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PREFACIO

Solo por el titulo de este estudio, muchos comprenderan, sin duda, que se refiere sobre todo al
simbolismo de la tradicion extremo-oriental, pues es bastante conocido el papel que
desempefia en ésta el ternario formado por los términos “Cielo, Tierra, Hombre” (Tien-ti-jen);
este ternario se ha dado en designarlo mas particularmente por el nombre de “Triada”, aunque
no siempre se comprende exactamente su sentido y alcance, los cuales nos dedicaremos a
explicar aqui, sefialando también, ademas, las correspondencias que a este respecto se
encuentran en otras formas tradicionales; ya le hemos consagrado un capitulo en otro estudio
(1), pero el tema merece tratarse con mas desarrollos. Sabido es, también, que en la China hay
una “sociedad secreta”, o lo que se ha convenido en llamar asi, a la que se ha dado en
Occidente el mismo nombre de “Triada”; como no es nuestra intencién tratar especialmente de
ella, bueno sera que digamos enseguida unas palabras a este respecto a fin de que no
tengamos que volver sobre ello a lo largo de nuestra exposicion (2).

El verdadero nombre de esta organizacion es Tien-ti-huei, que se puede traducir por “Sociedad
del Cielo y de la Tierra”, a condicién de que se hagan todas las reservas necesarias sobre el
empleo de la palabra “sociedad”, por los motivos que hemos explicado en otra parte (3), pues
se trata de algo que, aunque es de un orden relativamente exterior, estéa lejos, sin embargo, de
presentar todos los caracteres especiales que tal palabra evoca inevitablemente en el mundo
occidental moderno.

Obsérvese que solo los dos primeros términos de la Triada tradicional figuran en este titulo; si
ello es asi es porque, en realidad, la propia organizacion (huei), por sus miembros tomados
tanto colectiva como individualmente, ocupa aqui el lugar del tercer término, como lo haran
comprender mejor algunas de las consideraciones que desarrollaremos (4). Se suele decir que
esta misma organizacion se conoce ademas con un niamero bastante grande de otros diversos
apelativos, entre los cuales hay algunos en los que la idea del ternario se menciona
expresamente (5); pero, a decir verdad, hay en ello una inexactitud: estas denominaciones no
se aplican propiamente mas que a ramas particulares o0 a “emanaciones” temporales de esta
organizacion, que aparecen en tal o cual momento de la historia y desaparecen cuando han
terminado de desempefar el papel al que estaban méas especialmente destinadas (6).

Ya hemos indicado en otro lugar cudl es la verdadera naturaleza de todas las organizaciones
de este tipo (7): siempre se las ha de considerar, en definitiva, como provenientes de la
jerarquia taoista, que las ha suscitado y las dirige invisiblemente para las necesidades de una
accion mas o menos exterior en la que ella misma no puede intervenir directamente, en virtud
del principio del “no-actuar” (wou-wei), seguin el cual, su papel es esencialmente el del “motor
inmovil”, es decir, el centro que rige el movimiento de todo sin participar de él. Esto, la mayoria
de los sindlogos naturalmente lo ignoran, pues sus estudios, dado el especial punto de vista
con que los emprenden, no pueden ensefiarles que, en el Extremo Oriente, todo lo que es de
orden esotérico o iniciatico, en el grado que sea, concierne necesariamente al Taoismo; pero lo
que es bastante curioso, a pesar de todo, es que los mismos que en las “sociedades secretas”
han descubierto cierta influencia taoista no han podido ir mas all4d y no han sacado de ello
ninguna consecuencia importante. Advirtiendo al mismo tiempo la presencia de otros
elementos, y especialmente de elementos budicos, se han apresurado a pronunciar a este
respecto la palabra “sincretismo”, sin imaginar que lo que ésta designa es algo completamente
contrario, por una parte, al espiritu eminentemente “sintético” de la raza china, y también, por
otra, al espiritu iniciatico del que procede evidentemente aquello de que se trata, aun si sélo
son, en este aspecto, formas bastante alejadas del centro (8). Por supuesto, no queremos decir
que todos los miembros de estas organizaciones relativamente exteriores hayan de tener
conciencia de la unidad fundamental de todas las tradiciones; pero esa conciencia, quienes
estan detrds de esas mismas organizaciones Yy las inspiran, la poseen forzosamente en su
calidad de “hombres verdaderos” (chenn-jen), y esto es lo que, cuando las circunstancias lo
hacen oportuno o ventajoso, les permite introducir en ellas elementos formales que pertenecen
propiamente a otras tradiciones (9).

A este respecto, hemos de insistir un poco en la utilizacién de los elementos de procedencia
badica, no tanto por ser sin duda los mas numerosos, lo cual se explica facilmente por el hecho
de la gran extension del Budismo en la China y todo el Extremo Oriente, como por que hay
para esta utilizacion una razén de orden mas profundo que la hace particularmente interesante,
y sin la cual, a decir verdad, esta misma extension del Budismo quiza no se hubiera producido.
Se podrian encontrar sin dificultad multiples ejemplos de esta utilizacion, pero, justo a los que
por si mismos sélo presentan una importancia en cierto modo secundaria, y que precisamente



y sobre todo por su gran numero, valen para llamar y retener la atenciéon del observador
exterior y apartarla, precisamente por ello, de lo que tiene caracter mas esencial (10), hay al
menos uno, extremadamente claro, que se refiere a algo mas que meros detalles: es el empleo
del simbolo del “Loto blanco” en el titulo mismo de la otra organizacién extremo-oriental que se
sitia al mismo nivel que la Tien-ti-huei (11). En efecto, Pe-lien-che o Pe-lien-tsong, nombre de
una escuela budica, y Pe-lien-kiao o Pe-lien-huei, nombre de la organizacion de que se trata,
designan dos cosas totalmente distintas; pero, en la adopcién de este nombre por parte de esta
organizacibn emanada del Taoismo hay una especie de equivoco deliberado, asi como en
ciertos ritos de apariencia budica, o también en las “leyendas” en que los monjes budistas
desempefian casi constantemente un papel mas o menos importante. Se ve con bastante
claridad, con un ejemplo como éste, de qué manera puede el Budismo servirle de “cobertura” al
Taoismo, y como, con ello, ha podido evitarle el inconveniente de exteriorizarse mas de lo que
hubiera convenido a una doctrina que, por propia definicion, siempre ha de estar reservada a
una minoria selecta. Por eso pudo el Taoismo favorecer la difusion del Budismo en la China,
sin que haya por qué invocar afinidades originales que no existen mas que en la imaginacion
de algunos orientalistas; y, por lo demas, pudo hacerlo tanto mejor cuanto que, desde que las
partes esotérica y exotérica de la tradicién extremo-oriental se habian constituido en dos ramas
de doctrina tan profundamente distintas como el Taoismo y Confucianismo, era facil encontrar
lugar entre una y otra para algo que depende de un orden, por decirlo asi, intermedio. Es
oportuno afiadir que por ello el propio Budismo chino ha sido influido en gran medida por el
Taoismo, como lo muestra la adopcion de ciertos métodos de inspiracion manifiestamente
taoista por parte de alguna de sus escuelas, especialmente de la Chan (12), y también la
asimilacion de ciertos simbolos de procedencia no menos especialmente taoista, como por
ejemplo el de Kuan-yin; y apenas es necesario hacer notar que asi se volvia mucho méas apto
todavia para desempefiar el papel que acabamos de indicar.

Hay también otros elementos cuya presencia no podrian pensar en explicarla por “sincretismo”
ni los mas decididos partidarios de la teoria de los “préstamos”, pero que, a falta de
conocimientos iniciaticos en aquellos que han querido estudiar las “sociedades secretas”
chinas, han permanecido para ellos como un problema insoluble: nos referimos a aquellos por
los que se establecen semejanzas, a veces sorprendentes, entre estas organizaciones y las del
mismo orden pertenecientes a otras formas tradicionales. Algunos han llegado a considerar a
este respecto, particularmente, la hipétesis de un origen comudn de la “Triada” y la Masoneria,
sin por lo demas poder sostenerlo con razones muy sdlidas, lo que sin duda no tiene nada de
asombroso; sin embargo, no es que esta idea sea absolutamente rechazable, pero a condicién
de entenderla en un sentido completamente distinto de como lo han hecho, es decir, no referirla
a un origen histérico mas o menos lejano, sino solamente a la identidad de los principios que
rigen toda iniciacion, sea de Oriente o de Occidente; para tener la verdadera explicacion,
habria que remontarse bastante mas alla de la historia, queremos decir hasta la Tradicion
primordial misma (13). En lo que respecta a ciertas semejanzas que parecen referirse a puntos
mas especiales, diremos tan solo que cosas como por ejemplo el uso del simbolismo de los
nameros, o incluso el del simbolismo “constructivo”, no son en modo alguno particulares de tal
o cual forma iniciatica, sino que, por el contrario, son de las que se encuentran en todas partes
con meras diferencias de adaptacién, porque se refieren a ciencias o artes que existen
igualmente y con el mismo caracter “sagrado” en todas las tradiciones; asi pues, pertenecen
realmente al campo de la iniciacion en general, y por consiguiente, en lo que respecta al
Extremo Oriente, pertenecen propiamente al campo del Taoismo; si bien los elementos
adventicios, budicos u otros, son mas bien una “méscara”’, aquellos, muy al contrario, forman
parte verdaderamente de lo esencial.

