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Prélogo

Lo que mis amigos americanos llaman a veces la «<nueva mitologia
comparada» pronto cumplird cuarenta afios. En efecto, en 1938, tras
largos tanteos y muchos pasos en falso, se descubrié el hecho esencial,
el significado trifuncional del grupo de dioses atestiguado a la vez en
los latinos de Roma (Jépiter, Marte, Quirino) y los umbrios de Iguvium
(Juu-, Mart-, Vofiono-): supimos entonces que el eje de la teologia de
los romanos més antiguos era una concepcién del mundo y la sociedad
muy cercana a la que practicaban, en el otro extremo de la expansién
indoeuropea, los indios védicos y los iranios y que, entre otras cosas,
aporté a la India histérica su divisién de la sociedad arya en rahmana,
ksatriya y vaisya.

Durante los siguientes afios se exploraron las consecuencias de
este primer descubrimiento tanto en la misma Roma y entre los arya
de Extremo Oriente como en los demds pueblos indoeuropeos, en par-
ticular entre los germanos y los celtas. Se reconocieron numerosas
aplicaciones teolégicas, rituales y filoséficas de esta concepcién, cada
progreso iluminaba la totalidad de un amanecer, rectificando los pri-
meros esbozos, planteando problemas particulares o generales, sugi-
riendo hipétesis de trabajo. M4s adelante, aparecieron extensiones
inesperadas: al margen de este 4ambito central, se pudieron circunscri-
bir y describir otros fragmentos de una ideologia indoeuropea.

Durante un cuarto de siglo se prosiguieron estas excavaciones,
aprovechando las ocasiones mas que siguiendo un programa, y como
resultado se ultimaron y esbozaron sintesis, en forma de cursos, articu-
los y opisculos. Si por mi fuese habria proseguido trabajando libre-
mente esta masa continuamente mejorada y aumentada. Pero, aconse-
jado por la sabidurfa etrusca, vigilaba la llegada de la undécima
hebdémada, m4s all4 de la cual el hombre ya no puede solicitar la ge-
nerosidad de los dioses. Llegado el momento, decidi pues establecer
un cuadro ordenado y, una vez mds, controlado, de las conclusiones
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Los dioses soberanos de los indocuropeos

mis probables de esta multiple investigacién. Hacia 1963, el balance
estaba previsto en tres series de libros.

I. Primero, un especie de curso de teologia trifuncional, ilustrada
con mitos y rituales, mostraria cémo la comparacién permite remitirse
a un prototipo prehistérico comiin; después, con un movimiento in-
verso que no es un circulo vicioso, se determinarian las evoluciones o
revoluciones necesarias para explicar, a partir de este prototipo, las teo-
logfas directamente atestiguadas que permitieron reconstituirto. Con-
servando, quizas por supersticién, algunos de los titulos de mis anti-
guos ensayos (1940, 1941) pretendia confiar a un Jupiter Mars Quirinus
definitivo una visién panoradmica sobre las tres funciones; después,
a un Mirra-Varuna refundido, el analisis de la primera; finalmente, a
una nueva edicidn de Aspecss de la fonction guerriére, una ilustracién de
la segunda. En cuanto a la tercera, por naturaleza reacia a la sistemati-
zacidn, estaba destinada a conformarse, tras una revisién comentada, a
ser un compendio de articulos dispersos a lo largo de los afios en revis-
tas y miscelaneas.

I1. En segundo lugar, tres libros expondrian los usos ya no teolégi-
cos sino literarios, que los principales pueblos indoeuropeos dieron a
su herencia comiin, tanto del cuadro de las tres funciones como de
otras partes de la ideologia. Pensaba coronar esta serie con un titulo ge-
neral, Mito y epopeya.

III. Por dltimo, monografias consagradas respectivamente a uno
de los principales pueblos indoeuropeos, al menos los que observé con
mds constancia —indios, iranios de Asia y Europa, latinos, germanos—
expondrian cémo, a lo largo de la historia, sus diversas religiones man-
tuvieron, alteraron, mestizaron y antes o después difuminaron o inclu-
so perdieron, su parte inicial de herencia indoeuropea.

Sabia que estas divisiones, claras en el proyecto, no lo serfan tanto
en la ejecucién, y que el orden légico de las publicaciones no serfa res-
petado: para que el edificio fuese armonioso y sin superposiciones, hu-
biese sido necesario construirlo todo a la vez. De hecho, para facilitar
su uso, el programa fue modificado e incluso invertido.

14



Prélogo

III. La tercera serie inaugura la hora de los balances. Roma es la
primera y la mds ampliamente tratada por La religion romaine archai-
que (Payot, Paris 1966), editada en inglés como The Archaic Roman
Religion (The University of Chicago Press 1970); en 1974 aparecié una
segunda edicibn francesa, revisada y aventajada respecto a la traduc- .
cién inglesa. Las prolongaciones que no tenfan cabida en este grueso
volumen fueron publicadas en 1969 en Idées romaines (Gallimard, Pa-
tis) y en 1975 en Fétes romaines d'été et automne suivi de dix questions ro-
maines (Gallimard).

Respecto a los germanos, me he limitado (y me himitaré salvo im-
previstos) a publicar la traduccién inglesa de un texto, corregido y pro-
visto de cuatro apéndices, esbozo de lo aparecido en 1959 en Les dieux
des Germains (Presses Universitaires de France, Paris): es el libro titu-
lado Gods of Ancient Northmen, publicado por el profesor Einar Hau-
gen (University of California Press, 1973).

Las demds partes del programa siguen en proyecto. Préximamente
apareceran dos compilaciones de antiguos artfculos actualizados y nue-
vos ensayos que 18s coordinardn. Abordarin respectivamente materias
indoiranias y esciticas. En cuanto al volumen indio, que todavia debe
ser totalmente elaborado, lo veo mal; la introduccién y los dos primeros
capitulos del presente libro los sustituirin en lo que mds me interesa.

II. La segunda serie, iniciada en 1968, es la que hoy estd mds avan-
zada: los tres volimenes de Mythe ez épopée aparecieron (Gallimard,
Parfs) con subtitulos que indican de sobra su orientacién: L. L'idéologie
des trois fonctions dans les épopées des peuples indo-européens (1968; se-
gunda edicién corregida 1974); I1. Types épiques indo-européens: un hé-
ros, un sorcier, un roi (1971); 1L, Histoires romaines (1973). De estos li-
bros, sélo dos fragmentos fueron o serdn traducidos al ingiés: la tercera
parte de ME. I1, con el titulo de Destiny of a King (University of Chica-
go Press, 1973), y la segunda de ME. III con el titulo de Camillus (Uni-
versity of California Press, en prensa).

Debemos aftadir a esta seccién la reedicién de un libro de 1953, co-
rregido y aumentado con seis apéndices, con el titulo de Du mythe au
roman, la saga de Hadingus (Saxo grammaticus I, V-VII) et autres essais
(P.U.F., Paris 1970); se ha publicado en traduccién inglesa, From
Myth to Fiction (University of Chicago Press, 1973).
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Los dioses soberanos de los indocuropeos

1. Por Gltimo, en la primera serie, sélo la funcidén guerrera es tratada
en Heur et malheur du guerrier (P.U.F., Paris 1969), modificacién, un
tercio mayor, de Aspects de la fonction guerriére chez les Indo-Européens
(1965), viejo titulo conservado como subtitulo. Este libro fue traducido
al inglés, The Destiny of the Warrior (University of Chicago Press, 1970).

