando mas alla del dominio de las existencias «separadas», sea verdaderamente otra
cosa 'y mas que un angel; y eso, por lo demas, corresponde bien todavia al doble aspecto
del barzakh*.

Otra consideracion que concuerda enteramente con esta interpretacion es ésta: en la
figuracion del «Trono» (El-Arsh), Er-Rih estd colocado en el centro, y ese lugar es
efectivamente el de Metatron; EIl «Trono» es el lugar de la «Presencia divina», es decir,
de la Shekinah que, en la Tradicion hebraica, es el «paredro» o el aspecto complementa-
rio de Metatron. Por lo demas, puede decirse inclusive que, de una cierta manera, Er-

1937); afiadimos que el nombre de Aala, «Altisimo», tiene también el mismo ndmero.

! Este doble aspecto corresponde en un cierto sentido, en la Kabbala hebraica, al de la Shekinah, fe-
menina, y de Metatron, masculino, asi como lo que sigue lo hard comprender mejor.

2 Consultar T. Burchkhardt, Del «barzakh» (nimero de diciembre de 1937).

® Por ejemplo en la Stirat EI-Qadr (XCVII, 4): «Tanazzalu’l-malaikatu wa’r-riihu ftha...».

* En algunas férmulas esotéricas, el nombre de Er-R(ih se asocia a los de cuatro angeles en relacién a
los cuales es, en el orden celeste, lo que es, en el orden terrestre, el Profeta en relacion a los cuatro prime-
ros Kholafa; esto conviene también a Mitatr(in, quien por lo demas se identifica claramente a Er-R(h el-
mohammediyah.
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R0h se identifica al «Trono» mismo, ya que éste, rodeando y envolviendo a todos los
mundos (de donde el epiteto EI-Muhit que se le da), coincide por ahi con la «circunfe-
rencia primera» que hemos cuestionado mas atras®. Se reencuentran todavia aquf las dos
caras del barzakh: del lado de El-Haqq, es Er-Rahman quien reposa sobre el «Trono»?;
pero, del lado de el-Khalg, no aparece en cierto modo mas que por refraccion a través
de Er-R0h, lo que esta en conexion directa con el sentido de este hadith: «EIl que me ve,
ese ve la Verdad» (man raani fagad raa el-Haqqg). Queda ahi, en efecto, el misterio de
la manifestacién «profética»®; y se sabe que, segin la Tradicién hebraica igualmente,
Metatron es el agente de las «teofanias» y el principio mismo de la profecia®, lo que,
expresado en lenguaje isldmico, viene a decir que no es otro que Er-Rah el-
mohammediyah, en quien todos los profetas y los enviados divinos no son mas que uno,
y que tiene, en el «mundo de aqui abajo», su expresion Ultima en el que es su «sello»
(Khatam el-anbiai wa’l-mursalin), es decir, en el que los retine en una sintesis final que
es el reflejo de su unidad principal en el «mundo de alla arriba» (donde es awwal Khal-
gi’ Llah, siendo lo que es lo ultimo en el orden manifestado, analégicamente lo primero
en el orden principal), y que es asi el «sefior de los primeros y de los Gltimos» (seyid el-
awwalina wa’l-akhirin). Es por ahi, y por ahi solamente, que pueden realmente com-
prenderse, en su sentido profundo, todos los nombres y los titulos del Profeta, que son
en definitiva los mismos del «Hombre Universal» (El-Insan el-Kéamil), totalizando fi-
nalmente en él todos los grados de la Existencia, como los contenia a todos en €l desde
el origen: alayhi calatu Rabbil-Arshi dawman, j«Qué sobre él la plegaria del Sefior del
Trono sea perpetuamente»!

! Sobre este punto del «Trono» y de Metatron, considerado bajo el punto de vista de la Kabbala y de
la angeleologia hebraicas, consultar Basilides, Notas sobre el mundo celeste (nimero de julio de 1934, p.
274-275), y Los Angeles (n° de febrero de 1935, p. 88-90).

% Seguin este versiculo de la Sirat Toha (XX, 5): «Er-Rahmanu al’ arshi estawa».

® Puede hacerse observar que por ahi se juntan de una cierta manera la concepcion del Profeta y la del
Avatara, que proceden en sentido inverso la una de la otra, partiendo la segunda de la consideracion del
principio que se manifiesta, mientras que la primera parte de la consideracion del «soporte» de esta mani-
festacion (y el «Trono» es también el «soporte» de la Divinidad).

* Consultar El Rey del Mundo, p. 30-33 (Edici6n francesa).
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CAPITULO VI

NOTA SOBRE LA ANGELEOLOGIA DEL ALFABETO ARABE "

El «Trono» divino que rodea a todos los mundos (EI-Arsh EI-Muhit) se representa,
como es facil de comprender, por una figura circular; en el centro esta Er-R{h, asi como
lo explicamos en otra parte; y el «Trono» estd sostenido por ocho angeles que estan co-
locados en la circunferencia, los cuatro primeros en los cuatro puntos cardinales, y los
otros cuatro en cuatro puntos intermediarios. Los nombres de estos ocho angeles estan
formados por otros tantos grupos de letras, tomadas siguiendo el orden de sus valores
numeéricos, de tal suerte que el conjunto de estos nombres comprende la totalidad de las
letras del alfabeto.