Cuando aqui hablamos del Taoismo, y cuando decimos que tales o cuales cosas son de su
incumbencia, lo cual es el caso de la mayoria de las consideraciones que hemos de expresar
en este estudio, hay que precisar que esto debe entenderse con respecto al estado actual de la
tradicion extremo-oriental, pues algunas mentes demasiado inclinadas a considerar todo
“histéricamente” podrian ser tentadas a concluir de ello que se trata de concepciones que no se
encuentran con anterioridad a la formacion de lo que propiamente se llama el Taoismo,
cuando, muy al contrario, se encuentran constantemente en todo lo que de la tradicion china se
conoce desde la mas lejana época a que sea posible remontarse, es decir, en suma, desde la
época de Fo-hi. Y es que, en realidad, el Taoismo no ha “innovado” nada en el campo
esotérico e iniciatico, asi como tampoco, por otra parte, el Confucianismo en el campo
exotérico y social; uno y otro, cada uno en su orden, son tan sélo “readaptaciones” necesitadas
por condiciones que hacian que la tradicion, en su forma primera, ya no fuese comprendida



integramente (14). Desde aquel entonces, una parte de la tradicién anterior entraba en el
Taoismo y otra en el Confucianismo, y tal estado de cosas es el que ha subsistido hasta
nuestros dias; referir determinadas concepciones al Taoismo y otras al Confucianismo, no es
en modo alguno atribuirlas a algo mas o menos comparable a lo que los occidentales llamarian
“sistemas”, y, en el fondo, no es otra cosa que decir que pertenecen respectivamente a la parte
esotérica y a la exotérica de la tradicion extremo-oriental.

No volveremos a hablar especialmente de la Tien-ti-huei, salvo cuando convenga precisar
algunos puntos particulares, pues no es eso lo que nos proponemos; pero lo que diremos a lo
largo de nuestro estudio, ademas de su alcance mucho mas general, mostrara implicitamente
en qué principios se apoya esta organizacion, en virtud de su propio titulo, y permitira
comprender por ello cémo, pese a su exterioridad, tiene un caracter iniciatico que asegura a
sus miembros una participacion, al menos virtual, en la tradicion taoista. En efecto, el papel
asignado al hombre como tercer término de la Triada es propiamente, en cierto nivel, el de
“hombre verdadero” (chenn-jen), y, en otro nivel, el de “hombre transcendente” (shun-jen),
indicando asi los fines respectivos de los “pequefios misterios” y los “grandes misterios”, es
decir, los propios de toda iniciacién. Sin duda, esta organizacién por si misma no es de las que
permiten lograrlo efectivamente; pero al menos puede preparar para ello, por lejanamente que
sea, a aquellos que estan “cualificados”, y constituye asi uno de los “atrios” que pueden darles
acceso a la jerarquia taoista, cuyos grados no son otros que los de la realizacién iniciatica
misma.

NOTAS:
(). Le Symbolisme de la Croix, cap. XXVIII.

(2). Se encontraran detalles sobre la organizacion de que se trata, su ritual y sus simbolos
(particularmente los simbolos numéricos de que hace uso), en la obra de B. Favre Les Sociétés secrétes
en Chine; esta obra esta escrita desde un punto de vista profano, pero el autor, por lo menos, ha
entrevisto algunas cosas que suelen escaparseles a los sinélogos, y si bien dista mucho de haber resuelto
todas las cuestiones planteadas a este respecto, tiene el mérito, no obstante, de haberlas planteado
bastante claramente. Véase también, por otra parte, Matgioi, La Voie rationnelle, cap. VII.

(3). Apercus sur I'lnitiation, cap. XII.

(4). Hay que sefialar que jen significa a la vez “hombre” y “humanidad”; y ademas, desde el punto de vista
de las aplicaciones en el orden social, es la “solidaridad” de la raza, cuya realizacién practica es uno de
los fines contingentes que se propone la organizacion de que se trata.

(5). Particularmente los “Tres Rios” (San-ho) y los “Tres Puntos” (San-tien); el uso de este Ultimo vocablo
es evidentemente uno de los motivos por los cuales algunos se han visto inducidos a buscar relaciones
entre la “Triada” y las organizaciones iniciaticas occidentales como la Masoneria y el Compagnonnage.

(6). Esta distincion esencial nunca habran de perderla de vista quienes quieran consultar el libro de B.
Favre, ya citado, en el que desgraciadamente es ignorada, de suerte que el autor parece considerar todas
estas apelaciones como pura y simplemente equivalentes; de hecho, la mayoria de los detalles que da
respecto a la “Triada” s6lo conciernen realmente a una de sus emanaciones, la Hong-huei; en particular
es solamente ésta, y en modo alguno la propia Tien-ti-huei, la que puede no haberse fundado mas que a
fines del siglo XVII o comienzos del XVIII, es decir, en fecha recientisima a fin de cuentas.

(7). Véase Apercus sur I'lnitiation, cap. XIl'y XLVI.

(8). Cf. Apercgus sur I'lInitiation, cap. VI.

(9). Incluidas, a veces, hasta las mas completamente ajenas a Extremo Oriente, como el Cristianismo,
como puede verse en el caso de la asociacion “Gran Paz” o Tai-ping, una de las emanaciones recientes
de la Pe-lien-huei que enseguida mencionaremos.

(10). La idea del pretendido “sincretismo” de las “sociedades secretas” chinas es un caso particular del
resultado obtenido por este medio, cuando el observador desde el exterior resulta ser un occidental

moderno.

(11). Decimos “la otra” porque efectivamente sélo hay dos, no siendo en realidad, todas las asociaciones
conocidas exteriormente, sino ramas 0 emanaciones de una u otra.



(12). Transcripcion china de la palabra sanscrita Dhyana, “contemplacion”; esta escuela es conocida mas
corrientemente con la designacion de Zen, forma japonesa de la misma palabra.

(13). Es cierto que la iniciacion como tal no se hizo necesaria sino a partir de cierto periodo del ciclo de la
humanidad terrenal, y a consecuencia de la degeneracion espiritual de su mayoria; pero todo cuanto
implica constituia anteriormente la parte superior de la Tradicion primordial, del mismo modo que,
analégicamente y con respecto a un ciclo mucho mas limitado en el tiempo y el espacio, todo cuanto esta
implicado en el Taoismo constituia primeramente la parte superior de la tradicion una que existia en
Extremo Oriente antes de la separacién de sus dos aspectos esotérico y exotérico.

(14). Se sabe que la constitucidn de estas dos distintas ramas de la tradicion extremo-oriental se remonta
al siglo VI antes de la cristiana, época en la que vivieron Lao-tsé y Confucio.



Capitulo I: TERNARIO Y TRINIDAD

Antes de abordar el estudio de la Triada extremo-oriental, conviene ponerse en guardia
cuidadosamente contra las confusiones y falsas asimilaciones que estan en boga en
Occidente, y que provienen sobre todo de que en todo ternario tradicional, cualquiera que sea,
se quiere encontrar un equivalente mas o menos exacto de la Trinidad cristiana. Tal error no es
cosa tan sélo de tedlogos, que aun serian excusables de querer reducirlo todo a su punto de
vista especial; lo mas singular es que lo comete incluso gente ajena y aun hostil a toda religion,
incluido el Cristianismo, pero que, a causa del medio en que viven lo conocen, a pesar de todo,
mas que a las otras formas tradicionales (lo cual, por otra parte, no quiere decir que lo
comprendan mucho mejor en el fondo, y, a causa de esto, mads 0 menos inconscientemente,
hacen de él una especie de término de comparacién al que tratan de reducir todo el resto.
Entre todos los ejemplos que de tales asimilaciones abusivas se podrian dar, uno de los que
mas frecuentemente se encuentra es el que concierne a la TrimQrti hindd, a la que incluso se
da corrientemente el nombre de “Trinidad”, que, por el contrario, para evitar todo equivoco, es
indispensable reservar exclusivamente para el concepto cristiano que siempre ha estado
destinado a designar propiamente.

En realidad, en ambos casos, se trata muy evidentemente de un conjunto de tres aspectos
divinos, pero ahi se termina toda la semejanza; como estos aspectos, en modo alguno son los
mismos por una y por otra parte, y su distincién no responde de ningin modo al mismo punto
de vista, es completamente imposible hacer corresponder respectivamente los tres términos de
uno de estos dos ternarios con los del otro (1).