En cuanto alo que consideraba mds importante hace quince aiios,
poner a punto Jupiter Mars Quirinus y Mitra Varuna, me resigné a utili-
zarlos, sin mds demora, como material del presente libro. La forma y la
extensién son pues muy diferentes de lo que pensaba poder anunciar
en 1968 en el prefacio de Myzhe et épopée I: un solo volumen cuya in-
troduccién representa a grandes rasgos Jupiter Mars Quirinus y el cuer-
po del libro Mitra Varuna. He aqui el motivo.

Los libros publicados en las secciones I1 y III del balance, especial-
mente La religion romaine archaique y Gods of the Northmen, asi como
la segunda parte de Mythe ez épopée 1, ya aportaron gran parte del mate-
rial de lo que hubiera debido ser un Jupiter Mars Quirinus completo y
equilibrado: en los libros romanos, 130 y 180 paginas respectivamente
han desarrollado, con sus primeras consecuencias, la interpretacion
trifuncional de la triada precapitolina; de igual forma, en el primer
cuarto del libro germénico expliqué por qué a mi entender se impone
la misma interpretacién para la triada divina de Upsal frente a la inter-
pretacién historicista, evolucionista, preferida hasta ahora. Habrfa sido
inidri] resumir aquf estas demostraciones. Al contrario, los hechos in-
dotranios, que constituyen el doble pilar oriental del edificio que sos-
tienen en Occidente la triada precapitolina y la triada de Upsal, fueron
abordados numerosas veces desde 1938 pues, sin ellos, ningin progre-
so hubiese sido posible; pero precisamente porque son esenciales, con-
venia tratarlos por si mismos con extensién y rigor. A ello se consagra
la introduccién. ‘

Por otro lado, la teologia de la primera funcién —de los «dioses so-
beranos», segiin la expresién deliberadamente ambigua de Aber Ber-
gaigne, orientada a la vez hacia el sumo grado de lo sagrado y hacia e!
poder politico— es, del conjunto de mi trabajo, la parte en la cual obtu-
vimos los resultados mejor articulados pero también la mds atacada, a
menudo de la forma menos aconsejable. Convenia pues exponerla am-
pliamente, escolarmente, situando en una perspectiva correcta, con es-
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Prélogo

tadisticas irrefutables, datos muy abundantes y subrayar el orden y
concatenacién de los argumentos. Tras el Jupiter Mars Quirinus con-
densado en la introduccién, forma la materia del libro. Aparece sola en
el titulo.

Pero incluso en este caso se imponia un tratamiento diferente de
fa parte indoirania del estudio y las partes romana y germénica. Por la
naturaleza de los’documentos (himnos védicos y Braihmanas, himnos
gaticos y Avesta no gatico), los hechos indios e iranios son los més faci-
les de observar en su totalidad y su comparacidn revela claramente un
estado indoiranio de la teologia. Por tanto, en primer lugar debiamos
esclarecer estos hechos «orientales», que 2 su vez esclarecen todos los
hechos «occidesitales» —presentados menos sistematicamente en los do-
cumentos— en los que permiten reconocer organizaciones de concep-
tos y figuras divinas que recuerdan a las de los indoiranios, pero tam-
bién descubrir originalidades que son innovaciones o bien antiguas va-
riantes fielmente conservadas. A la inversa, la existencia, en francés e
inglés, de La Religion romaine archaigque y de Gods of the Northmen
aconsejaba aligerar los capitulos «occidentales», mientras que, ea los
«orientales»; todo debia ser recuperado ab ovo.

El panorama, reducido a los indios, los iranios y, més sucintamen-
te, a los latinos y germanos, quedé necesariamente mutilado: en el
caso de los celtas e incluso los griegos se han obtenido resultados muy
importantes en la perspectiva aqui abierta y numerosos sabios siguen
explorando estos 4mbitos con fortuna. Aunque personalmente, he pre-
ferido cefiirme a los principia theologica, a las correlaciones iniciales
que garantizan la legitimidad del estudio y sin las cuales las masas in-
finitamente diversificadas de las tradiciones irlandesas o griegas no po-
drfan ser interrogadas ttilmente. De hecho, desde el observatorio que
sostienen los cuatro Atlas a los que recurrimos, investigadores perspi-
caces como Alwyn y Brinley Rees en su Celtic Heritage, Christian Gu-
yovarc'h y Frangoise Le Roux en numerosos articulos de Ogam, Daniel
Dubuisson en varios ensayos, Lucien Gerschel, Francis Vian, Atsuhi-
ko Yoshida, Richard Bodéiis, Bernard Sergent en sus ensayos griegos,
pudieron identificar con verosimilitud amplios vestigios de ideologia
indoeuropea —sin mencionar las sensacionales revelaciones que ma-
duran otros estudiosos.



Los dioses soberanos de los indoeuropeos

Este libro no es de discusion sino de exposicién. Sélo presenta mi
trabajo y en principio no aborda el de otros autores quienes, en virtud
de postulados o procedimientos de analisis y demostracién que no ad-
mito, llegan naturalmente a resultados diferentes sobre los mismos te-
mas. El porvenir comparara nuestras légicas y zanjard. Dird por ejem-
plo si el recurso al dios eslavo Veles ilumina al indio Varuna, y si es
realmente Apam Napat quien responde en el Avesta postgitico al mis-
mo Varuna, Mi silencio no se basa en la ignorancia ni el desprecio sino
en la seguridad, mia y de otros, de la futilidad de semejantes debates. Si
antafio mantuve muchos, y contra «autoridades» establecidas, es por-
que necesitaba acceder, aun por la fuerza, al minimo de audiencia que
pretendian prohibirme. Esta etapa parece superada. La principal ex-
cepcidn a mi empeiio de optar por la reserva concierne a los libros del
Sr. Jan Gonda (1972), The Vedic God Mitra 'y The Dual Deities in the
Religion of the Veda, que tienen mérito de aportar al debate numerosos
textos secundarios hasta ahora no utilizados. Pero mientras el autor
cree que Je permiten modificar 1a concepeién tradicional de Mitra y la
pareja Mitra-Varuna, clasificando racionalmente los datos antiguos y
nuevos es facil constatar que la confirman. Subrayé esta divergencia lo
mis brevemente posible remitiéndome al sefior Goda en el caso de los
textos que conocia a través de él. Mas en general, las notas y las refe-
rencias han sido reducidas a lo indispensable. En cuanto a los textos
védicos y gaticos en especial, de entre las traducciones que me han sido
propuestas, hasta las més recientes, he adoptado sin discusién las que
tras examen y reexamen me han parecido més plausibles; respecto a las
demis, he consultado la opinién de especialistas cuya competencia no
discuten ni mis adversarios mds decididos. -

Sobre dos aspectos importantes que antafio también dieron lugar a
encendidas polémicas, tras quitarles la espoleta he afiadido como apén-
dices articulos ya viejos que justifican mi posiciéa. Un tercer apéndice,
afiadido a Gitima hora, responde, al contrario, a una necesidad reciente.

G.D.
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Apr.

AV.

-B.

BASS.
BSO (A)S.

BU.

Festus, Paulus L' L?
Gonda, M.
Gonda, DD.

-GS.
IF.

1.

JA.
JAOS.
KB.
KGS.
KS.
LatSs.
Mbh.
Muir, OST.

ParGS.

PB.

Plutarco, Rom., N.
-Pur,

RC.

Abreviaturas

-Aranyaka

ApastambaGS.

AtharvaVeda

-Brahmana

BharadvajaSS.

Bulletin of the School of Oriental (and Afri-
can) Studies

BrhadAranyakaU.