Hay lugar a hacer aqui una precision: se trata naturalmente del alfabeto de 28 letras;
pero se dice que el alfabeto &rabe no tenia primeramente mas que 22 letras, correspon-
diendo exactamente a las del alfabeto hebraico; de ahi la distincion que se hace entre el
pequefio Jafr, que no emplea mas que esas 22 letras, y el gran Jafr, que emplea las 28
tomandolas todas con sus valores numéricos distintos. Por lo demas, puede decirse que
las 28 (2+8=10) estan contenidas en las 22 (2+2=4) como 10 esta contenido en 4, si-
guiendo la férmula de la Tétraktys pitagdrica: 1+2+3+4=10"; y, de hecho, las seis letras
suplementarias no son méas que otras tantas modificaciones de letras primitivas, de las
cuales estan formadas por la simple afiadidura de un punto, y a que se reducen inmedia-
tamente por la supresion de ese mismo punto. Estas seis letras suplementarias son las
que componen los dos Gltimos de los ocho grupos de que acabamos de hablar; es evi-
dente que, si no se las considerara como letras distintas, estos grupos se encontrarian
modificados, sea en cuanto a su ndmero, sea en cuanto a su composicion. Por conse-
cuencia, el paso del alfabeto de 22 letras al alfabeto de 28 ha debido necesariamente
conducir a un cambio en los nombres angélicos que son cuestion, y, a los efectos, en las
«entidades» que estos nombres designan; pero, por extrafio que eso pueda parecer a al-
gunos, es en realidad normal que ello sea asi, puesto que todas las modificaciones de las
formas Tradicionales, y en particular las que afectan a la constitucion de sus lenguas
sagradas, deben tener efectivamente sus «arquetipos» en el mundo celeste.

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

— En los cuatro puntos cardinales:
Al Este: AB Ja D?;
Al Oeste: Ha Wa Z;

* Publicado en Etudes Traditionnelles, VIII1-1X, 1938, p. 324-327.

! Ver La Tétraktys y el cuadrado de cuatro (nimero de abril de 1927).

2 Entiéndase bien que el alif y el ba toman lugar aqui, como todas las demas letras del alfabeto, en su
rango numérico: eso en nada hace intervenir las consideraciones simbolicas que hemos expuesto por otra
parte y que les dan ademas otra funcion especial.
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Al Norte:HaTay;
Al Sur: KaL Ma N.

— En los cuatro puntos intermediarios:
Al Nordeste: SaAFaC;

Al Noroeste: QueaR ShaT,;

Al Sudeste: ThaKhaD h;

Al Sudoeste: DaZa G h.

Se obervara que cada uno de estos dos conjuntos de cuatro nombres contiene exac-
tamente la mitad del alfabeto, o0 sea, 14 letras, que estan repartidas en los mismos res-

pectivamente de la siguiente manera:

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 de la suma de sus letras, son,
tomandolos naturalmente en el mismo orden que 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+400 = 1000
500+600+700 = 1800
800+900+1000 = 2700

Los valores de los tres ultimos nombres son iguales a los de los tres primeros multi-
plicados por 100, lo que es por lo demés evidente, si se precisa que los tres primeros
contienen los numeros de 1 a 10 y los tres ultimos las centenas de 100 a 1000, estando
unos y otros igualmente repartidas ahien 4 + 3 + 3.

El valor de la primera mitad del alfabeto es la suma de los de los cuatro primeros
nombres:

10+18+27+140 = 195

Del mismo modo, el valor numérico de la segunda mitad es la suma de los de los

cuatro ultimos nombres:
300+1000+1800+2700 = 5800
Finalmente, el valor total del alfabeto entero es:
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195+5800 = 5995

Este numero 5995 es notable por su simetria: su parte central es 99, nimero de los
nombres «atribuidos» de Allah; sus cifras extremas forman 55, suma de los diez prime-
ros numeros, en las que el denario se encuentra por otra parte dividido en sus dos mita-
des (5+5=10); ademas, 5+5=10 y 9+9=18 son los valores numéricos de los dos primeros
nombres.

Uno puede darse cuenta mejor de la manera en que el nimero 5995 se obtiene par-
tiendo del alfabeto segln otra division, en tres series de nueve letras mas una letra ais-
lada: la suma de los nueve primeros nimeros es 45, valor numérico del nombre de
Adam (1+4+40 = 45, es decir, bajo 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 sobre la circunferencia); la suma de las decenas, de 10 a 90, es 45 x 10; el con-
junto de las sumas de estas tres series nonarias es pues el producto de 45 x 111, el na-
mero «polar» que es el del alif «desarrollado»: 45 x 111 = 4995; es menester afiadir ahi
el numero de la tltima letra, 1000, unidad de cuarto grado que termina el alfabeto como
la unidad de primer grado le comienzo, y asi se tiene finalmente 5995.

En fin, la suma de las cifras de este nimero es 5+9+9+5=28, es decir, el nimero
mismo de las letras del alfabeto de las cuales representa el valor total.

Se podrian seguramente desarrollar todavia muchas otras consideraciones partiendo
de estos dones, pero estas pocas indicaciones bastaran para que al menos se pueda tener
una apercepcion de algunos de los procedimientos de la ciencia de las letras y de los
nameros en la Tradicion islamica.
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CAPITULO VII

LA QUIROLOGIA EN EL ESOTERISMO ISLAMICO*

Hemos tenido frecuentemente la ocasion de observar de que modo la concepcion de
las «ciencias tradicionales», en los tiempos modernos, ha devenido extrafia a los occi-
dentales, y de qué modo les es dificil comprender la verdadera naturaleza de las mis-
mas. Recientemente todavia, habiamos tenido un ejemplo de esa incomprension en un
estudio consagrado a Mohyiddin ibn Arabi, y cuyo autor se sorprendia de encontrar en
éste, al lado de la doctrina puramente espiritual, numerosas consideraciones sobre la
astrologia, sobre la ciencia de las letras y de los nimeros, sobre la geometria simbdlica,
y sobre muchas otras cosas del mismo orden, que el autor en cuestion parecia mirar co-
mo no teniendo ningun lazo con esta doctrina. Habia por lo demés ahi una doble equi-
vocacion, ya que la parte propiamente espiritual de la ensefianza de Mohyiddin estaba
presentada como «mistica», cuando es que es esencialmente metafisica e iniciatica; y, si
se tratara de «mistica», eso no podria tener efectivamente ninguna relacion con las cien-
cias cualesquiera que sean. Antes al contrario, desde que se trata de doctrina metafisica,
esas ciencias tradicionales, de las que el mismo autor desconoce por otra parte totalmen-
te su valor, segun el ordinario prejuicio moderno, se desprenden de ella normalmente en
tanto que aplicaciones, como las consecuencia se desprenden del principio, y, a este
titulo, bien lejos de representar elementos en cierto modo adventicios y heterogéneos,
forman parte integrande de et-tacawwuf, es decir, del conjunto de los conocimientos
iniciaticos.