En efecto, la primera condicién para que se pueda pensar en asimilar mas o menos
completamente los ternarios que pertenecen a formas tradicionales diferentes, es la posibilidad
de establecer validamente entre ellos una correspondencia término a término; dicho de otro
modo, es preciso que sus términos estén entre si realmente en relacion equivalente o similar.
Ademas, esta condicién no es suficiente para permitir que se identifiqguen pura y simplemente
ambos ternarios, pues puede darse que haya correspondencia entre ternarios que, aunque
podria decirse que son del mismo tipo, se sitlan sin embargo a niveles diferentes, sea en el
orden principial, sea en el orden de la manifestacion o sea, incluso, respectivamente en uno y
en otro. Naturalmente, también puede ser esto asi con ternarios considerados por una misma
tradicion; pero, en tal caso, es mas facil desconfiar de una identificacion errénea, pues ni que
decir tiene que esos ternarios no han de tener entre ellos repeticiones innecesarias, mientras
que cuando se trata de tradiciones distintas, mas bien se esti4 tentado, en cuanto las
apariencias se prestan a ello, a establecer equivalencias que pueden ser injustificadas en el
fondo. Sea lo que fuere, el error nunca es tan grave como cuando consiste en identificar
ternarios que no tienen en comin mas que el mero hecho de ser precisamente ternarios, es
decir, conjuntos de tres términos, y en los que estos tres términos estan en relaciones
completamente diferentes entre si; asi pues, para saber lo que hay, se ha de determinar
primero con qué tipo de ternario nos las habemos en cada caso, antes incluso de buscar a qué
orden de realidad se refiere; si dos ternarios son del mismo tipo, habra correspondencia entre
ellos, y, si ademas se sitian en el mismo orden o mas precisamente en el mismo nivel,
entonces podra haber identidad, si el punto de vista al que responden, o por lo menos
equivalencia si ese punto de vista es mas o0 menos diferente. Es ante todo por no hacer las
distinciones esenciales entre los diferentes tipos de ternarios por lo que se llega a todo tipo de
asociaciones quiméricas y sin el menor alcance real, como aquellas en las que se complacen
especialmente los ocultistas, a quienes basta encontrar en alguna parte un grupo de tres
términos cualesquiera para que se apresuren a ponerlos en correspondencia con los demas
grupos que se encuentren en otras partes y contienen el mismo nimero de términos; sus obras
estan llenas de cuadros constituidos de tal manera, y algunos de ellos son verdaderos
prodigios de incoherencia y confusion (2).

Como veremos de forma mas completa a continuacion, la Triada extremo-oriental pertenece al
género de ternarios que se han formado de dos términos complementarios y un tercer término
que es el producto de la unién de los dos primeros, o, si se quiere, de su accién y reaccion
reciproca; si se toman para simbolos imagenes sacadas del ambito humano, los tres términos
de tal ternario podran representarse, pues, de manera general, como el Padre la Madre y el
Hijo (3). Ahora bien, es manifiestamente imposible hacer corresponder estos tres términos a los



de la Trinidad cristiana, en la que los dos primeros en modo alguno son complementarios y en
cierto modo simétricos, sino que por el contrario el segundo se deriva del primero solo; en
cuanto al tercero, aunque procede de los otros dos, tal procesion no se concibe en modo
alguno como una generacion o una filiacion, sino que constituye otra relacion esencialmente
diferente de aquélla, independientemente de cémo se quiera tratar de definirla, lo cual no
hemos de examinar mas precisamente aqui. Lo que puede ocasionar algun equivoco es que
también aqui dos de los términos se designan como Padre e Hijo; pero, en primer lugar, el Hijo
es el segundo término y no ya el tercero, y, después, el tercer término no puede corresponder
de ningn modo a la Madre, aunque sélo fuese, aun a falta de cualquier otra razén, porque
viene después del Hijo y no antes de él. Es verdad que ciertas sectas cristianas mas o menos
heterodoxas pretendieron hacer femenino al Espiritu Santo, y por ello, a menudo quisieron
atribuirle precisamente un caracter comparable al de la Madre; pero es muy probable que, en
esto, fuesen influidos por una falsa asimilacion de la Trinidad con algun ternario del tipo del que
acabamos de hablar, lo que mostraria que los errores de esta clase no son exclusivamente
propios de los modernos. Por lo demas, y para atenernos a esta sola consideracion, el caracter
femenino asi atribuido al Espiritu Santo no concuerda de ningin modo con el papel, por el
contrario esencialmente masculino y “paternal”, que indiscutiblemente es el suyo en la
generacion de Cristo; y esta observacién es importante para nosotros, porque precisamente
ahi, y no en la concepcién de la Trinidad, podemos encontrar en el Cristianismo algo que en
cierto sentido, y con todas las reservas que siempre exige la diferencia de los puntos de vista,
corresponde a los ternarios del tipo de la Triada extremo-oriental (4).

En efecto, la “operacion del Espiritu Santo”, en la generacion del Cristo, corresponde
propiamente a la actividad “no-actuante” de Purusha, o el “Cielo” segun el lenguaje de la
tradicion extremo-oriental; la Virgen, por otra parte, es una perfecta imagen de Prakriti, que la
misma tradicion designa como la “Tierra” (5); y, en cuanto al propio Cristo, es todavia mas
evidentemente idéntico al “Hombre Universal” (6). Asi, si se quiere encontrar una concordancia,
habra que decir, empleando los términos de la teologia cristiana, que la Triada no se refiere a
la generacién del Verbo ad intra, incluida en la concepcion de la Trinidad, sino a su generacién
ad extra, es decir, segln la tradicion hindd, al nacimiento del Avatara en el mundo manifestado
(7). Por lo demas, esto es facil de comprender, pues la Triada, que parte de la consideracion de
Purusha y Prakriti, 0 de sus equivalentes, no puede efectivamente situarse sino del lado de la
manifestacion, cuyos primeros términos son los dos polos (8); y podria decirse que la llena toda
entera, pues, como se vera a continuacion, el Hombre aparece en ella verdaderamente como
sintesis de los “diez mil seres”, es decir, de todo cuanto esta contenido en la totalidad de la
Existencia universal.

NOTAS:

(1). Entre los diferentes ternarios que considera la tradicion hindd, el que se podria aproximar mas
vélidamente a la Trinidad cristiana en ciertos aspectos, bien que el punto de vista sea naturalmente muy
diferente, es el de Sat-Chit-Ananda (ver L"Homme et son devenir selon le Védanta, cap. XIV).

(2). Lo que decimos aqui a propésito de los grupos de tres términos se aplica también a aquellos que
contienen otro numero, y que son frecuentemente asociados de la misma manera arbitraria, simplemente
porque el nimero de sus términos es el mismo, y sin que la naturaleza real de esos términos sea tomada
en consideracion. Hay igualmente quienes, para descubrir correspondencias imaginarias, llegan hasta a
fabricar artificialmente agrupamientos que no tienen tradicionalmente ningln sentido: un ejemplo tipico de
esta clase es el de Malfatti de Montereggio, que, en su Matesis, habiendo reuniendo los hombres de diez
principios muy heterogéneos tomados aqui y allad en la tradicion hindd, ha creido encontrar ahi un
equivalente de las diez Sefirot de la Kabala hebrea.

(3). A ese mismo género de ternarios pertenecen también las antiguas triadas egipcias, de las cuales la
mas conocida es la de Osiris, Isis y Horus.

(4). Sefalemos de pasada que es un error cuando parece creerse generalmente que la tradicién cristiana
no considera ningun ternario distinto a la Trinidad; por el contrario, se podrian encontrar muchos otros, y
tenemos aqui uno de los ejemplos méas importantes.

(5). Esto se manifiesta particularmente en la figuracion simbdlica de las "Virgenes negras"”, siendo aqui el
color negro el simbolo de la indistincion y de la materia prima.



(6). Recordaremos una vez mas, a este proposito, que no pretendemos en modo alguno el contestar la
"historicidad" de ciertos hechos como tales, sino que, muy al contrario, consideramos los hechos
histéricos mismos como simbolos de una realidad de orden mas elevado, y que es solamente a este titulo
gue tienen para nosotros algun interés.

(7). La madre del Avatara es Maya, que es la misma que Prakriti; no insistiremos sobre la aproximacion
gue algunos han querido hacer entre los nombres de Maya y Maria, y no lo sefialamos sino a titulo de
simple curiosidad.

(8). Ver L'homme et son devenir selon le Védanta, cap. XIV.