Ed. Wallace M. Lindsay, 1913 (Teubner) y
1930 (Glossaria Latina IV)

Jan Gonda, The Vedic God Mitra {1972)

Jan Gonda, The Dual Deities in the Religion of
the Veda {(1972)

-GrhyaSitra

Indogermanische Forschungen

Indo-Iranian Journal

Journal Asiatique

Journal of the American Oriental Society
KathakaB.

KathakaGS.

Kathaka$.

LatyayanaSS

Mahibaharata

John Muir, Original Sanskrit Texts, 1-5 (1858-
1870)

ParaskaraGS.

PafcaviméaB.

Vidas de Rémulo, de Numa

-Purana

Revue Celtique
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REL. Revue des Estudes Latines

Renou, EVP. Louis Renou, Etudes védigques et paninéennes, 1-
17

RHR. Revue de 'Histoire des Religions (1955-1959)

RV. RgVeda

-S. -Sambhita

SarkhSS. Sankhiyana$s. ’

SBAkWien. SitzungsBerichte der (kk.) Akademie der
Wissenschaften, hist.-phil. Klasse, Wien

SB. SatapathaB.

SMRS. Studi e Materiali di Storia delle Religioni

-SS -SrautaSitra

TA. PaittiriyaA.

TB. TaittistyaB.

TPAS. Transactions of the Philological Society

T8. TaittiriyaS.

-U. -Upanisad

UUA. Uppsala Universitets Arsaskrift

VS. VijasaneyiS.

Y. Yasna

ZCPh. Zeitschrift fiir Celtische Philologie

ZDMG. Zeitschrift der Dutschen Morgenlindischen

Gesellchaft

Como me remitiré a menudo a mis propios libros, emplearé algu-
nas siglas:

DG.

FR.
IR.

JMO.

ME.
MV.
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Nota sobre Jas transcripciones

NA. Naissance d'Archanges (=JMQ I1I).

RIER. Rituels indo-européens & Rome, Klincksieck, Paris 1954.

RRA.  Lareligion romaine archaigue, Payot, Paris 1966, segunda edi-
cién modificada y aumentada, 1974; traduccidn inglesa, Ar-
chaic Roman Religion (=ARR), University of Chicago Press,
Chicago 1970.

NOTA SOBRE LAS TRANSCRIPCIONES

Las citas siguen en cada lengua la grafia o transcripcién habitua-
les.

La longitud de las vocales es indicada con el acento agudo () en
antiguo islandés y antiguo irlandés, y con ua trazo (7) en las demds
lenguas; 2 es la vocal shva; en a. isl. y es el alemdn «i{i»; en avéstico g es
una z nasal; 4 un diptongo reducido.

§%¥ & J equivalen en todos los casos a «sh j ch dj»; x y (v §) son el ach-
Laut alemdn y la sonara correspondiente; en avéstico 8 § equivalen a
la «th» sorda y sonora del inglés, igual que pd en a. isl,; ena.isl.jesla
semivocal de /.

«Sobre la pronunciacién del sénscrito' digamos solamente que la 7
es una semivocal (2@ se pronuncia rita, con una r suave parecida al in-
glésrich); lases palatal y la s cerebral, pareciéndose ambas a la s ingle-
sa (shock) y a la x catalana (xoc), o acaso a la x inicial de palabras caste-
llanas como xenofobia; la ¢ es palatal (cakra se pronuncia chakra); la h
después de consonante es sorda y aspirada, pronuncidndose suave y
pegada a la consonante anterior, con la que forma una sola letra;
mientras que las consonantes nasales (¢, 4, #) llevan un punto debajo
{0 encima) de ellas (asf, la » final de nirvdna se pronuncia como en el
francés fin o acaso como en el castellano gong) .»

1. En la presente traduccién citamos esta explicacién de Raimon Panikkar por es-
tac expresamente dirigida al lector castellanohablante. Véase: Raimon Panikkar, E/ si-
lencio del Buddha, Siruela, Madrid 21997, p. 25 (N. del. T.).
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A menudo, en los cuerpos pequefios, un cierto nimero de letras
acentuadas o marcadas (itdlica) han debido ser sustituidas por las le-
tras no marcadas (redonda) correspondientes; en concreto, en sinscri-
to, varias vocales largas acentuadas; asf, 7 es sustituida por r; 7 vale en-
tonces y acentuada, 7 vale r larga acentuada.
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Introduccién

LOS DIOSES INDOIRANIOS
DE LAS TRES FUNCIONES



En 1907, en el noste de Antolia, en el emplazamiento de una capial
del imperio hittita, los albafiiles exhumaron un documento que en seguida
desperté un gran interés.

Ya entonces se sabia que desde la segunda mitad del segundo milenio
antes de J. C., varios de los principiculos de Stria y Palestina que defendian
a duras penas su existencia entre los grandes reyes vecinos llevaban nombres
que podian interpretarse en indio védico o indoiranio comdin: en una coa-
licion contra el rey semita de Urusalim, la futura Jerusalén, culpable de fi-
delidad al faradn, encontramos, entre otros, un Su-wa-ar-da-ta y un In-
dar-u-ta. El primero, amo de la ciudad que la Biblia llamard Qa°ila, era
sin duda, segin su nombre, «Creado por Suvar (védico Svar, Sdar «Sol»)
y el otro, rey de AkSapa, la biblica Aklaf, tenia un homdnimo exacto en el
RgVeda (8, 68, 17), Indrota, es dectr Ind(a)ra- atd «Ayudado por Indra».
Pero Boghazkoy revelaba a un paraindio mds considerable, rey del podero-
so pais de Mitani. Tras leerlo durante un tiempo Mat-ti-G-a(z)-za, hoy en
dia transcribimos mds bien su nombre (KUR-ti-G-a(z)-za) o Kur-ti- G-
a(z)-za, o Sat-ti-G-a(z)-za, ~es decir *siti-vija «el que'gana botines» (cf.
el abstracto védico inverso vaja-sati). Este personaje era a su vez hijo de
Tu-us-rat-ta (vartante Tu-i§-e-rat-ta), es decir: o el védico tvesa-ritha
«De carro impetuoso» (epiteto de la tropa de los Marut), o una forma veci-
na, *tvis(i)-ratha.

1. Los dioses indios de Mitani

KUR-ti-i-a(z)-za aportaba a la historia mds que su humilde per-
sona. Tras ser destronado recuperé su rango gracias al rey hittita Sup-
piluliuma I quien, ademss, le dio la mano de su hija. La estrecha
alianza que regia estos favores fue formalizada hacia 1380 en un trata-
do, redactado en acadio, del que se han encontrado varios ejemplares.
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El mitanio se comprometia a ser fiel a su suegro y enumeraba los casti-
gos celestiales que aceptaba padecer si faltaba a su palabra. Segin
la costumbre, los contratantes tomaban como garantes de su acuerdo a
dioses importantes de sus imperios. Ahora bien, entre los testigos del
mitanio, entre muchos desconocidos y un gran ndmero de otros iden-
tificables como divinidades locales o babilénicas, figura un grupo ho-
mogéneo:

ILANI TLANI
mi-1t-ra-as-¥i-il u-ru-va-na-a$-Si-el
[var. a-ru-na-a3-§i-il}

ILU ILANI
in-dar (var. in-da-ra) na-ia-at-ti-ig-an-na

Desde el descubrimiento de las tablillas, se reconocié que se trata-
ba de cuatro de los nombres divinos més usuales del RgVeda y, tras al-
gunas discusiones, hoy se coincide en admitir que el final $1/ en los dos
primeros y sélo en ellos es pricticamente hurrita destinado a restituir el
idiotismo sanscrito que supone el doble duelo Mitra-Varuna, «Mitra 'y
Varuna en pareja». Los dioses indios que invoca este rey dé nombre in-
dio son pues, en este orden, Mitra-Varuna, Ind(a)ra y los dos gemelos
Nasatya o Asvin.