De estas ciencias Tradicionales, la mayoria estan hoy perdidas por completo para los
occidentales, y no conocen otras que residuos mas o menos informes, frecuentemente
degenerados hasta el punto de haber tomado el carécter de recetas empiricas o de sim-
ples «artes adivinatorias», evidentemente desprovistas de todo valor doctrinal. Para
hacer comprender por un ejemplo de qué modo una tal manera de considerarlas esta
lejos de la realidad, daremos aqui algunas indicaciones sobre lo que es, en el esoterismo
islamico, la quirologia (ilm el-kaff), que no constituye, por lo deméas, mas que una de las
numerosas ramas de lo que podemos denominar, a falta de una palabra mejor, la «fi-
siognomonia», aunque esta palabra no explicita exactamente toda la extensién del tér-
mino &rabe que designa este conjunto de conocimientos (ilm el-firasah).

La quirologia, por extrafio que eso pueda parecer a aquellos que no tienen ninguna
nocion de estas cosas, se vincula directamente, bajo su forma islamica, a la ciencia de
los nombres divinos: la disposicion de las lineas principales traza en la mano izquierda
el niumero 81 y en la mano derecha el nimero 18, o sea, en total 99, el nimero de los
nombres atributivos (cifdtiyah). En cuanto al nombre Allah mismo, esta formado por los
dedos, de la manera siguiente: EI mefiique corresponde al alif, el anular al primer lam,

* Publicado en El Velo de Isis, mayo de 1932, p. 289-295.
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el medio o corazdn y el indice al segundo lam, que es doble, y el pulgar al he (que,
regularmente, debe ser trazado bajo su forma «abierta»); y es ésta la razon principal del
uso de la mano como simbolo, tan extendido en todos los paises islamicos (refiriéndose
una razon secundaria al namero 5, de donde el nombre de khoms dado a veces a esa
mano simbolica. Puede comprenderse por ahi la significacion de esta palabra del Sifr
Seyidna Ay(b (Libro de Job, XXXVII, 7): «El 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 relacion con la funcién esencial de la mano en los ritos de bendicion y de con-
sagracion.

Por otra parte, se conoce generalmente la correspondencia de las diversas partes de
la mano con los planetas (kawakib), que la quiromancia occidental misma ha conserva-
do, pero de tal manera que apenas si puede ver en ella otra cosa que especies de desig-
naciones convencionales, mientras que, en realidad, esta correspondencia establece un
lazo efectivo entre la quirologia y la astrologia. Ademas, a cada uno de los siete cielos
planetarios le preside uno de los principales profetas, que es el «Polo» (EI-Qutb) del
mismo; y las cualidades y las ciencias que son atribuidas mas especialmente a cada uno
de estos profetas estan en relacion con la influencia astral correspondiente. La lista de
los siete Agtab celestes es la siguiente:

Cielo de la Luna (EI-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-Mirrikh): Seyidna Dawud.
Cielo de Jupiter (El-Barjis): Seyidna Mdsa.
Cielo de Saturno (El-Kaywan): Seyidna Ibrahim.

A Seyidna Adam se atribuye la cultura de la tierra (Cf. Génesis, 11,15: «Dios tomo al
hombre y le puso en el jardin de Edén para cultivarle y guardarle»); a Seyidna Aissa, los
conocimientos de orden puramente espiritual; a Seyidna YUsif, la belleza y las artes; a
Seyidna Idris, las ciencias «intermediarias», es decir, las de orden cosmoldgico y psi-
quico; a Seyidna Dawud, el gobierno; a Seyidna Mdsa, al cual esta inseparablemente
asociado su hermano HarQn, las cosas de la religion bajo el doble aspecto de la legisla-
cion y del culto; a Seguidna Ibrahim, la (por la cual, ésta correspondencia con el sépti-
mo cielo debe ser aproximada a lo que recordabamos recientemente a proposito de Dan-
te, 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 lo siete cielos plane-
tarios, los demas profetas conocidos (es decir, los que son especialmente designados en
el Qdran, en nimero de 25) y desconocidos (es decir, todos los demas, siendo el nime-
ro de los profetas de 124.000 segun la Tradicion).

26
DIC-99



René Guénon — APERCEPCIONES SOBRE EL ESOTERISMO ISLAMICO Y EL TAOISMO

Los 99 nombres que expresan los atributos divinos estan igualmente repartidos si-
guiendo este septenario: 15 para el cielo del sol, en razon de su posicion central, y 14
para cada uno de los otros seis cielos (15+6x14=99). El examen de los signos que se
encuentran sobre la parte de la mano correspondiente a cada uno de los planetas indica
en qué proporcion (5/14 o 5/15) el sujeto posee las cualidades que se les atribuyen; esta
proporcion corresponde a un nimero(s) de nombres divinos entre los que pertenecen al
cielo planetario considerado; y estos nombres pueden ser determinados después, por
medio de un célculo, por lo demés, muy largo y muy complicado.

Afadimos que en la regién de la mufieca, méas alla de la mano propiamente dicha, se
localiza la correspondencia de los dos cielos superiores, cielo de las estrellas fijas y cie-
lo empireo, que, con lo 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 cuales son los dominios respectivos (uno
para el Sol y la Luna, dos para cada uno de los otros cinco planetas), y también las die-
ciséis figuras de la geomancia (ilm er-raml), puesto que todas las ciencias tradicionales
estan estrechamente ligadas entre ellas.