Capitulo Il: DIFERENTES GENEROS DE TERNARIOS

Lo que acabamos de decir determina ya el sentido de la Triada, al propio tiempo que muestra
la necesidad de establecer una distincion clara entre los ternarios de diferentes géneros; a
decir verdad, estos géneros pueden multiplicarse, pues es evidente que tres términos pueden
agruparse segun muy diversos aspectos, pero insistiremos tan sélo en los dos principales, no
solamente porque son los que presentan el cardcter mas general, sino también porque se
refieren mas directamente al objeto de nuestro estudio; y, ademas, las observaciones que
vamos a tener que hacer a este respecto nos permitiran alejar ya desde ahora el error grosero
de quienes han pretendido encontrar un “dualismo” en la tradicién extremo-oriental. Uno de
estos dos géneros es aquel en el cual el ternario esta constituido por un principio primero (al
menos en sentido relativo) del que derivan dos términos opuestos, 0 mas bien
complementarios, pues precisamente donde la oposicién est4 en las apariencias y tiene su
razén de ser en cierto nivel o cierto campo, el complementarismo siempre responde a un punto
de vista mas profundo, y por consiguiente mas verdaderamente conforme a la naturaleza real
de aquello de que se trata; un ternario tal podra ser representado por un triangulo cuya cuspide
esta situada arriba (figura 1). El otro género es aquel en el que el ternario esta formado, como
hemos dicho anteriormente, por dos términos complementarios y por su producto o su
resultante y a este género pertenece la Triada extremo-oriental; este ternario, a la inversa del
precedente, podra representarse por un triangulo cuya base, por el contrario, esta situada en lo
alto (fig. 2)(1). Si se comparan estos dos triangulos, el segundo aparece en cierto modo como
reflejo del primero, lo que indica que entre los ternarios correspondientes hay analogia en el
verdadero significado de la palabra, es decir, que ha de aplicarse en sentido inverso; y, en
efecto, si se parte de la consideracion de los dos términos complementarios, entre los cuales
hay necesariamente simetria, se ve que el ternario, en el primer caso, se completa por el
principio de ambos, y en el segundo, en cambio, por su resultante, de tal manera que los dos
complementarios estan respectivamente después y antes del término que, al ser de otro orden,
se encuentra por decirlo asi como aislado con respecto a ellos (2); y es evidente que en todos
los casos es la consideracion de este tercer termino lo que da todo su significado al ternario
como tal.
1

4
Figura 1 Figura 2

Ahora, lo que hay que comprender bien, antes de ir mas lejos, es que en una doctrina
cualquiera, no podria haber “dualismo” mas que si dos términos opuestos o complementarios (y
entonces serian mas bien concebidos como opuestos) fuesen, en primer lugar, planteados y
considerados en ella como ultimos e irreductibles, sin ninguna derivacion de un principio
comun, lo que excluye evidentemente la consideracién de todo ternario del primer género; en
tal ternario, pues, sélo podrian encontrarse ternarios del segundo género, y puesto que éstos,
como ya hemos indicado, nunca pueden referirse mas que al ambito de la manifestacion, se ve
de inmediato con ello que todo “dualismo” es necesariamente, al propio tiempo, un
“naturalismo”. Pero el hecho de reconocer la existencia de una dualidad y situarla en el lugar
que le conviene realmente no constituye en modo alguno un “dualismo”, puesto que los dos
términos de esa dualidad proceden de un principio Unico, que como tal pertenece a un orden
superior de realidad; y asi es, ante todo, en lo que concierne a la primera de todas las
dualidades, la de Esencia y Substancia universal, surgidas de una polarizacion del Ser o
Unidad principial, y entre las cuéles se produce toda manifestacion. Los dos términos de esta
primera dualidad son designados como Purusha y Prakriti en la tradicion hindd, y como Cielo
(Tien) y Tierra (Ti) en la tradicion extremo-oriental; pero ni una ni otra, como tampoco por lo
demas ninguna tradicién ortodoxa, al considerarlas, pierden de vista el principio superior del
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que derivan. En otras ocasiones hemos expuesto ampliamente lo que, en este sentido,
concierne a la tradicién hindd; en cuanto a la tradicion extremo-oriental, considera no menos
explicitamente como principio comudn del Cielo y de la Tierra (3), lo que ella denomina el “Gran
Extremo” (Tai-ki), en el cual estan indisolublemente unidos, en estado ‘“indiviso” e
“indistinguido” (4), anteriormente a toda diferenciacion (5), y que es el Ser puro, identificado
como tal con la “Gran Unidad” (Tai-i) (6). Ademas, el propio Tai-ki, el Ser o la Unidad
transcendente, presupone otro principio, Wu-ki, el No-Ser o Cero metafisico (7); pero éste no
puede entrar con nada, sea lo que sea, en una relacion tal que él sea el primer término de un
ternario cualquiera, puesto que cualquier relacion de este tipo no es posible mas que a partir de
la afirmacion del Ser o la Unidad (8). Asi, en definitiva, se tiene en primer lugar un ternario del
primer genero, formado por Tai-ki, Tien y Ti, y luego solamente un ternario del segundo género,
formado por Tien, Ti y Jen, que es el que se ha dado en llamar la “Gran Triada”; en estas
condiciones, es perfectamente incomprensible que algunos hayan podido atribuir un caracter
“dualista” a la tradicién extremo-oriental.

La consideracién de dos ternarios como aquellos de los que acabamos de hablar, que tienen
en comun los dos principios complementarios el uno del otro, nos conduce también a otras
observaciones importantes: los dos triangulos inversos que los representan respectivamente se
puede considerar que tienen la misma base, vy, si se los figura unidos por esa base comun, se
ve en primer lugar que el conjunto de los dos ternarios forma un cuaternario, puesto que, como
dos términos son los mismos en uno y otro, en total no hay mas que cuatro términos distintos,
y, en segundo lugar, que el dltimo término de ese cuaternario, como se sitla en la vertical
surgida del primero y simétricamente a éste con respecto a la base, aparece como reflejo de
este primer término, siendo representado el plano de reflexion por la propia base, es decir, no
siendo sino el plano medio en el que se sitlan los dos términos complementarios surgidos del
primer término y que producen el dltimo (figura 3) (9).

Esto es facil de comprender en el fondo, pues, por una parte, los dos complementarios estan
contenidos principialmente en el primer término, de manera que sus naturalezas respectivas,
incluso cuando parecen contrarias, no son en realidad sino el resultado de una diferenciacién
de la naturaleza de éste; y, por otra parte, el Gltimo término, al ser el producto de los dos
complementarios, participa de uno y de otro a la vez, lo que equivale a decir que, en cierta
forma, retne en si sus dos naturalezas, de modo que es aqui, a su nivel, como una imagen del
primer término; y esta consideracion nos lleva a precisar ain mas la relacion de los diversos
términos entre si.

Acabamos de ver que los dos términos extremos del cuaternario, que al mismo tiempo son
respectivamente el primer término del primer ternario y el dltimo del segundo, son ambos, por
su naturaleza, intermediarios en cierto modo entre los otros dos, aunque por una razén inversa:
en ambos casos, unen y concilian en si los elementos del complementarismo, pero uno en
cuanto principio, y otro en cuanto resultante. Para hacer sensible ese caracter intermedio, se
pueden representar los términos de cada ternario segin una disposicion lineal (10): en el
primer caso, el primer término se sitla entonces en el medio de la linea que une los otros dos,
a los que da origen simultaneo por un movimiento centrifugo dirigido en ambos sentidos y que
constituye lo que se puede llamar su polarizacién (fig.4); en el segundo caso, los dos términos
complementarios producen, por un movimiento centripeto partiendo a la vez de uno y de otro,
una resultante que es el Ultimo término, y que se sitlla igualmente en el medio de la linea que
los une (fig. 5); asi pues, el

Figura 3
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principio y la resultante ocupan una posicidn central respecto de los dos complementarios, y
esto hay que retenerlo particularmente con vistas a las consideraciones que seguiran.