Dioses mas «indios» que «indoiranios comunes»: ¢l conjunto de los
vestigios lingiiisticos que dejaron tras de si estos efimeros conquistado-
res recomienda en efecto esta identificacién, aunque siga siendo moti-
vo de controversias, e incluso de algunas invectivas de retaguardia.! Po-

1. El maestro de los estudios sobre los «indios de Occidente» es Manfred Mayrho-
fer, quien les consagré varios libros y muchos articulos, todos de gran importancia. En
especial Die Indo-Arier im alten Vorderasien, mit einer analytischen Bibliographie, 1966;
«Die vorderasiatischen Arier», Asiatische Sutdien 2, 1969, p. 139-154; Die Arier im vor-
deren Orient — ein Mythos? mit einem bibliographischen Supplement, SBARWien 294, 3,
1974. En ellos encontraremos todo lo divertido, cuando no titil, sobie los recientes de-
bates (A. Kammenhuber, LM. D’jakonov). Si todavia duddsemos de la nacionalidad
de estos Arya del Eufrates, los considerssemos una tercera rama auténoma del conjun-
to indoiranio, e incluso protoiranios, la demostracién que aqui expondremos setfa atin
més ficil, pero la cuestin estd resuelta.
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demos imaginar de varias formas el hecho histérico, la migracién que
testimonia esta presencia de paraindios al principio del siglo X1v en el
Eufrates y ms cerca atin del Mediterrdneo. La m4s simple es suponer
una escisién en un periodo precoz de los movimientos que condujeron
al grueso de los futuros indios desde el Turkestdn meridional hasta el
Punjab: algunas columnas aberrantes se habrian dirigido hacia el ex-
tremo Occidente.
Prestos a reivindicar a los cuatro dioses, los indianistas fueron mas
“lentos a la hora de reinvindicar el significado de su presencia, su reu-
nién en el tratado de Bogahzkdy. Se propusieron varias soluciones: por
razones diversas, estos dioses habrian velado igualmente por el respeto
a la palabra dada (Wolfgang Schultz, 1916%); o bien, puesto que uno de
los fundamentos de la alianza lo constituye ¢l enlace entre el rey mita-
nioy la hija del rey hitita, habrian sido afectados, cuando menos en uti-
mo fugar, por las uniones matrimoniales (Sten Konow, 192 13). En
1926, el mis reflexivo de estos exégetas, Arthur Christensen,* dividié la
lista en dos partes e interprets a Mitra-Varuna como representantes de
los dioses «asura», 2 Indra y los Nisatya como los de los dioses «deva»;
mediante estos delegados el mitanio se habria puesto bajo el control del
conjunto de un pantedn bipartito. Cada una de estas interpretaciones
encuentra objeciones. Aunque por naturaleza Mitra y Varuga son sin
duda guardianes de los pactos, y podamos comprender a lo sumo que se
les afiada el dios guerrero Indra como administrador de las sanciones
violentas, no hay modo, salve mediante burdos sofismas, de extender
esta especializacién a los Nasatya. Pensar que estos Niasatya evocan
aqui a los «padrinos» de las bodas, es hipertrofiar una parte limitada de
su provincia védica y renunciar a la homogeneidad en las explicaciones,
pues, de todos modos, ésta no puede ser aplicada a Indra ni a Mitra-Va-
runa. En cuanto a la distincién dsura ~ devd, no es, como admitia
Christensen, una oposicién: dsura designa, en védico, a un tipo de natu-

2. «Die Zwillingsbriider», Mirteilungen der vorderasiatischen Gesellschaft 22-23, p.
284-284; discutido en NA, p. 27-28.

3. «The Aryan Gods of the Mitani People», Royal Frederik University, Publicatio-
nes of the Indian Institute (Kristiania) 1, I; discutido en NA, p. 28-34. Esta tesis fue recu-
perada con una nueva formulacién por Paul Thieme: véase més adelante, Apéndice 1.

4, «Quelques notices sur les plus ancieanes périodes du zoroastrisme», Acta
Orientalia, p. 89, 93-97; discutido en NA, p. 30-40.
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raleza y accién atribuida a algunos devd ademads de a los demonios; am-
bas calificaciones se sobreponen; no por ser los principales dsura, Mitra-
Varuna dejan de ser devd; ademas, la redaccion del texto de Boghazkay
no opone solidariamente a Ind(a)ra y los Nasatya con la pareja formada
por Mitray Varuna, enumera tres términos homogéneos.

Estas tentativas, ademds de sus dificultades respectivas, poseian
una debilidad comin: olvidaban una precaucién elemental. Antes de
cualquier comentario, se hubiera debido buscar si el mismo grupo se
encontraba en los himnos o los rituales védicos y, en caso de que asi
fuese, observar in vivo su valor y destino. La tnica observacién publi-
cada en este sentido hasta 1940 remite a RV. 8, 25: este himno, dedica-
do a los Asvin-Nasatya, nombra a Indra en la estrofa 8 con motivo del
duelo simple Indranasatya (ejemplo Gnico en la recopilacién), y des-
pués en la estrofa 11, Mitra-Varuna con Aryaman, y ningdn otro dios.
Aunque esta indicacidn sea interesante, parece excesivo considerar
como agrupacién sistemitica a menciones sembradas sin orden ni
concierto, en lugares alejados, y a través de 19 estrofas,’

2. Los dioses indios de Mitani en los rituales 'y los himnos védicos:
dos ejemplos

Ahora bien, resulta que el grupo divino de Boghazkdy estd perfec-
tamente atestiguado como tal en la literatura védica en verso y en pro-
sa. El dossier de estos testimonios fue constituido progresivamente
desde 1940, y en el primer Apéndice del presente libro consta en su es-
tado actval. Me limitaré aqui a estudiar dos de los m4s duiles. Uno se
halla en una forma ritual de la VajasenayiSamhiti,® el otro en un him-
no especulativo comiin al Rg y al AtharvaVeda.”

1.° Para trazar en el suelo el rectangulo en el que preparard y en-
cenderi el Ghavaniya (el fuego encargado de transmitir a los dioses las
ofrendas de los hombres), se abre un surco con un arado. Esta opera-

5. Las estrofas 20-25, sobre Vayu, son de hecho otro himno.

6. Interpretado en 1941 en JMQ. 1, p. 60, al mismo tiempo que la lista de {os dioses
de Boghazksy, p. 51.

7. Interpretado en 1948 en JMQ. IV, p. 26-30.
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cibn, realizada bajo estrictas condiciones (respecto al punto de partida,
la direccién), va acompaniada por una férmula dirigida a la vaca mitca
Kimadhuk, «aquella de la que se ordefia todo lo que se desea» (V'S. 12;
$B.7,2,2,12):

kiamam kamadughe dhuksva mitriya vérundya ca indvayasvibhyam
pidsné prajibhya Ssadhibhyah.

«iProduce (a modo de leche) lo que deseen Mitra y Varuna,
Indra, ambos A$vin, Pasan, las criaturas, las plantas!»

Y el BrAhmana comenta:

sarvadevatya vai krsir etibhyo devarabhyah sarvan kaman
dhuksvety etad.

La agricultura concierne a todas las divinidades; para estas
divinidadesproduce (a modo de leche) todos fos deseos; ese es el
sentido.