El examen de la mano izquierda indica la «naturaleza» (et-tabiyah) del sujeto, es
decir, el conjunto de las tendencias, disposiciones o aptitudes que constituyen en cierto
modo sus caracteres innatos. El de la mano derecha hace conocer los caracteres adquiri-
dos (el-istiksab); estos se modifican por lo demas continuamente, de tal suerte que, para
un estudio continuado, este examen debe ser renovado cada cuatro meses. Este periodo
de cuatro meses constituye, en efecto, un ciclo completo, en el sentido de que conlleva
el retorno a un signo zodiacal correspondiente al mismo elemento que el del signo de
partida; se sabe que esta correspondencia con los elementos se hace en el orden de suce-
sion siguiente: fuego (nar), tierra (Turab), aire (hawa), agua (ma). Es pues un error pen-
sar, como lo han hecho algunas, que el periodo en cuestion no deberia ser mas que de
tres meses, ya que el periodo de tres meses corresponde solamente a una estacion, es
decir, a una parte del ciclo anual, y no es en si misma un ciclo completo.

Estas pocas indicaciones, por sumarias que sean, mostraran de qué modo una ciencia
tradicional regularmente constituida se vincula a los principios de orden doctrinal y de-
pende de ellos enteramente; y al mismo tiempo hardn comprender lo que hemos dicho
frecuentemente, de que una tal ciencia esta estrictamente ligada a una forma Tradicional
definida, de tal suerte que seria enteramente inutilizable fuera de la civilizacion para la
cual la misma ha sido constituida segun esa forma. Aqui, por ejemplo, las consideracio-
nes que se refieren a los nombres divinos y a los profetas, y que son precisamente aque-
llas sobre las cuales todo lo demas se basa, serian inaplicables fuera del mundo islami-
co, del mismo modo que, para tomar otro ejemplo, el calculo onomantico, empleado
aisladamente, sea como elemento del establecimiento del hordscopo en algunos méto-
dos astroldgicos, no podria ser valido mas que para los nombres arabes, cuyas letras
poseen valores numéricos determinados. Hay siempre, en este orden de las aplicaciones
contingentes, una cuestion de adaptacion que hace imposible el transporte de esas cien-
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cias tal cuales de una forma Tradicional a otro; y ahi esta tambien, sin duda, una de las

principales razones de la dificultad que tienen en comprenderlas aquellos que, como los

occidentales modernos, no tienen el equivalente de las mismas en su propia civiliza-
ix 1

cion-.

Mesr, 18 dhil-gadah 1350 H. (Mdlid Seyid Ali EI-BayGmi).

! Los dones que han servido de base a estas notas estan sacados de los tratados inéditos del Sheikh
Seyid Ali NQreddin EI-Bay(mi, fundador de la tarigah que lleva su nombre (baylmiyah); estos manuscri-
tos estan todavia actualmente en posesion de sus descendientes directos.
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CAPITULO VI

INFLUENCIA DE LA CIVILIZACION ISLAMICA EN OCCIDENTE"

La mayoria de los europeos no han evaluado exactamente la importancia del aporte
que han recibido de la civilizacion islamica, ni han comprendido la naturaleza de sus
«tomas» a esta civilizacion en el pasado y algunos hasta desconocen totalmente todo lo
que a la misma se refiere. Eso viene de que la historia como se les ensefia trasviste los
hechos y parece haber sido alterada voluntariamente sobre muchos puntos. Es a ultranza
que la ensefianza en cuestion proclama la poca consideracion que le inspira la civiliza-
cién islamica, y tiene el habito de rebajar el mérito de la misma cada vez que se presen-
ta la ocasion de ello. Importa destacar que la ensefianza histérica en la Universidades de
Europa no muestra la influencia de que se trata. Antes al contrario, las verdades que
deberian ser dichas sobre esta tema, ya sea que se trata de profesar o de escribir, son
sistematicamente descartas, sobre todo en cuanto a los acontecimientos méas importan-
tes.

Por ejemplo, si es generalmente conocido que Espafia ha permanecido bajo la ley
islamica durante varios siglos, jamas se dice que o mismo ocurrid en otros paises, tales
como Sicilia y la parte meridional de la actual Francia. Algunos quieren atribuir este
silencio de los historiadores a ciertos prejuicios religiosos. Pero, ¢qué decir de los histo-
riadores actuales cuya mayoria carecen de religion, cuando no son adversarios de toda
religion, cuando vienen a confirmar lo que sus antecesores han dicho de contrario a la
verdad?

Es pues menester ver ahi una consecuencia del orgullo y de la presuncién de los oc-
cidentales, sesgo que les impide reconocer la verdad y la importancia de sus débitos
hacia oriente.

Lo més extrafio en esta ocurrencia es ver a los europeos considerarse como los here-
deros directos de la civilizacion helénica, cuando es que la verdad de los hechos incri-
mina esta pretension. La realidad extraida de la historia misma establece perentoriamen-
te que la ciencia y la filosofia griegas han sido transmitidas a los europeos por la media-
cién de los musulmanes. En otros términos, el patrimonio intelectual de los helenos no
ha llegado a occidente sino después de haber sido seriamente estudiado por el Proximo-
Oriente y si no hubiera sido por los doctos sabios del islam y sus filésofos, los europeos
habrian permanecido en la ignorancia total de esos conocimientos durante mucho tiem-
po, ello, si es que hubieran llegado jamas a conocerlos.

Conviene hacer observar que hablamos aqui de la influencia de la civilizacion isla-
mica y no especialmente arabe como se dice algunas veces sin razén. Ya que la mayoria

* Publicado en Etudes traditionnelles, XI11-1950, p. 337-344. Articulo traducido del arabe, aparecido
en la Revista El Marifah.
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de los que han ejercido esta influencia en occidente no eran de raza arabe y si su lengua
era arabe, era solo una consecuencia de su adopcion de la religion islamica.

Dado que somos llevado a hablar de la lengua arabe podemos ver una prueba cierta
de la extension de esta misma influencia en occidente en la existencia de términos de
origen y de raiz arabes mucho mas numerosos de lo que se cree generalmente, incorpo-
rados en casi todas las lenguas europeas y cuyo empleo se ha continuado hasta nosotros,
aun cuando que muchos de entre los europeos que se sirven de ellos ignoran totalmente
su verdadero origen. Como las palabras no son otra cosa que el vehiculo de las ideas y
el medio de exteriorizacion del pensamiento, se concibe que sea extremadamente facil
deducir de estos hechos la transmision de las ideas y de las concepciones islamicas mis-
mas.