)< 1) >(3)
Figura 4

2) 2>(4) € 3
Figura 5

Hay que afadir también lo siguiente: dos términos contrarios o complementarios (y que, en el
fondo, siempre son mas bien complementarios que contrarios en su realidad esencial) pueden
estar, segln los casos, en oposicion horizontal (oposicion de derecha e izquierda) o en
oposicidn vertical (oposicién de arriba y abajo), tal como ya hemos indicado en otra parte (11).
La oposicion horizontal es la de dos términos que, situandose en un mismo grado de realidad,
son simétricos, podria decirse, en todos los aspectos; la oposicion vertical, por el contrario,
indica jerarquizacion entre los dos términos, que, aunque siendo todavia simétricos en cuanto
complementarios, son tales, sin embargo, que uno ha de ser considerado como superior y el
otro como inferior. Es importante sefialar que, en este Ultimo caso, no se puede situar entre los
dos complementarios, o en el medio de la linea que los une, el primer término de un ternario del
primer género, sino tan solo el tercer término de un ternario del segundo género, pues el
principio no puede en modo alguno encontrarse en un nivel inferior al de uno de los dos
términos que de él han salido, sino que es necesariamente superior a ambos, mientras que la
resultante, por el contrario, es verdaderamente intermediaria en este mismo aspecto; y éste
ultimo caso es el de la Triada extremo-oriental, que, asi, puede disponerse segln una linea
vertical (figura 6) (12). En efecto, la Esencia y la Substancia universales son respectivamente el
polo superior y el polo inferior de la manifestacion, y se puede decir que una esta propiamente
encima y la otra debajo de toda existencia; por lo demas, cuando se las designa como Cielo y
Tierra, ello se traduce incluso, de manera muy exacta, en las apariencias sensibles que les
sirven de simbolos (13). La manifestacion, pues, se sitla totalmente entre estos dos polos; y lo
mismo sucede naturalmente con el Hombre, que no solamente forma parte de esa
manifestacion, sino que constituye simbdlicamente su centro mismo y, por este motivo, la
sintetiza en su totalidad. Asi, el Hombre, situado entre Cielo y Tierra, ha de ser considerado
primeramente como el producto o resultante de sus influencias reciprocas; pero luego, por la
doble naturaleza que posee de los dos, se convierte en el termino medio o “mediador” que los
une y que, por decirlo asi, segun un simbolismo sobre el que volveremos, es el “puente” que va
de uno a otro; se pueden expresar estos dos puntos de vista por una simple modificacion del
orden en el que se enumeran los términos de la Triada: si se enuncia ésta en el orden “Cielo,
Tierra, Hombre”, el Hombre aparece como el Hijo del Cielo y de la Tierra; si se la enuncia en el
orden “Cielo, Hombre, Tierra”, aparece como Mediador entre el Cielo y la Tierra.

Figura 6
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NOTAS:

(1). Enseguida se vera por qué razon, en esta segunda figura, indicamos los tres términos por los
nameros 2-3-4, y no por los nimeros 1-2-3 como en la primera.

(2). Es lo que precisa también, en ambas figuras, el sentido de las flechas, que va, en la primera, desde la
cuspide superior hacia la base, y, en la segunda, desde la base hacia la clspide inferior; podria decirse
también que el nimero 3 de los términos se descompone en 1+2 en el primer caso, y en 2+1 en el
segundo, y aparece claramente aqui, que, si bien estos dos conjuntos son equivalentes desde el punto de
vista cuantitativo, no lo son en modo alguno desde el punto de vista cualitativo.

(3). Y también, por supuesto, de los términos de todas las demas dualidades mas particulares, que, en
suma, nunca son sino especificaciones de aquélla, de suerte que, directa e indirectamente, todas ellas
derivan, en definitiva, del mismo principio.

(4). Esta indistincion principial no ha de confundirse con la indistincién potencial que sélo es la de la
Substancia o de la materia prima.

(5). Quede bien claro que en modo alguno se trata aqui de anterioridad temporal, no de sucesion en un
modo cualquiera de duracion.

(6). El caréacter ki es el que designa literalmente la “techumbre” de un edificio; por eso Tai-i se dice
simbdlicamente que reside en la Estrella polar, que es efectivamente la “cumbre” del Cielo visible, y que
como tal representa naturalmente la del Cosmos entero.

(7). Wu-ki corresponde, en la tradicion hindd, al Brahma neutro y supremo (Para-Brahma), y Tai-ki a
Ishwara o al Brahma “no supremo” (Apara-Brahma).

(8). Por encima de cualquier otro principio, hay aun el Tao, que, en su sentido mas universal, es a la vez
No-Ser y Ser, pero que ademas no es realmente diferente del No-Ser en cuanto este contiene al Ser, el
cual es el principio primero de toda manifestacion, y se polariza en Esencia y Substancia (o Cielo y Tierra)
para producir efectivamente esta manifestacion.

(9). La figura asi formada tiene ciertas propiedades geométricas bastante notables que sefialaremos de
pasada: los dos triAngulos equilateros opuestos por su base se inscriben en dos circunferencias iguales
de las que cada una pasa por el centro de la otra; la cuerda que une sus puntos de interseccion es
naturalmente la base comdn de los dos triangulos, y los dos arcos sostenidos por esta cuerda y que
limitan la parte comdn a ambos circulos forman la figura llamada mandorla (almendra) o vesica piscis,
bien conocida en el simbolismo arquitectural y sigilario de la Edad Media. En la antigua Masoneria
operativa inglesa, el numero total de los grados de estas dos circunferencias, o sea 360 x 2 = 720,
proporcionaba la respuesta a la pregunta relativa a la longitud del cable-tow; no podemos traducir este
término especial, primero porque no tiene ningun equivalente exacto en castellano, y luego porque
presenta fonéticamente un doble sentido que evoca (por asimilacién al arabe gabeltu) el compromiso
iniciatico, de suerte que expresa, podria decirse, un “lazo” en todos los sentidos de la palabra.

(10). Esta figura puede considerarse resultante de la proyeccion de cada uno de los triangulos
precedentes sobre un plano perpendicular al suyo y que pasa por su base.

(11). Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXX Trad. Castellana: El Reino de la
Cantidad y los Signos de los Tiempos, Editorial Ayuso, Madrid, 1976. Paid6s, Barcelona, 1996.

(12). En esta figura representamos el término superior (el Cielo) por un circulo, y el término inferior (la
Tierra) por un cuadrado, lo que, como se vera, esta conforme con los datos de la tradicién extremo-
oriental; en cuanto al término medio (el Hombre), lo representamos por una cruz, siendo ésta, como
hemos puesto en otro lugar, simbolo del “Hombre Universal” (Cf. Le Symbolisme de la Croix).

(13). Por ello, la “cumbre del Cielo” (Tien-ki) es también, como indicAbamos en una nota anterior, la del
cosmos entero.
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Capitulo 1lI: CIELO Y TIERRA

“El Cielo cubre, la Tierra sostiene”; esta es la formula tradicional que, con extrema concision,
determina los papeles de estos dos principios complementarios, y define simbélicamente sus
situaciones, superior e inferior respectivamente, con respecto a los “diez mil seres”, esto es, a
todo el conjunto de la manifestacion universal (1). Asi se indican, por una parte, el caracter “no-
actuante” de la actividad del Cielo o de Purusha, (2) y, por otra, la pasividad de la Tierra o de
Prakriti, que es propiamente un “terreno” (3) o un “soporte” de manifestacion (4), y que también
es, como consecuencia, un plano de resistencia y detencion para las fuerzas o influencias
celestiales que acttan en sentido descendente. Esto, por lo demas, puede aplicarse a cualquier
nivel de existencia, ya que siempre se puede considerar, en sentido relativo, que la esenciay la
substancia, con respecto a cualquier estado de manifestacion, son, para ese estado tomado en
particular, los principios que corresponden a lo que la Esencia y la Substancia universales son
para la totalidad de los estados de la manifestacion. (5)

En lo Universal, y vistos desde su principio comun, Cielo y Tierra se asimilan respectivamente a
la “perfeccion activa” (Khien) y a la “perfeccion pasiva” (Khuen); ninguna de las cuales, por lo
demas, es la Perfeccién en el sentido absoluto, puesto que hay alli ya una distincion que
forzosamente implica una limitacion; vistos del lado de la manifestacion, son solamente Esencia
y Substancia, que, como tales, se sitdan en un menor grado de universalidad, puesto que sélo
aparecen asi, precisamente, con respecto a la manifestacion. (6) En todos los casos, y sea cual
sea el nivel en el que se las considere correlativamente, Cielo y Tierra siempre son
respectivamente un principio activo y un principio pasivo, o0, seguin uno de los simbolismos mas
generalmente empleados a este respecto, un principio masculino y un principio femenino, lo
que es realmente el tipo mismo del complementarismo por excelencia. De ahi derivan, de
manera general, todos sus demas caracteres, que en cierto modo son secundarios con
respecto a aquel; no obstante, a este respecto hay que tener mucho cuidado con ciertos
intercambios de atributos que podrian causar equivocos, y que por lo demas son bastante
frecuentes en el simbolismo tradicional cuando se trata de relaciones entre principios
complementarios; habremos de volver sobre este punto en lo que sigue, especialmente con
respecto a los simbolos numeéricos referidos respectivamente a Cielo y Tierra.

Figura 7

Sabido es que, en un complementarismo cuyos dos términos son considerados como activo y
pasivo el uno con respecto al otro, el término activo se simboliza generalmente por una linea
vertical y el termino pasivo por una linea horizontal (7); también Cielo y Tierra son
representados a veces conforme a este simbolismo. S6lo que, en este caso, las dos lineas no
se atraviesan formando una cruz, como lo hacen las mas de las veces, pues es evidente que el
simbolo del Cielo ha de estar situado por entero encima del de la Tierra: es, pues, una
perpendicular que tiene su pie en la horizontal (8), y estas dos lineas pueden ser consideradas
como altura y base de un tridangulo cuyos lados, que parten de la “cumbre del Cielo”,
determinan efectivamente la medida de la superficie de la Tierra, esto es, delimitan el “terreno”
gue sirve de soporte a la manifestacion (fig.7) (9).