2.°En un himno (RV. 10, 125 = AV. 4, 30%) donde, segtn la tradi-
cién india, una mujer llamada Vic «Palabra» —que en realidad debe
ser la Palabra divinizada~ afirma que es ¢l fundamento del universo;
la primera estrofa estd constituida por una doble enumeracién: prime-
ro de las clases de dioses, después de los dioses individuales:

ahdm rudrébhir visubhié caramy
ahdm adityair utd visvédevaih
ahdm mitravérunobhi bibharmy
ahdm indragani ahdm asvinobha.

Yo soy quien va con los Rudra, con los Vasu, con los Aditya,
y con los «T'odos los Dioses»;

Yo soy quien lleva a Mitra-Varuna, a ambos, yo quien lleva a
Indra-Agni, yo quien lleva a los Asvin, a ambos.

8. El orden de las estrofas es diferente: en el Atharva Veda la estrofa 2 del RgVeda
estd antes de las dos Gltimas y las estrofas 4 y 5 se invierten. Las variantes textuales son
insignificantes.
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La primera ensefianza de estos textos y todos los del mismo tipo es
de cardcter negativo: la agrupacién de dioses individuales utilizados en
comin no puede haber sido sugerida por las circunstancias particula-
res de cada cual, que son diversas: en Boghazkdy, garantiza un tratado
de alianza que comporta un matrimonio; en la preparacion del fue-
go de las ofrendas, preside la apertura de un surco sagrado y, en el him-
no especultativo, es simplemente un elemento del surtido que la Pala-
bra pretende «llevar». ’

Pero estos textos también aportan una ensefianza positiva més sus-
tancial que la del seco protocolo de Boghazkdy: sitian a la agrupacién
en conjuntos que orientan su interpretacién. Ambos la presentan
como una serie unitaria de elementos en una enumeracién que pre-
tende ser exhaustiva: la Vaca es invitada a satisfacer sarvan kaman, to-
dos los deseos, y la Palabra declara que lo trae todo, mds alld incluso de
la parte visible de nuestro mundo. Y estas totalidades son analizadas.
{Segin qué plan?

El oficiante interpela a esa vaca que, segin la mitologia védica y
postvédica, tiene una relacién esencial con la jerarquia, en concreto con
la jerarquizacién de los seres, pues ¢l principal mito en el que intervie-
ne, la historia del rey Prtu, narra como los sucesivos resultados de sus
alumbramientos y ordefios, asignados distributivamente a estos seres,
pusieron a cada uno en su justo lugar en este mundo.” A este servicio
clasificatorio y jerarquizante se refiere la f6rmula que establece el altar
del fuego. Partiendo del final, los dos Gltimos términos, las «criaturas»
(sea cual sea en este caso el preciso valor de la palabra) y las «plantas»,
aunque personificadas (pues tienen «deseos»), son apelativos y, como
tales, permanecen comprometidos con la naturaleza orgénica. Situado
justo antes, Plisan es un dios, pero el dios de los rebaiios, todavia muy
cerca pues, como su homénimo griego el gran Pan, de la naturaleza
animal; ademds, a veces estd vinculado a los §adra, es decir, a la parte
mds baja, originariamente no arya, de la sociedad (véase Brhadaranyaka
Upan. 1, 4, 13).'° Debemos comprender pues por extensién légica que

9. IR, p.111-117.

10. Sobre Piisan, v. los estudios de S. D. Atkins, Pdsan un the Rig-Veda, Princeton
1941; «Plsan in the Sama, Yajur and Atharva Vedas», JAOS. 67, 1947, p, 274-295. En-
contraremos aqui varios ejemplos de una trfada aparentemente trifuncional donde
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los tres términos que forman la lista hasta Pasan —Mitra~ Varuna, In-
dra, los Asvin~— se refieren a conceptos de mayor dignidad que todos los
siguientes, también enunciados en orden decreciente de dignidad des-
de el punto de vista del hombre en sociedad. En seguida pensamos en la
estructura jerarquizada de los tres varna arya —sacerdotes, guerreros,
ganaderos— que los $udra completaron por abajo, o al menos en los
principios de estos tres varna: brihman, ksatrd, vis(ah).

3. Andlisis de los RV. 10, 125 = AV. 4, 30.

El himno especulativo es mucho mis rico. Sélidamente compues-
to, debe ser examinado en su conjunto. Considera el poder de la diosa
desde cuatro puntos de vista unidos por interesantes transiciones.!! La
primera parte presenta la Palabra en su relacién dominante con dos
grupos de divinidades (entre ellos la lista ternaria que nos ocupa), se-
guidos, en el RgVeda, por algunos dioses aislados; la segunda, muy
breve, la analiza Por si misma, mediante una triada de excelencias; la
tercera, la mds larga, la muestra atendiendo las tres principales aczivi-
dades o necesidades humanas; la cuarta la magnifica en su papel cdsmico.
A priori es probable que en este conjunto claramente construido las es-
tructuras triples de las tres primeras partes no sean independientes y
expresen en términos diferentes pero fundamentalmente equivalentes
una misma idea de la diosa.

Pasan, excluidos los Asvin, ocupa el escaldn inferior; p. e. JAOS., p. 278, una variante
del texto que nos ocupa TS. 4, 2, 5: kdmam kamadughe dhuksva mitriya varundyaca in-
drayagnaye piisna osadhibhyah prajabhyah. Como de costumbre, Indra es emparejado
con Agni (v. més abajo, p. 31), quien no se limita a una de las funciones. Sobre los
stdra, v. Ram Sharan Shamra, Sidras in Ancient India {1958).

11, De este himno existen traducciones o comentarios, especialmente en A. Ber-
gaigne, Quarante hymnes du Rig Veda, 1895, p. 70-71; K. F. Geldner, Der Rig-Veda, 111,
1951, p. 355-356; L. Renou, Hymnes spéculatifs du Véda, 1956, p. 123-124; W, Norman
Brown, «Theories of Creation in the Rig-Veda», JAOS. 85, 1965, p. 33 (Cf. p. 27). F.
Edgerton, «The philosophic materials of the Atharva Veda», Studies un honor of Mau-
rice Bloomfield, 1920, p. 126, sefal6é los cambios aportados al texto rgvédico en el
Atharva Veda; K.L. Janert, «Rigveda-Studiens, IT]. | 1958, p. 103-104 estudié el valor
de ~sthatra en el verso 3d; en L. Renouw, EVP. 16 (péstumo}, 1967, p. 166-167, s6lo han
podido recogerse algunas notas con vistas a un comentario.
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L 1. ahdm rudrébhir visubhis caramy
ahdm adityair uté visvidevaih
ahdm mitrdvérunobha bibharmy
ahdm indragant ahdm asvinobhi.
2. ahdm sémam ahandsam bibharmy
ahdm wdstaram utd pisdnam bhigam
ahdm dadhami drévinam [AV. drévina) havismate
supravyé [AV. supriyd] ydjamandya sunvaté.

1. Yo soy quien viene con los Rudra, con los Vasu, con los Aditya, y
con los «Todos los Dioses». Yo soy quien lleva a Mitra-Varuna en pa-
reja, a ambos, yo quien lleva a Indra-Agni, yo quien lleva a los Asvin en
pareja, a ambos.

2. Yo soy quien lleva el excitante'? Soma, yo quien lleva a Tvastar y
Pasan, Bhaga. Yo quien confiere riqueza(s) a quien hace libacién, al
buen invocador, a quien sacrifica, a quien prensa el soma.

1L 3. ahdm rastri samgdmant vdsanam
cikitiisi prathami yajiityanam
tam ma devd vy ddadhub purutri
bhiristhatram bhiry avesdyantim [AV. -antah).