De hecho, la influencia de la civilizacion islamica se ha extendido en una muy am-
plia medida y de una manera sensible a todos los dominios, ciencias, artes, filosofia, etc.
Esparia era entonces un medio muy importante a este respecto y el principal centro de
difusion de esta civilizacion. Nuestra intencion no es la de tratar en detalle cada uno de
estos aspectos ni la de definir el area de extension de la civilizacion islamica, sino solo
la de indicar algunos hechos que consideramos como particularmente importantes, si
bien que sean poco numerosos en nuestra época los que reconozcan esta importancia.

En lo que concierne a las ciencias, podemos hacer una distincion entre las ciencias
naturales y las ciencias matematicas. Para las primeras, sabemos con certeza que algu-
nas de entre ellas han sido transmitidas por la civilizacion islamica a Europa que se las
«tomo» de una manera completa. La quimica, por ejemplo, ha guardado siempre su
nombre arabe, nombre cuyo origen se remonta por lo demas al antiguo Egipto, y eso,
aunque el sentido superior y profundo de esta ciencia haya devenido enteramente des-
conocido a los modernos y como perdido para ellos.

Para tomar otro ejemplo, el de la astronomia, los términos técnicos que son emplea-
dos en la misma en todas las lenguas europeas son todavia en su mayor parte de origen
arabe, y los nombres de muchos cuerpos celestes no han dejado de ser los nombres ara-
bes empleados tal cuales por los astrGnomos de todos los paises. Esto se debe al hecho
de que los trabajos de los astronomos griegos de la Antigliedad, tales como Tolomeo de
Alejandria, habian sido conocidos por las traducciones arabes al mismo tiempo que los
de sus continuadores musulmanes. Seria por lo demas facil mostrar en general que la
mayoria de los conocimientos geograficos concernientes a las regiones mas alejadas de
Asia o de Africa han sido adquiridos durante mucho tiempo por exploradores arabes que
han visitado numerosas regiones y podrianse citar muchos otros hechos de este género.

Por lo que se refiere a las invenciones que no son mas que aplicaciones de las cien-
cias naturales, han seguido igualmente la misma via de transmision, es decir, la media-
cion musulmana, y la historia del «reloj de agua» ofrecido por el Khalifa Haroun-el-
Rachid al emperador Carlomagno, todavia no ha desaparecido de las memorias.

En lo que concierne a las ciencias matematicas, conviene acordarles una atencion
particular bajo esta relacion. En este vasto dominio, no es solo la ciencia griega la que
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ha sido transmitida a occidente por la mediacion de la civilizacion islamica, sino tam-
bién la ciencia hindu. Los griegos también habian desarrollado la geometria, e incluso la
ciencia de los nimeros que, para ellos, estaba siempre vinculada a la consideracion de
las figuras geomeétricas correspondientes. Ese predominio dado a la geometria aparece
claramente, por ejemplo, en Platén. Sin embargo existe otra parte de las matematicas
perteneciente a la ciencia de los numeros que no es conocida, como las demas bajo una
denominacion griega en las lenguas europeas, por la razon de que los antiguos griegos
la han ignorado. Esta ciencia es el algebra, cuya fuente primera ha sido la India y cuya
denominacion arabe muestra suficientemente como la misma ha sido transmitida a occi-
dente.

Otro hecho que es bueno sefialar aqui a pesar de su menor importancia, viene toda-
via a corroborar lo que hemos dicho, y es que las cifras empleadas por los europeos son
por todas partes conocidas como cifras arabes, aunque su origen primero sea en realidad
hindd, ya que los signos de numeracion empleados originariamente por los arabes no
eran otros que las letras de alfabeto mismas.

Si abandonamos ahora el examen de las ciencias por el de las artes, haremos obser-
var que, en lo que concierne a la literatura y a la poesia, innumerables ideas provenien-
tes de los escritores y de los poetas musulmanes, han sido utilizadas en la literatura eu-
ropea, y también que incluso algunos escritores occidentales han llegado hasta la imita-
cion pura y simple de sus obras. De igual modo, pueden relevarse huellas de la influen-
cia islamica en arquitectura, y eso de una manera enteramente particular en la Edad
Media; asi, la ventaja de ojiva cuyo caracter se ha afirmado al punto de que ha dado su
nombre a un estilo arquitectural, tiene incontestablemente su origen en la arquitectura
islamica, ello, aunque numerosas teorias fantasticas hayan sido inventadas para disipar
esta verdad. Las teorias en cuestion son contradichas por la existencia de una tradicion
entre los constructores mismos que afirman constantemente la transmision de sus cono-
cimientos a partir del Proximo-oriente.

Estos conocimientos revestian un caracter secreto y daban a su arte un sentido sim-
bolico; tenian relaciones muy estrechas con la ciencia de los nUmeros y su origen prime-
ro ha sido siempre atribuido a los que edificaron el Templo de Salomon.

Sea lo que fuere del origen lejano de esta ciencia, no es posible que la misma haya
sido transmitida a la Europa de la Edad Media por un intermediario distinto que el del
mundo musulman. Conviene decir a este respecto que estos constructores constituidos
en corporaciones que poseian ritos especiales, se consideraban y se designaban en occi-
dente como «extrafios» 0, antes bien, como «extranjeros», inclusive en su pais natal, y
que esta denominacion subsiste hasta nuestros dias, aunque estas cosas hayan devenido
obscuras y no sean ya conocidas mas que por un nimero infimo de gentes.