Sin embargo, la representacion geomeétrica que mas frecuentemente se encuentra en la
tradicion extremo-oriental es la que refiere las formas circulares al Cielo y las formas cuadradas
a la Tierra, como hemos explicado ya en otra parte (10). A este respecto, solamente
recordaremos que, como la marcha descendente del ciclo de la manifestacion (y esto en todos
los grados de mayor a menor extension en que un ciclo tal puede ser considerado), va desde
su polo superior, que es el Cielo, hasta su polo inferior que es la Tierra (o lo que los representa
en un punto de vista relativo si no se trata mas que de un ciclo particular), puede considerarse
que parte de la forma menos “especificada” de todas, que es la esfera, para terminar en aquella
que, por el contrario, es mas “fijada” y que es el cubo (11); y también podria decirse que la
primera de estas formas tiene un caracter eminentemente “dinamico” y la segunda un caracter
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eminentemente “estatico”, lo que también corresponde realmente a lo activo y lo pasivo.
Ademas, se puede relacionar en cierto modo esta representacion con la precedente,
considerando, en ésta, la linea horizontal como la huella de una superficie plana (cuya parte
“medida” sera un cuadrado (12), y la linea vertical como el radio de una superficie hemisférica,
que encuentra el plano terrestre segun la linea de horizonte. En efecto, en su periferia o en sus
confines mas alejados, esto es, en el horizonte, Cielo y Tierra se unen segun las apariencias
sensibles; pero hay que advertir aqui que la realidad simbolizada por estas apariencias se ha
de tomar en sentido inverso, pues, por el contrario segin esta realidad, se unen por el centro
(13), o, si se los considera en el estado de separacion relativa necesaria para que el Cosmos
pueda desarrollarse entre ellos, comunican por el eje que pasa por dicho centro (14), y que
precisamente los separa y los une al mismo tiempo, o que, en otros términos, mide la distancia
entre Cielo y Tierra, es decir, la propia extension del Cosmos segun el sentido vertical que
sefiala la jerarquia de los estados de la existencia manifestada, al mismo tiempo que los une a
través de esta multiplicidad de estados, que a este respecto aparecen como otros tantos
escalones por los que un ser en vias de regreso al Principio puede elevarse desde la Tierra
hasta el Cielo (15).

Figura 8

Se dice también que el Cielo, que todo lo envuelve o abarca, presenta al Cosmos una cara
“ventral”, es decir interior, y la Tierra, que todo lo sostiene, le presenta una cara “dorsal”, es
decir, exterior (16); es lo que puede verse facilmente con la simple inspeccion de la figura
adjunta, en la que Cielo y Tierra estan respectivamente representados naturalmente por un
circulo y un cuadrado concéntricos (fig.8). Como se vera, esta figura reproduce la forma de las
monedas chinas, forma que, ademas, es originariamente la de ciertas tablillas rituales (17):
entre el contorno circular y el vacio mediano cuadrado, la parte llena en que se inscriben los
caracteres corresponde evidentemente al Cosmos, en el que se sitlan los “diez mil seres” (18),
y el hecho de que esté comprendida entre dos vacios expresa simbdlicamente que lo que no
esta entre el Cielo y la Tierra esta por ello mismo fuera de la manifestacion (19). Sin embargo,
hay un punto sobre el que la figura puede parecer inexacta y que corresponde, por lo demas, a
un defecto necesariamente inherente a toda representacion sensible: si s6lo se prestase
atencion a las posiciones respectivas aparentes de Cielo y Tierra, 0 mas bien de lo que las
figura, pudiera parecer que el Cielo esta en el exterior y la Tierra en el interior; pero es que
tampoco aqui hay que olvidar el aplicar la analogia en sentido inverso: en realidad, desde todos
los puntos de vista, la “interioridad” pertenece al Cielo y la “exterioridad” a la Tierra, y
volveremos a encontrar esta consideracion un poco mas adelante. Por lo demas, incluso
tomando simplemente la figura tal como es, se ve que, con respecto al Cosmos, Cielo y Tierra,
precisamente porque son sus limites extremos, no tienen verdaderamente mas que una sola
cara, y ésta es interior para el Cielo y exterior para la Tierra; si se quisiese considerar su otra
cara, habria que decir que ésta no puede existir sino con respecto al principio comun en el cual
se unifican, y en el que desaparece toda distincion de lo interior y lo exterior, asi como toda
oposicién y aun todo complementarismo, para no dejar subsistir sino la “Gran Unidad”.

NOTAS:

(1). Hemos indicado en otra parte por qué motivo se toma el namero “diez mil” para representar
simbdlicamente lo indefinido. (Les Principes du Calcul infinitésimal, cap. IX). Acerca del cielo que “cubre,
recordaremos que un simbolismo idéntico esta incluido en la palabra griega Ouranos, equivalente del
sanscrito Varuna, de la raiz var “cubrir”, y también en el latino Caelum, derivado de caelare, “esconder” o
“cubrir” (véase Le Roi du Monde cap. VII).

(2). La “operacion del Espiritu Santo” de que hablamos mas arriba, se designa a veces en lenguaje
teoldgico con el término obumbratio, que expresa en el fondo la misma idea.

(3). La palabra inglesa ground traducird alin més exacta y completamente que la palabra castellana lo que
gueremos decir aqui.
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(4). Cf. el significado etimoldgico de la palabra “substancia”, literalmente, “lo que esté debajo”.

(5). Esto nos permitird sobre todo, mas adelante, comprender como el papel de “mediador” puede
atribuirse realmente a la vez al “hombre verdadero” y al “hombre transcendente”, mientras que, sin esta
observacion, parece que s6lo debiera aplicarse a este Ultimo exclusivamente.

(6). Cf. Le Symbolisme de la Croix, cap. XXIll. El primero de los dos puntos de vista indicados aqui es
propiamente cosmoldgico, y, mas precisamente, constituye el punto de partida mismo de toda cosmologia
tradicional.

(7). Véase Le Symbolisme de la Croix, cap. XI.

(8). Vamos a ver que esta perpendicular tiene ademds otros significados que corresponden a puntos de
vista diferentes; mas por el momento no consideramos sino la representacion geométrica del
complementarismo del Cielo y de la Tierra.

(9). La figura formada por la vertical y la horizontal asi dispuesta es también un simbolo bien conocido
hasta nuestros dias en la Masoneria anglosajona, aunque sea de los que la Masoneria llamada “latina” no
ha conservado. En el simbolismo constructivo en general, la vertical se representa por la perpendicular o
plomada, y la horizontal por el nivel. Al mismo simbolismo corresponde también una disposicion similar de
las letras alif y ba del alfabeto arabe.

(20). El Reino de la Cantidad y los Signos de los Tiempos, cap. XX.

(11). En la geometria de las tres dimensiones, la esfera corresponde naturalmente al circulo y el cubo al
cuadrado.

(12). Con esto hay que relacionar el hecho de que, en los simbolos de ciertos grados masoénicos, la
abertura del compas, cuyos brazos corresponden a los costados laterales del triangulo de la fig. 7, mide
un cuarto del circulo, cuya cuerda es el lado del cuadrado inscrito.

(13). Por una aplicaciéon similar del sentido inverso, el Paraiso terrenal, que es también el punto de
comunicacién de Cielo y Tierra, aparece a la vez como situado en el extremo del mundo segun el punto
de vista “interior” (véase El Reino de la Cantidad y los Signos de los Tiempos, cap. XXIII).

(14). Este eje se identifica naturalmente con el radio vertical de la figura precedente; pero, desde este
punto de vista, dicho radio, en vez de corresponder al Cielo mismo, representa tan sélo la direccién segun
la cual actta sobre la Tierra la influencia del Cielo.

(15). Por eso, como veremos mas adelante, el eje vertical es ademas la “Via del Cielo” (Tien-Tao).

(16). Esta asimilacion apareceria como inmediatamente evidente en una lengua como el arabe, en la que
el vientre es el-baten y el interior el-batin, y la espalda es ez-zahr y el exterior ez-zahir.

(17). Sobre el valor simbdlico de la moneda en las civilizaciones tradicionales en general, véase El Reino
de la Cantidad y los Signos de los Tiempos, cap. XVI.

(18). Apenas es necesario hacer notar que los caracteres son los nombres de los seres y por consiguiente
representan a éstos de manera completamente natural, sobre todo cuando se trata de una escritura
ideografica como es el caso de la lengua china.