3. Yo soy la dominadora, aglutinadora de bienes materiales, la que
comprende, ~la primera de los seres dignos de sacrificio. Los dioses me
han distribuido en numerosos lugares (de modo que) estoy destinada
en muchos sitios donde introduzco muchas cosas.!*

1. 4. mdyasé dnnam asti yo vipdsyati
ydh priniti [AV. pripati] yd im Srnéty uktim
amantdvo mim 14 dpa ksiyanti
Srudhi sruta fraddhivim [AV. Sraddheydm) te vadami.

12. Renou 1967 (pero «exuberante», 1956); «en celo» (Bergaigne), «stiirmisch»
(Geldner), «swelling» {(Brown).

13. Es la intrerpretacién mas directa: alli donde los dioses la han situado y est4
«destinada», la Palabra «introduce» una o varias ventajas relacionadas con su naturale-
za (mis abajo, p. 32- 34 y p. 34, n. 1, 4°). La variante del Atharva Veda es una tautolo-

gia muy comiin,

32



Los dioses indoiranios de las tres funciones

5. ahdm evd syayim idim vadam:
Jiistam devébhir [AV. devinim] utd minusebhih {AV.
ménusanam)
ydm kamdye rém-tam ugrdm krnomd
tdm brahmanam tém fsim tdm sumedhim.
6. ahdm rudriya dhénur @ tanomi
brahmadvise sirave hintavd u
ahdm janaya samddam krnomy
ahdm dydvapyrthivi i vivesa.

4. Gracias a mi come alimentos aquel cuya vista discierne, aquel
que respira, aquel que escucha lo dicho. Sin darse cuenta, gracias a mi
viven tranquilamente. Escucha, td que sabes (? o «ilustre»'*) lo que
digo es digno de confianza.

5. Yo soy, por m{ misma, quien dictamina lo que aprecian los dio-
ses y los hombres. A quien amo, a ese, sea quien sea, lo fortalezco, lo
hago brakmdn (masc.), lo hago Vidente, lo hago muy sabio.

6. Yo soy quien, para Rudra, arma el arco, para que la flecha mate
al enemigo del brdhman (neutro). Yo soy quien combate'® para los
hombres. Yo soy quien penetré el cielo y la tierra.

IV. 7. ahdm suve pitdram asya mirdhdn
mdma yonir apsv antdh samudré
tdto vi tisthe bhiivanini visvo-
tamam dyam varsmindpa spysami.

8. ahdm evd vita iva prd vamy
arébhamana b})ﬁmm‘mi viSvi
paro divii pam end prihivyai
tivari mahind sém babhiiva.

7.Yo soy quien da a luz al padre sobre la cabeza de este mundo, mi
matriz estd en las aguas, en el océano. Desde allf me extiendo a todos
los mundos y al cielo, alli lo toco con la cdspide de mi cabeza.

14. «Td que sabes» (Renou, 1956); pero «ilustre» (Bergaigne), «du Beriihmter»
(Geldner), «<you man of renown» {Brown).

15. No hay razén para reducic samdd al sentido de lance literario {Renou, 1967
debido a una opcidn que marca toda su interpetacién del RgVeda).
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8. Soplo como el viento, abarcando todos los mundos, mas all del
cielo, més alld de la tierra: tal es mi grandeza.'®

La estructura es evidente en todos sus puntos.

I. La primera estrofa y la primera mitad de la segunda plantean el
tema del poder universal en términos teoldgicos, enumerando a dioses
de quienes la Palabra dice que «camina con» ellos o que los lleva:

a) Camina con cuatro grupos de dioses nombrados, en plural, por
sus nombres colectivos: los dos primeros (los Aditya, los Rudra, los
Vasu) forman una lista frecuente en los himnos y rituales mientras que
la relacién de estos tres con el cuarto (los Visvadeva) es més floja. El
conjunto denota sin duda la totalidad de las clases divinas, concebida
seglin un andlisis tradicional.

b) Lleva a tres parejas de dioses personales designados, en varieda-
des de duelo, por sus nombres individuales: Mitra- Varuna, Indra-Agni,
ambos Asvin: es decir, a los mismos dioses de Boghazkdy con la forma
«pareja» subrayada en el primer y tercer término por ki «ambos (jun-
tos por naturaleza)» y extendida al segundo por la insercién (sin ubhi)
de Agni, uno de los mas importantes colaboradores ocasionales de Indra.

¢) Lleva, aisladamente a: Soma, T'vastar, Pasan, Bhaga.

Entre los aislados del tercer grupo, dos completan la lista de pare-
jas precedente: Tvastar, dios obrero, y Pasan, dios del ganado, apare-
cen en las mismas condiciones que Pisan en la fé6rmula de apertura
del surco sagrado: dos actividades, sino inferiores al menos mis com-
prometidas con la materia, prolongan asi las actividades de Mitra-
Varupa, de Indra-Agni, de los A$vin. Soma y Bhaga anuncian la con-
tinuacién, por ser las divinidades que corresponden a los dos términos
del provechoso intercambio que define a la segunda mitad de la es-
trofa 2: el soma es la bebida sacrificial ofrecida a los dioses y la funcién
de Bhaga es velar por la justa atribucién de los bienes a los miembros
de la sociedad; en efecto, justo después de enumerar a los dioses a
‘quienes acompata o lleva, la Palabra declara que ella es quien confiere
el drdvina, los bienes materiales, pero que los reserva a quienes los me-
recen por su piedad y su exactitud en las libaciones y sacrificios (sunva-

16. No creo que ezavat, como conclusién de estos alardes panteistas, tenga un va-
lor dimitativo» (Renou, 1957); al contrario: fantae molis erat...
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1é alude a séma). Aunque este favor sea tan valorado, es sélo uno de los
que otorga Vic, aparentemente aquel al que da mds importancia: sélo
concierne personalmente a Soma y Bhaga, al culto y su retribucién.
Ahora bien, Vac «dleva» también a los demas dioses enumerados antes
de Bhaga (que es por su parte uno de los Aditya, junto a Mitra y Va-
runa) y otorga favores que evocan los nombres de estos dioses. {Qué
favores?

IL. La segunda y tercera parte responden precisamente a esta pre-
gunta. Primero (estrofa 3} Vac empieza definiéndose en s{ misma, al
margen de sus relaciones con los dioses que acaba de nombrar y sus re-
laciones con los hombres que detallard a continuacién. Lo hace con
una doble afirmacién:

a) se adjudica en dos versos tres cualidades que justifican su pre-
tensién a la «primacia en el culto»: es soberana («regna-trix»), y tiene
las dos ventajas que permiten sus acciones: constituye acumulaciones
de bienes; es la inteligencia misma;

b) esta soberanfa se manifiesta, como podemos esperar de los
enunciados teoldgicos de la primera estrofa, en varios 4mbitos: la diosa
es destinada (raiz szh3-) a numerosos sectores de actividad y por tanto
capaz de aportar alli (raiz zi¢- en causativo) numerosas ventajas.

III. De hecho, estos 4mbitos son tres en total, caracterizados por
tres estrofas (4, 5y 6), empezando por los que ya han sido destacados
en la segunda mitad de la estrofa 2 —y en cada uno de estos tres dmbi-
tos, Vac encuentra al hombre, s6lo encuentra hombres, en cuyo pravecho
actda. En resumen: 1.°, yo soy —dice— quien alimenta a todos los vivos
(«que respiran») razonables («cuyo ojo discierne») y que practican el
lenguaje y les aseguro un establecimiento estable y tranquilo; 2.° yo soy
—prosigue— por ser fundamentalmente la palabra sagrada, quien hago
a los sacerdotes y los videntes, fuertes'” y sabios;'® 3.9, yo soy —conclu-

17. Mientras el sustantivo djas «fuerza» pertenece estadisticamente, en una pro-
porcién aplastante, a la funcién guerrera, no ocurre lo mismo con el adjetivo ugrd, v.
IR., 1969, p. 88, n. 1).