En esta rapida exposicion, es menester mencionar otro dominio, el de la filosofia,
donde la influencia islamica alcanz6 en la Edad Media una importancia tan considerable
que ninguno de los mas encarnecidos adversarios de oriente podria desconocer la fuer-
za. Puede verdaderamente decirse que Europa, en aquel momento, no disponia de nin-
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gun otro medio para llegar al conocimiento de la filosofia griega. Las traducciones lati-
nas de Platon y de Aristoteles, que eran utilizadas entonces, no habian sido hechas di-
rectamente sobre los originales, sino sobre traducciones arabes anteriores, a las cuales
estaban agregados los comentarios de los filosofos musulmanes contemporaneos, tales
como Averroes, Avicena, etc.

La filosofia de entonces, conocida bajo el nombre de escoléstica, es generalmente
distinguida en musulmana, judia y cristiana. Pero es la musulmana la que estan en la
fuente de las otras dos y mas particularmente de la filosofia judia, que ha florecido en
Esparia y cuyo vehiculo era la lengua arabe, como ello se puede constatar por obras tan
importantes como las de Moussa-ibn-Maimoun (Maiménides) que ha inspirado la filo-
sofia judia posterior de varios siglos hasta la de Spinoza, en la que algunas de sus ideas
son todavia muy reconocibles.

Pero no es necesario continuar la enumeracion de hechos que todos los que tienen
alguna nocion de la historia del pensamiento conocen. Es preferible estudiar para termi-
nar otros hechos de un orden enteramente diferente, totalmente ignorados por la mayo-
ria de los modernos que, particularmente en Europa, no tienen ni siquiera la mas ligera
idea de ellos, mientras que bajo nuestro punto de vista estas cosas presentan un interés
mucho mas considerable que todos los conocimientos exteriores de la ciencia y de la
filosofia. Queremos hablar del esoterismo con todo lo que se le vincula y todo lo que se
desprende el mismo en tanto que conocimiento derivado, constituyendo ciencias total-
mente diferentes de las que son conocidas por los modernos.

En realidad, Europa nada tiene en nuestros dias que pueda recordar esas ciencias, es
mas, occidente ignora todo de los conocimientos verdaderos tales como el esoterismo y
sus analogos, mientras que en la Edad Media la cosa era enteramente diferente; y, en
este dominio también, la influencia islamica en aquella época aparece de la manera mas
luminosa y evidente. Por lo demés es muy facil revelar las huellas de la misma en obra
cuyos multiples sentidos y cuya meta real eran muy distintos que literarios.

Algunos europeos han comenzado por si mismos a descubrir algo de este género
concretamente por el estudio que han hecho de los poemas de Dante, pero sin llegar a la
comprension perfecta de su verdadera naturaleza. Hace algunos afios, un orientalista
espanol, don Miguel Asin Palacios, ha escrito una obra sobre las influencias musulma-
nas en la obra de Dante y ha demostrado que mucho de los simbolos y de las expresio-
nes empleadas por el poeta, lo habian sido antes de él por esoteristas musulmanas y en
particular por Sidi Mohyiddin-ibn-Arabi. Desafortunadamente, las precisiones de este
erudito no han mostrado la importancia de los simbolos puestos en obra. Un escritor
italiano, muerto recientemente, Luigi Valli, ha estudiado un poco méas profundamente la
obra de Dante y ha concluido que no ha sido el Unico en emplear los procedimientos
simbolicos utilizados en la poesia esotérica persa y arabe; en el pais de Dante y entre
sus contemporaneos, todos estos poetas eran miembros de una organizacion de caracter
secreto denominada «Fieles de Amor» de la cual Dante mismo era uno de los jefes. Pero
cuando Luigi Valli ha intentado penetrar el sentido de su «lenguaje secreto», le ha sido

32
DIC-99



René Guénon — APERCEPCIONES SOBRE EL ESOTERISMO ISLAMICO Y EL TAOISMO

imposible a él también reconocer el verdadero caracter de aquella organizacion o de las
demés de la misma naturaleza constituidas en Europa en la Edad Media®. La verdad es
que ciertas personalidades desconocidas se encontraban detrds de estas asociaciones y
las inspiraban; eran conocidos bajo diferentes nombres, de los cuales el mas importante
era el de «Hermanos de la Rosa-Cruz». Estos no poseian en punto ninguno, por otra
parte, reglas escritas y no constituian una sociedad, tampoco tenian reuniones determi-
nadas, y todo lo que puede decirse de ellos es que habian alcanzado un cierto estado
espiritual que nos autoriza a llamarles «sufis» europeos, o al menos cawwufin llegados a
un alto grado en esta jerarquia. Se dice también que estos «Hermanos de la Rosa-Cruz»
que se servian como «cobertura» de estas corporaciones que hemos cuestionado, ense-
fiaban la alquimia y otras ciencias idénticas a las que estaban entonces en plena flora-
cion en el mundo del islam. Ciertamente, formaban un eslabon de la cadena que ligaba
oriente y occidente y establecian un contacto permanente con los sufis musulmanes,
contacto simbolizado por los viajes atribuidos a su fundador legendario.

Pero todos estos hechos no han llegado al conocimiento de la historia ordinaria que
no lleva sus investigaciones mas alla de la apariencia de los hechos, cuando es que es
ahi, puede decirse, donde se encuentra la verdadera llave que permitiria la solucion de
tantos enigmas que de otro modo quedarian siempre obscuros e indescifrables.

! René Guénon. El Esoterismo de Dante.
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CAPITULO IX

CREACION Y MANIFESTACION *

Hemos hecho observar, en diferentes ocasiones, que la idea de «creacion», si quiere
entenderse en su sentido propio y exacto, y sin darle una extension mas o menos abusi-
va, no se encuentra en realidad mas que en Tradiciones pertenecientes a una linea Unica,
la que se constituye por el judaismo, el cristianismo y el islamismo; siendo esta linea la
de formas Tradicionales que pueden ser dichas especificamente religiosas, se debe con-
cluir de ahi que existe un lazo directo entre esta idea y el punto de vista religioso mis-
mo. En otras partes, el término de «creacion», si se tiene que emplear en algunos casos,
no podra més que explicitar muy inexactamente una idea diferente, para la cual seria
bien preferible encontrar otra expresion; por lo demas, este empleo no es lo més fre-
cuente, de hecho, otra cosa que el resultado de una de esas confusiones o de esas falsas
asimilaciones que se producen al respecto tanto en occidente para todo lo que concierne
a las doctrinas orientales. Sin embargo, no basta evitar esta confusion, es menester
guardarse de igual modo de otro error contrario, el que consiste en querer ver una con-
tradiccion o una oposicién cualquiera entre la idea de creacion y esa otra idea a la cual
acabamos de hacer alusion, y para la cual el término mas justo que tenemos a nuestra
disposicion es el de «manifestacion»; es sobre este Gltimo punto que nos proponemos
insistir al presente.