(19). La expresioén Tien-hia, literalmente “bajo el Cielo”, se emplea corrientemente en chino para designar
al conjunto del Cosmos.
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Capitulo IV: “YIN” Y “YANG”

En su parte propiamente cosmoldgica, la tradicién oriental atribuye capital importancia a los dos
principios o, si se prefiere, “categorias” que designa con los nombres de yang y yin: todo lo
activo, positivo o masculino es yang, todo lo pasivo, negativo o femenino es yin. Estas dos
categorias se relacionan simbodlicamente con la luz y la sombra: en todo, el lado iluminado es
yang, y el oscuro es yin; pero, al no ir nunca el uno sin el otro, aparecen mucho mas como
complementarios que no como opuestos (1). Este sentido de luz y sombra se encuentra
particularmente, con su acepcién literal, en la determinacién de los emplazamientos
geograficos (2); y el sentido mas general en que estas mismas denominaciones de yang y de
yin se extienden a los términos de todo complementarismo tiene innumerables aplicaciones en
todas las ciencias tradicionales. (3)

Conforme a lo que hemos dicho ya, es facil comprender que yang es lo que procede de la
naturaleza del Cielo, y yin lo que procede de la naturaleza de la Tierra, puesto que de este
complementarismo primero de Cielo y Tierra es de donde se derivan todos los demas
complementarismos mas o menos particulares; y, por ello, se puede ver inmediatamente el
motivo de la asimilacion de estos términos a la luz y la sombra. En efecto, el aspecto yang de
los seres responde a lo que en ellos hay de “esencial” o “espiritual”, y sabido es que el espiritu
es identificado con la Luz por el simbolismo de todas las tradiciones; por otro lado, su aspecto
yin es aquel por el cual provienen de la “substancia”, y a ésta, debido a la “ininteligibilidad”
inherente a su indistincion o a su estado de pura potencialidad, se la puede definir propiamente
como la raiz oscura de toda existencia. Desde este punto de vista, cabe decir ademas,
tomando el lenguaje aristotélico y escolastico, que yang es todo cuanto es “en acto” y yin todo
cuanto es “en potencia”, o que todo ser es yang en el aspecto en que esta “en acto” y yin en el
aspecto en que esta “en potencia”, ya que estos dos aspectos se encuentran necesariamente
reunidos en todo lo manifestado.

El Cielo es totalmente yang y la Tierra es totalmente yin, lo que equivale a decir que la Esencia
es acto puro y la Substancia es potencia pura; pero sélo ellos lo son en estado puro, en cuanto
son los dos polos de la manifestacién universal; y, en todas las cosas manifestadas, el yang
nunca va sin el yin, ni el yin sin el yang, puesto que su naturaleza participa a la vez del Cielo y
de la Tierra (4). Si se considera especialmente a yang y yin en su aspecto de elementos
masculino y femenino, se podra decir que, a causa de esa participacion, todo ser es
“andrégino” en cierto sentido y medida, y que, ademas, lo es tanto mas completamente cuanto
mas equilibrados estan en él estos dos elementos; el caracter masculino o femenino de un ser
individual (con mayor rigor, habria que decir principalmente masculino o femenino) puede
considerarse, pues, que resulta del predominio de uno u otro. Naturalmente, estaria fuera de
lugar proponerse desarrollar aqui todas las consecuencias que pueden extraerse de esta
observacion; pero basta con un poco de reflexién para entrever sin dificultad la importancia que
son capaces de presentar, en particular, para todas las ciencias que se refieren al estudio del
hombre individual desde los diferentes puntos de vista en que éste puede ser considerado.

Antes hemos visto que la Tierra aparece por su cara “dorsal”, y el Cielo por su cara “ventral”;
por eso el yin esta “en el exterior”, mientras que el yang esta “en el interior” (5). En otros
términos, solo las influencias terrenales, que son yin, son sensibles, y las influencias
celestiales, que son yang, escapan a los sentidos y no pueden ser percibidas sino por las
facultades intelectuales. Hay en ello uno de los motivos por los cuales, en los textos
tradicionales, suele nombrarse el yin antes del yang, lo que puede parecer contrario a la
relacion jerarquica que hay entre los principios a los que corresponden, esto es, entre Cielo y
Tierra, en cuanto son el polo superior y el polo inferior de la manifestacion; esta inversion del
orden de los dos términos complementarios es caracteristica de cierto punto de vista
cosmoldgico, que es también el del Sankhya hindl, en el que Prakriti figura asimismo al
comienzo de la enumeracién de los tattwas y Purusha al final. Este punto de vista, en efecto,
procede en cierto modo “remontando”, del mismo modo que la construccion de un edificio
empieza por la base y se termina en la cuspide; parte de lo mas inmediatamente perceptible
para ir hacia lo méas oculto, es decir, que va desde lo exterior hasta lo interior, o de lo yin a lo
yang; en eso, es inverso al punto de vista metafisico, que, partiendo del principio para ir a las
consecuencias, va, por el contrario, del interior al exterior; y esta consideracion del sentido
inverso muestra bien que estos dos puntos de vista corresponden propiamente a dos grados
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distintos de realidad. Por lo demas, hemos visto en otra parte que, en el desarrollo del proceso
cosmogonico, las tinieblas, identificadas con el caos, estan “en el comienzo”, y la luz, que
ordena ese caos para sacar de él el Cosmos, esta “después de las tinieblas” (6); eso equivale
también a decir que, en este aspecto, el yin esta efectivamente antes del yang. (7)

Yang y yin, considerados por separado uno de otro, tienen por simbolos lineales lo que se
llaman las “dos determinaciones” (eul-i), esto es, el trazo entero y el trazo partido, que son los
elementos de los trigramas y hexagramas del Yi-King, de tal suerte que éstos representan
todas las combinaciones posibles de estos dos términos, combinaciones que constituyen la
integridad del mundo manifestado. Los hexagramas primero y ultimo, que son Khien y Khuen
(8), estan formados respectivamente por seis trazos enteros y seis trazos partidos; representan,
pues, la plenitud del yang, que se identifica con el Cielo, y la del yin, que se identifica con la
Tierra; y todos los demas hexagramas, en los que yang y yin se mezclan en proporciones
diversas, se sitlan entre estos dos extremos y corresponden asi al desarrollo de toda la
manifestacion.

Por otra parte, estos dos mismos términos yang y yin, cuando estan unidos, se representan por
el simbolo que por este motivo se llama yin-yang (fig. 9) (9), y que ya hemos estudiado en otra
parte desde el punto de vista en que representa mas particularmente el “circulo del destino
individual” (10). Conforme el simbolismo de la luz y la sombra, la parte clara de la figura es
yang y su parte oscura es yin; y los puntos centrales, oscuro en la parte clara y claro en la parte
oscura, recuerdan que, en realidad, yang y yin nunca van el uno sin el otro. En cuanto el yang y
el yin estan distinguidos ya, aunque estando unidos (y en eso es propiamente yin-yang la
figura); es el simbolo del “Androgino” primordial, puesto que sus elementos son los dos
principios, masculino y femenino; también, segun otro simbolismo tradicional mas general
todavia, es el “Huevo del Mundo”, cuyas dos mitades, cuando se separen, seran
respectivamente el Cielo y la Tierra (11). Por otro lado, la misma figura, si se considera que
forma un todo indivisible (12), lo que corresponde al punto de vista principial, se convierte en el
simbolo de tai-ki, que asi aparece como la sintesis del yin y el yang, pero a condiciéon de que se
precise bien que, como esa sintesis es la Unidad primera, es anterior a la diferenciacion de sus
elementos y, por consiguiente, absolutamente independiente de éstas; de hecho, no puede
tratarse propiamente de yin y yang sino con respecto al mundo manifestado, que, como tal,
procede por completo de las “dos determinaciones”. Estos dos puntos de vista segin los cuales
puede ser considerado el simbolo se resumen en la siguiente férmula: “Los diez mil seres son
producidos (tsao) por Tai-i (que es idéntico a Tai-ki), modificados (hua) por yin-yang” pues
todos los seres provienen de la Unidad principial (13), pero sus modificaciones en el “devenir”
se deben a las acciones y reacciones reciprocas de las “dos determinaciones”.

NOTAS:

(2). No habrd, pues, que interpretar aqui esta distincion de la luz y la sombra en términos de “bien” y “mal”
como se hace a veces en otras partes, por ejemplo en el Mazdeismo.

(2). Puede parecer extrafio, a primera vista, que el lado yang sea la vertiente sur de una montafia, pero el
lado norte de un valle o la orilla norte de un rio (siendo naturalmente el lado yin siempre el lado opuesto a
aquél); pero basta considerar la direccion de los rayos solares, que vienen del Sur, para darse cuenta de
gue efectivamente, en todos los casos, es el lado iluminado el que se designa asi como yang.

(3). La medicina tradicional china, en particular, se basa totalmente, por decirlo asi, en la distincion del
yang Yy el yin: toda enfermedad se debe a un estado de desequilibrio, es decir, a un exceso de uno de
estos dos términos con respecto al otro; hay, pues, que reforzar este ultimo para restablecer el equilibrio,
y se alcanza asi la enfermedad en la causa misma, en vez de limitarse a tratar sintomas mas o menos
exteriores y superficiales como hace la medicina profana de los occidentales modernos.