18. Nétese el adjetivo sumedhds caracterizando diferencialmente a hombres de
primera funcién, como medhésataye «para alcanzar la sabidurfa» la caracteriza en la
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ye— quien arma el arco mortifero para Rudra, el adversario mitico
de los demonios, contra el «enemigo del brahman», y quien combate
para los hombres.

Estas son las tres situaciones en las que Vac declara aportar a los
hombres ventajas esenciales. Pero como recuerda el Gltimo verso de la
estrofa 6, verso de transicién, no sdlo le interesan los hombres: ha pe-
netrado y ocupado el cielo y la tierra.

IV. Con estas tGltimas palabras la diosa, superando a la humani-
dad, hace gala efectivamente de un amplio panteismo que sirve de
conclusién; llena las aguas, los mundos, el cielo, la tierra, € 1ncluso o
que estd mis allg del cielo y la tierra.

Asf, las estrofas 4, 5 y 6 —las Gnicas, con la segunda mitad de la 2,
que conciernen a la humanidad— estin dominadas respectivamente
por: el substantivo énna «alimento» y la raiz ksi- «vivir instalado, tran-
quilo y préspero»;'? los nombres de las dos variedades del hombre sa-
grado, brahmdn y rst; las expresiones dhdnur @ tanomi, «tenso el arco», y
samddam kynomi «combato». Aqui estdn sefialadas (en orden 3, 1,2) las
tres actividades que, en esa época de la historia de la India, se consoli-
dan en clases sociales, «Lehrstand, Wehrstand, Nihrstand», como se
dice a veces sacrificando la exactitud por la asonancia. Por otra parte,
por poco que se ocupe uno de la mitologfa védica, en seguida se ve que
brahmdn y pf7 remiten a la zona de Mita-Varuna, samdd a la del comba-
tiente Indra, dnna y ksi- a la de los serviciales Asvin. Los tres «lugares»
en los que la diosa sitlia sus tres favores son pues aquellos en los que
actlian los dioses nombrados por parejas desde la estrofa 1 (cd), —dos
dioses indios de Boghazkéy».?

trfada de 7,66, 8: «este poema (estd compuesto) con vistas a la riqueza, el oro (r@yZ Ai-
mzryayé'), con vistas a la fuerza (¢fvase) que aniquila al lobo (o al enemigo); este (poe-
ma) inspirado (estd compuesto) con vistas a alcanzar la sabiduria (medhdsitaye)».

19. Sobre esta raiz, véase bibliografia en A. Minard, Trofs énigmes sur les cent ché-
mins I1, 1950, p. 226 (§ 6032).

20. Completaremos la explicacién de este texto con las observaciones siguientes:

1) Elanalisis expuesto permite comprender por qué et Atharva Veda desplazé a la
estrofa 2: toda la estructura concerniente a las tres funciones se halla agrupada sin in-
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As, en el himno especulativo como en el ritual del surco sagrado,
la lista de dioses que nos ocupa se basa en el reconocimiento de las tres
funciones —administracién de lo sagrado, accién guerrera, economia—
cuya armonia jerarquizada es necesaria para que viva la sociedad; estas
son las tres funciones que, en diversos puntos del dmbito indoiranio
—especialmente en el conocido cuadro indio de los brahmana, ksatriya
y vaiSya—, produjeron un reparto, efectivo o ideal, de los hombres en
sacerdotes, guerreros y productores (estos Gltimos precisados segiin la
economia del momento). Volviendo al tratado de Boghazkdy, queda
saber si s al conjunto de su pueblo ya organizado en estas tres clases al
que el rey KURtizava compromete con los nombres de sus protectores
respectivos, o si bien es, abstractamente, al sistema de funciones que
presiden estos dioses. Dicho de otro modo, {en caso de perjurio, acepta
que el equipo divino lo castigue en sus sacerdotes, sus guerreros, sus

terrupcién; pero una vez iniciado el desarrollo césmico, el nuevo lugar asignado a esta
estrofa no es satisfactorio.“

2) En este caso no es necesario buscar, como hicimos en ocasiones con el verso 3¢,
alusiones a otras clasificacionés védicas de las variedades de palabra o ruido: en parti-
cular, en todo el himno nada evoca la voz de ningdn animal.

3) El hecho de que Vie, «Verbums, se presente como el fundamento de toda cosa
explica muy bien, en las estrofas relativas a tos hombres, la multiplicidad de referencias
a la audicién y a la palabra (o al ruido): «ofr» como una de fas tres caracteristicas de la
vida (4 b); orden de escuchar lo que declara Vic (4 d); esta misma palabra apreciada
por dioses y bombres (5 ab); {quizis vna glorificacién del arco (6 a) por el efecto sano-
ro del tiro?

1) La accién de la palabra con tres niveles funcionales estd bien precisada: condicio-
na la alimentacién (5ixi duda mediante la ganaderia y 1a agricultura, los intercambios y
la cocina arganizados, por tanto <hablados»), es el fundamento del culto y la sabiduria
(por sus prescripciones formuladas y transmitidas, sus textos sagrados), domina la gue-
rra (mediante las 6rdenes, las exhortaciones, las injurias, el barritus en la contienda).

5) En la estrofa 3, es probable que 777, al mismo tiempo que el poder real (véase
Renou 1967) evoque también, por oposicién a los dos adjetivos que siguen inmediata-
mente, a la segunda funcién de la que normalmente proceden los reyes (cf. 2gjanya
como sindnimo de Asatriya; ksatrd como concepto bipolar, a la vez «poder temporal» y
«esencia de la funcién guerrera»); SB. 13, 1, 6 y 3 para explicar el contrario del mascu-
lino cetcano rastrin, elige el adjetivo abalé «sin fuerzax; en todo caso estas palabras vé-
dicas rastri, rastrin, nombres de agente, son més ilustrativas que rdjan: representan al
rey no s6lo en su rango sino en el ejercicio concreto de su poder.
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productores diferenciados, o bien que haga fracasar sus rituales, que le
infrinja la derrota y la hambruna? La respuesta depende de laidea que
nos hacemos de la sociedad védica y prevédica, de la antigiiedad y el
grado de realidad que atribuimos al marco social destinado a encar-
narse mas tarde en los varna. Desde el punto de vista de la ideologia —la
{inica cosa accesible a través de textos como éste— la diferencia es me-
nor: la lista tripartita de Boghazkdy y sus correspondientes védicos
atestiguan en todo caso un anélisis racional de las tres actividades que,
bajo el control de los dioses competentes, concurren (condiciones ne-
cesarias y sin duda suficientes) en el éxito, la supervivencia de una so-
ciedad y, puesto que es un rey quien habla, de un Estado.

¢De un Estado, de una mera sociedad de hombres? Desde luego
que no. Los dioses de las tres funciones que acaban de ser identificados
en ¢l RgVeda no sélo se interesan por los hombres, desempefian come-
tidos césmicos en los que, claro est4, conservan sus caracteristicas fun-
cionales, —y ello es tanto mds obvio cuanto que, debido a la existencia
de los demonios, la sociedad divina lleva una vida dificil, comparable a
la de los mortales.