En efecto, algunos que reconocen que la idea de creacion no se encuentra en las
doctrinas orientales (con la excepcion del islamismo que, bien entendido, no puede ser
puesto en causa bajo esta relacion), pretenden sin embargo, y sin intentar ir al fondo de
las cosas, que la ausencia de la idea en cuestion es la marca de algo incompleto o defec-
tuoso, para concluir de ello que las doctrinas que se tratan no podrian considerarse co-
mo una expresion adecuada de la verdad. Si la cosa es asi del lado religioso, donde se
afirma demasiado frecuentemente un enojoso «exclusivismo», es menester decir que los
hay también que, del lado antireligioso, quieren, de la misma constatacion, extraer con-
secuencias enteramente contrarias: esos, atacando naturalmente la idea de creacion co-
mo a todas las demés ideas de orden religioso, afectan ver en su ausencia misma una
especie de superioridad; evidentemente que no lo hacen, por lo demés, méas que por es-
piritu de negacion y de oposicion, y no en punto ninguno para tomar realmente la defen-
sa de las doctrinas orientales de las que apenas si se preocupan. Sea lo que fuere, estos
reproches y elogios no valen méas y no son mas aceptables unos que otros, dado que
proceden en suma de un mismo error, explotado solo segun intenciones contrarias, en
conformidad a las tendencias respectivas de los que le cometen; la verdad es que unos y
otros se apoyan enteramente en falso, y que hay en ambos casos una incomprension casi
igual.

* Publicado en Etudes traditionnelles, X, 1937, p. 325-333.
34
DIC-99



René Guénon — APERCEPCIONES SOBRE EL ESOTERISMO ISLAMICO Y EL TAOISMO

Por lo demas, la razén de este error comun no parece muy dificil de descubrir: aque-
Ilos cuyo horizonte intelectual no va més alla de las concepciones filoséficas occidenta-
les se imaginan de ordinario que, alli donde no es cuestion de creacién, y donde es ma-
nifiesto, por otra parte, que ningun asunto hay con teorias materialistas, no puede haber
mas que «panteismo». Ahora bien, se sabe cuan frecuentemente se emplea este término
disparatadamente en nuestra época; representa para unos un verdadero espanto, hasta tal
punto que se creen dispensados de examinar seriamente aquello a lo que se han apresu-
rado a aplicar dicho término (y el uso tan corriente de la expresion «caer en el panteis-
mo» es bien caracteristico a este respecto), mientras que, probablemente a causa de eso
mismo mas que por cualquier otro motivo, los otros le reivindican de buena gana y es-
tan dispuestos a hacerse del mismo como una especie de bandera. Estd pues bastante
claro que lo que acabamos de decir se vincula estrechamente, en el pensamiento de unos
y otros, a la imputacion de «panteismo» dirigida cominmente a las mismas doctrinas
orientales, imputacion de la cual hemos mostrado frecuentemente la entera falsedad,
inclusive la absurdidad (puesto que el panteismo es en realidad una teoria esencialmente
antimetafisica), como para que sea inutil volver a ello todavia una vez mas.

Dado que hemos sido conducido a hablar de panteismo, aprovecharemos de ello pa-
ra hacer seguidamente una observacion que tiene aqui una cierta importancia, a proposi-
to de un término que se tiene precisamente el habito de asociar a las concepciones pan-
teistas: ese término es el de «emanacion», que algunos, siempre por las mismas razones
y a consecuencia de las mismas confusiones, quieren emplear para designar la manifes-
tacion cuando la misma no es presentada bajo el aspecto de creacion. Ahora bien, en
tanto que se trate al menos de doctrinas Tradicionales y ortodoxas, ese termino debe ser
absolutamente descartado, no solo a causa de esta asociacion enojosa (aunque la misma
esté por lo deméas mas o menos justificada en el fondo, lo que actualmente no nos inter-
esa), sino sobre todo porque, en si mismo y por su significacion etimologica, no expresa
verdaderamente nada méas que una imposibilidad pura y simple. En efecto, la idea de
«emanacion» es propiamente la de una «salida»; pero la manifestacion de ningin modo
debe ser considerada asi, ya que nada puede realmente salir del Principio; si algo saliera
de él, el Principio, desde entonces, no podria ser mas Infinito, y se encontraria limitado
por el hecho mismo de la manifestacion; la verdad es que, fuera del Principio, no hay y
no puede haber méas que la nada. Si se quiere considerar inclusive la «emanacién», no
en relacién al Principio supremo e infinito, sino solo en relacion al Ser, principio inme-
diato de la manifestacion, el termino en cuestion daria todavia lugar a una objecion, que
por ser otra que la precedente, no es menos decisiva: si los seres salieran del Ser para
manifestarse, no podria decirse que son realmente seres, y estarian propiamente despro-
vistos de toda existencia, pues la existencia, bajo cualquier modo que sea, no puede ser
otra cosa que una participacion del Ser; esta consecuencia, ademas de que es visible-
mente absurda en si misma como en el otro caso, es contradictoria con la idea misma de
manifestacion.
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Hechas estas precisiones, diremos claramente que la idea de manifestacion, tal como
las doctrinas orientales la consideran de una manera puramente metafisica, no se opone
de ningiin modo a la idea de creacion; se refieren solo a niveles y a puntos de vista dife-
rentes, de tal suerte que basta saber situar a cada una de ellas en su verdadero lugar para
darse cuenta de que no hay entre ellas ninguna incompatibilidad. La diferencia, en esto
como sobre muchos otros puntos, no es en suma sino la misma del punto de vista meta-
fisico y del punto de vista religioso; ahora bien, si es verdad que el primero es de orden
mas elevado y mas profundo que el segundo, por ello no lo es menos que no podria de
ningun modo anular o contradecir a éste, lo que estd por lo demas suficientemente pro-
bado por el hecho de que uno y otro pueden muy bien coexistir en el interior de una
misma forma Tradicional; habremos de volver sobre esto después. En el fondo, no se
trata pues mas que de una diferencia que, para ser de un grado mas acentuado en razon
de la distincion muy clara de los dos dominios correspondientes, no es mas extraordina-
ria ni mas embarazante que la de los puntos de vista diversos en los cuales puede uno
legitimamente colocarse en un mismo dominio, segun que se le penetre mas o menos
profundamente. Pensamos aqui en puntos de vista tales como, por ejemplo, los de
Shankaracharya y de Ramanuja al respecto del VVédanta; es verdad que la incompren-
sion ha querido encontrar, ahi también, contradicciones que son inexistentes en reali-
dad; pero inclusive eso no hace méas que hacer la analogia mas exacta y mas completa.