(4). Por eso, segun una férmula masonica, el iniciado ha de saber “descubrir la luz en las tinieblas (el yang
en el yin) y las tinieblas en la luz (el yin en el yang).

(5). Expresada de esta forma, la cosa es inmediatamente comprensible para la mentalidad extremo-
oriental; pero hemos de reconocer que, sin las explicaciones que a este respecto hemos dado
anteriormente, el vinculo asi establecido entre las dos proposiciones podria confundir singularmente a la
I6gica especial del occidental.
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(6). Apercus sur I'lnitiation, cap. XI, VI.

(7). Se puede encontrar algo analogo a eso en el hecho de que, segun el simbolismo del encadenamiento
de los ciclos, los estados inferiores de la existencia aparecen como antecedentes con respecto a los
estados superiores, por eso la tradicion hindu representa a los Asuras como anteriores a los Dévas, y por
otra parte describe la sucesion cosmogonica de los tres gunas efectudndose en el orden tamas, rajas y
sattwa, luego yendo de la oscuridad a la luz (véase Le Symbolisme de la Croix, cap. V, y también
L’Esotérisme de Dante, cap. VI).

(8). Asi como también el primero y el dltimo de los ocho trigramas (kua), que comprenden
semejantemente tres trazos enteros y tres partidos; cada hexagrama esta formado por la superposicion de
dos trigramas semejantes o diferentes, lo que en total da sesenta y cuatro combinaciones.

(9). Esta figura esté situada habitualmente en el centro de los ocho trigramas dispuestos circularmente.

(10). Le Symbolisme de la Croix, cap. XXII. A este respecto, la parte yin y la parte yang representan
respectivamente la huella de los estados inferiores y el reflejo de los estados superiores con respecto a un
estado de existencia dado, como el estado individual humano, lo que concuerda estrictamente con lo que
indichbamos hace un momento sobre la relacion del encadenamiento de los ciclos con la consideracion
del yin como anterior al yang.

(11). La figura considerada plana corresponde a la seccion diametral del “Huevo del Mundo”, al nivel del
estado de existencia con respecto al cual se considera el conjunto de la manifestacion.

(12). Las dos mitades estan delimitadas por una linea sinuosa, que indica una interpenetracién de los dos
elementos, mientras que si lo fuesen por un didmetro se podria ver en ellas una simple yuxtaposicion. Es
de observar que esta linea sinuosa esta formada por dos semicircunferencias cuyo radio es la mitad del
de la circunferencia que forma el contorno de la figura, y cuya longitud total, por consiguiente, es igual a la
mitad de la de esta circunferencia, de suerte que cada una de las dos mitades de la figura esta rodeada
por una linea igual en longitud a la que rodea la figura total.

(13). Tai-i es el Tao “con nombre”, que es “la madre de los diez mil seres” (Tao-te-king cap. I). El Tao “sin

nombre” es el No-Ser, y el Tao “con nombre” es el Ser: “Si hay que dar un nombre al Tao (aunque no
pueda realmente ser nombrado), se le llamara (como equivalente aproximado) la Gran Unidad”.

Figura 9
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Capitulo V: LA DOBLE ESPIRAL

Pensamos que no carece de interés hacer aqui una digresion, al menos aparente, acerca de un
simbolo estrechamente conexo con el del yin-yang: la doble espiral (fig.10), que desempefia un
papel extremadamente importante en el arte tradicional de los mas diversos paises, y
especialmente en el de la Grecia arcaica (1). Como muy acertadamente se ha dicho, esta doble
espiral, que puede considerarse como la proyeccion plana de los dos hemisferios del
Andrégino, ofrece la imagen del ritmo alterno de evolucion e involucién, de nacimiento y
muerte; en una palabra: representa la manifestacion en su doble aspecto” (2). Esta figuracién,
ademas, puede considerarse a la vez en sentido “macrocdsmico” y en sentido “microcésmico”:
a causa de su analogia, siempre puede pasarse de uno a otro de estos puntos de vista por una
conveniente transposicion; pero aqui nos referimos directamente sobre todo al primero, pues
los paralelos mas notables se presentan con respecto al simbolismo del “Huevo del Mundo”, al
que hemos aludido ya acerca del yin-yang. Desde este punto de vista, cabe considerar las dos
espirales como indicacion de una fuerza césmica que actlla en sentido inverso en los dos
hemisferios, que, en su aplicacién mas extendida, son naturalmente las dos mitades del “Huevo
del Mundo”, siendo los polos (3) los puntos alrededor de los cuales se enrollan estas dos
espirales. Se puede advertir enseguida que esto esta en estrecha relacion con los dos sentidos
de rotacion de la esvastica (fig.11), al representar éstos, en suma, la misma revolucion del
mundo alrededor de su eje, pero vista respectivamente desde cada uno de los dos polos (4); y,
en efecto, estos dos sentidos de rotacién expresan realmente la doble accion de la fuerza
césmica de que se trata, doble accién que, en el fondo, es lo mismo que la dualidad de yin y

yang en todos sus aspectos.

Figura 10 Figura 11

Es facil darse cuenta de que, en el simbolo del yin-yang, las dos semicircunferencias que
forman la linea que delimita interiormente las partes clara y oscura de la figura corresponden
exactamente a las dos espirales, y sus puntos centrales, oscuro en la parte clara y claro en la
parte oscura, corresponden a los dos polos. Esto nos conduce a la idea del “Andrégino”, como
anteriormente indicdbamos; y, a este respecto, recordaremos ademas que los dos principios yin
y yang, en realidad, han de considerarse siempre como complementarios, aunque sus acciones
respectivas, en los diferentes ambitos de la manifestacion, aparezcan exteriormente como
contrarias. Se puede hablar, pues, bien de la doble accion de una fuerza Unica, como lo
haciamos hace un momento, o bien de dos fuerzas producidas por polarizacién de ésta y
centradas en los dos polos, y que, a su vez producen, por las acciones y reacciones que
resultan de su diferenciacion misma, el desarrollo de las virtualidades comprendidas en el
“Huevo del Mundo”, desarrollo que comprende todas las modificaciones de los “diez mil seres”

(5).

Es de sefialar que estas dos mismas fuerzas también se representan de diferente forma,
aunque equivalente en el fondo, en otros simbolismos tradicionales, particularmente por dos
lineas helicoidales que se enroscan en sentido inverso uno del otro alrededor de un eje vertical,
como se ve, por ejemplo, en ciertas formas del Brahma-danda o bastén brahmanico, que es
una imagen del “Eje del Mundo”, y en el que ese doble enroscamiento es relacionado
precisamente con las dos orientaciones contrarias de la esvastica; en el ser humano, estas dos
lineas son los dos nadis o corrientes sutiles de derecha e izquierda, o positiva y negativa (ida y
pingald) (6). Otra representacion idéntica es la de las dos serpientes del caduceo, que ademas
se vincula al simbolismo general de la serpiente en sus dos aspectos opuestos (7); y, a este
respecto, la doble espiral también puede considerarse que representa una serpiente enroscada
sobre si misma en dos sentidos contrarios: tal serpiente es entonces una “amfisbena” (8),
cuyas dos cabezas corresponden a los dos polos, y que, por si sola, equivale al conjunto de las
dos serpientes opuestas del caduceo (9).
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Esto en nada nos aleja de la consideracion del “Huevo del Mundo”, pues éste, en diferentes
tradiciones, frecuentemente se encuentra asociado al simbolismo de la serpiente; se podra
recordar aqui el Kneph egipcio, representado en forma de una serpiente que produce el huevo
por su boca (imagen de la produccion de la manifestacion por el Verbo (10)), y también, claro
estd, el simbolo druidico del “huevo de serpiente” (11). Por otra parte, a la serpiente se la suele
considerar como habitante de las aguas, como se ve particularmente con los Nagas en la
tradicion hindd, y sobre esas mismas aguas es donde flota el “Huevo del Mundo”; pues bien,
las aguas son el simbolo de las posibilidades, y el desarrollo de éstas se representa por la
espiral, de donde la estrecha asociacion que a veces existe entre esta Ultima y el simbolismo
de las aguas (12).

Si bien el “Huevo del mundo” es asi, en ciertos casos, un “Huevo de serpiente”, ademas,
también es un “huevo de cisne” (13); queremos aludir, aqui, sobre todo al simbolismo de
Hamsa, el vehiculo de Brahma en la tradicion hindu (14). Pues bien, a menudo, y en particular
en las representaciones etruscas, la doble espiral tiene un pajaro encima; éste es
evidentemente el mismo que Hamsa, el cisne que incuba el Brahmanda en las Aguas
primordiales, y que, ademas, se identifica con el “espiritu” o “aliento divino” (pues Hamsa
también es el “aliento”) que, segun el comienzo del Génesis hebraico, “se cernia sobre la
superficie de las Aguas”. 