Por lo demas, conviene precisar el sentido mismo de la idea de creacion, ya que pa-
rece dar lugar a veces también a algunos malentendidos: es asi, que si «crear» es sino-
nimo de «hacer de nada», segun la definicion unanimemente admitida, pero quizas insu-
ficientemente explicita, con seguridad que es menester entender por ello, ante todo, de
nada que sea exterior al Principio; en otros términos, éste, para ser «creador» se basta a
si mismo, y no tiene que recurrir a una especie de substancia fuera de €l y teniendo una
existencia mas o menos independiente, lo que, a decir verdad, es por otra parte inconce-
bible. Se ve inmediatamente que la primera razén de ser de una tal formulacion es afir-
mar expresamente que el Principio no es en punto ninguno un simple «Demiurgo» (y
aqui no hay lugar a distinguir segun que se trate del Principio supremo o del Ser, ya que
eso es igualmente verdad en los dos casos); sin embargo, esto no quiere decir, necesa-
riamente, que toda concepcién «demiurgica» sea radicalmente falsa; pero, en todo caso,
no puede encontrar lugar sino a un nivel mucho méas bajo y correspondiente a un punto
de vista mas restringido, que, dado que no se sitia mas que en alguna fase secundaria
del proceso cosmogénico, no concierne mas al Principio de ninguna manera. Ahora
bien, si la cosa se limita a hablar de «hacer nada» sin precisar mas, como se hace de
ordinario, hay otro peligro a evitar: es considerar esa «nada» como una especie de prin-
cipio, negativo sin duda, pero del cual seria extraida sin embargo efectivamente la exis-
tencia manifestada; seria eso volver a un error casi semejante a aquel contra el cual se
ha querido justamente precaver y que atribuye a la «nada» misma un cierta «substancia-
lidad»; y, en un sentido, este error seria inclusive todavia mas grave que el otro, ya que
se le agregaria una contradiccion formal, la que consiste en suma en dar alguna realidad
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a la «nada». Si se pretendiera, para escapar a esta contradiccion, que la «nada» en cues-
tion no es la «nada de nada» pura y simple, sino que no es tal mas que en relacion al
Principio, se cometeria todavia en eso un doble error: de una parte, se supondria esta
vez algo real fuera del Principio, y entonces ya no habria méas ninguna diferencia verda-
dera con la concepcion «demidrgica» misma; por otra parte, se desconoceria que los
seres de ningln modo son extraidos de esa «nadax» relativa por la manifestacion, no ce-
sando jamas, como no cesa, lo finito de ser estrictamente nulo frente al Infinito.

En lo que acaba de decirse, y también en todo lo que podria decirse ademas al res-
pecto de la idea de creacion, falta, en cuanto a la manera en que la manifestacion se
considera, algo que es empero enteramente esencial: la nocion misma de la posibilidad
no aparece ahi; pero, que se destaque bien, esto no constituye de ningun modo riesgo, y
una tal vision, ain siendo incompleta, no es por ello menos legitima, ya que la verdad es
que esta nocién de la posibilidad no tiene que intervenir mas que cuando se trata de co-
locarse bajo el punto de vista metafisico, y, ya lo hemos dicho, no es bajo este punto de
vista como la manifestacion se considera en tanto que creacion. Metafisicamente, la
manifestacion presupone necesariamente ciertas posibilidades capaces de manifestarse;
pero, si la misma procede también de la posibilidad, no puede decirse que venga de
«nada», ya que es evidente que la posibilidad no es en punto ninguno una «nada»; y, se
objetara quizas, ¢no es eso contrario a la idea de creacion precisamente? La respuesta es
bien facil: todas las posibilidades estdn comprendidas en la Posibilidad total, que no
forma sino uno con el Principio mismo; es pues en este, en definitiva donde las mismas
estan realmente contenidas en el estado permanente y desde toda eternidad; y por lo
demas, si la cosa fuera de otro modo, es entonces cuando serian verdaderamente «na-
da», y ni siquiera podria ser mas cuestion de Posibilidades. Si la manifestacion procede
pues de estas posibilidades o de algunas de entre ellas (y recordaremos aqui, que, ade-
mas de las posibilidades de manifestacion, hay que considerar igualmente las posibili-
dades de no manifestacion, al menos en el Principio supremo, aunque no ya cuando uno
se limita al Ser), la misma no viene de nada que sea exterior al Principio; y esta ahi, jus-
tamente, el sentido que hemos reconocido a la idea de creacion correctamente entendi-
da, de suerte que, en el fondo, los dos puntos de vista no son solamente conciliables,
sino que inclusive estan en perfecto acuerdo entre ellos. Solamente, la diferencia consis-
te en que el punto de vista al cual se refiere la idea de creacion no considera nada mas
alla de la manifestacion, o al menos no considera mas que el Principio sin prof