Esta consideracién nos remite a la primera estrofa del himno espe-
culativo, donde hasta ahora hicimos abstraccién de la relacién entre
ambas enumeraciones, la de los grupos divinos de nombre genérico y
la de las parajes divinas de nombre individual. {Qué representa la tria-
da formada por los Aditya, los Rudra y los Vasu??! {En que concepcién
descansa este cuadro de las principales «clases» de la sociedad divina?
Razones convergentes nos incitan a reconocer en éste a otra proyeccién
en lo invisible del mismo modelo social, el que los hombres de enton-
ces deseaban o realizaban por si mismos.?

21. Sobre las relaciones de estas tres clases divinas con los VisveDeva «los Todos
los dioses», no cambiarfa casi nada de JMQ. IV, p. 155-161, ni de las proposiciones ro-
manas (sobre los Quirites) siguientes, p. 161-170; pero ya no escribiria las p. 137-154:
véase IR., p. 209-223; todo lo precede a la p. 137 ha sido sustituido por las dos primeras
partes de ME. 1, 1968. El nombre Visvedeva (Visva- excepcionalmente en este caso) tie-
ne dos usos (Renou, EVP. 4, p. 1): la totalidad de dioses; un grupo especial compuesto
sin duda por elementos indistintos sacados de los tres grandes grupos (Aditya, Rudra,
Vasu), una especie de plebe divina.

22. Interpretacién adoptada por Renou, EVP. 4, p. 41.
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1> Como los Aditya a menudo son llamados los «reyes» y, de he-
cho, regentan el universo, Aber Bergaigne los llamé «dioses sobera-
nos»; este nombre es excelente a condiciéon de que no desdibuje en
nuestras mentes occidentales el caricter esencialmente sagrado, los
vinculos sacerdotales de esta soberania. Los principales son Mitra y
Varuna, es decir, los mismos dioses que abren la lista de dioses indivi-
duales que estudiamos.”

‘Tomados colectivamente, los Rudra son una especie de doblete de
los Marut, la tropa de j6évenes guerreros atmosféricos enzarzados en
esa batalla que es la tormenta, —sin duda proyeccién en el miés alla de
las bandas de mdrya o especialistas de la guerra, que desempefaron un
gran papel en la expansién de los Aryas. Es decir, que actGan ai nivel
de Indra en tanto que combatiente y fulgurante. La solidaridad de es-
tas diversas figuras es subrayada por el hecho de que los Marut, com-
pafieros habituales de Indra, son [lamados «hijos de Rudra».

Por ser poco més que un nombre, los Vasu son dificiles de caracte-
rizar, aunque se trate de un nombre significativo: es el plural masculi-
no del adjetivo cuyo uso dominante en el RgVeda es, en plural neutro,
vdsil, vdsiini, designando a los bienes materiales.?*

Sin duda no es casualidad que dos de estas palabras aparezcan de
nuevo en la continuacién del himno, cada una con su valor funcional
preciso: la Palabra dice (str. 3), que es samgdmant vdsanam «aglutina-
dora de bienes materiales, de riquezas» y (str. 6) que tensa elarco
rudriiya «para Rudra», considerado como el tipico vencedor de los de-
monios y los barbaros (de los enemigos del brahman).

2.° Una segunda razén confirma ésta. En la enumeracién usual
«los Aditya, los rudra, los Vasu», un término es eventualmente sustitui-
do por el término homélogo de la enumeracién de los dioses indivi-
duales, —en ocasiones Indra es presentado en pareja, como en el himno
especulativo, con uno de sus colaboradores ocasionales, o sustituido
por su banda guerrera, los Marut; as:

RV.5,51,10: los Aditya, Indra-Vayu, los Vasu;

23. Sobre los Aditya, véase mas abajo cap. 1y 1L
24. vdsavalpl. masc, designa ora ¢l conjunto de dioses, ora ¢l grupo de los Vasu,
Renou, EVP. 12, p. 75.
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AV.8,1, 16: los Aditya, Indra-Agni, los Vasu;
AV.6,74,3;9,1,3-4; 10,9, 8: los Aditya, los Maruz, los Vasu;
AV.5,3,9: los Aditya, los Rudra, los Asvin.

Es evidente que estas variantes eran consideradas equivalentes al
original,

3.° Finalmente, algunos textos litdrgicos prueban que este valor
_clasificatorio de la triada de grupos divinos era percibido: cada grupo
es solicitado para obtener un favor de su especialidad. Asf, la invoca-

cibnde $B.1,5,1,17:

vasiinam ratau syama | rudranam wrvyayam svaditya aditaye
syamanehasak.

iConcédasenos la generosidad de los Vasu, la extensién de
los Rudra! iConcédasenos los favores de los Aditya para Aditi (o:
para la 4-dizz, la ausencia de vinculos, mds misticos que materia-
les) en inocencia (o seguridad) mistical®

4. Las listas candnicas de dioses de las tres funciones

Los textos que acaban de ser comentados, como varios de los cita-
dos en el primer Apéndice, tienen otras ensefianzas que sefialaremos
brevemente. :

1.° La lista de Boghazkéy y —en cuanto a los términos homélogos—
la del ritual del surco sagrado son la forma mds reducida que pueda
concebirse (con una variante todavia mis simple en la que sélo Varupa
representa el primer nivel). Pero la lista del himno RV. 10, 125, con
«Indra-Agni» en el segundo nivel, as{ como varios que constan en el
apéndice (con Indra- Agni, Indra-Vayu), muestran que formas més ri-
cas eran admitidas y comprendidas. En el primer nivel, otros Aditya
(Aryaman, Bhaga) podrian unirse a Mitra-Varuga (o sélo a Varupa),

25. A. Bergaigne, JA. 1884, 1, p. 211-212, estudié la variedad de seguridad o ino-
cencia que designa anehds; en la gran mayoria de casos, el RgVeda aplica la palabra
como adjetivo a personajes o actos sagrados.
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eventualmente con su madre Aditi; o también, un dios mds especiali-
zado en la proteccién de ciertos sacerdotes, Brhaspati, podia presentar-
se o incluso ocupar todo el lugar. En el segundo nivel, Indra podia ir
acompafiada por uno u otro de los dioses que lo suelen ayudar en sus
hazanas, por ejemplo Vispu. En el tercero, los benefactores Asvin po-
dian ser reforzados por diversas divinidades interesadas respectiva-
mente en un aspecto particular de la abundancia o la fecundidad, es-
pecialmente por la diosa-rio Sarasvati quien, aun activa en los tres
niveles (como la Vic del himno, por otra parte asimilada a Sarasvati en
ciertas especulaciones) residia fandamentalmente en la tercera.?

Del mismo modo, el orden de presentacién de las funciones no
siempre es el orden jerdrquico: asi, las estrofas 4, 5 y 6 del himno RV.
10, 125 las consideran en el orden 3, 1, 2 (y las estrofas correspondien-
tes de la variante del AtharvaVeda, en el orden 1, 3, 2) situando en dlti-
ma posicién la funcién guerrera. A la inversa, se justifica sobradamen-
te el paso de esta misma segunda, en forma Indra-Viyu, a la cabeza de
la lista: Vayu, por nattiraleza un «dios primero» en rituales y mitos,
trae consigo a Indra.

Estos enriquecimientos, flexibilizaciones e incluso sustituciones
no desfiguran el cuadro canénico, como tampoco los complementos
ajenos a la estructura de las tres funciones que, como hemos visto, a ve-
ces la prolongan sin invadirla. Tan s6lo muestran que la ciencia sagra-
da, analizando cada uno. de los tres niveles funcionales, practicaba
subdivisiones cada una de las cuales tenia su o sus patrones diversos,
en resumen, su teologfa, cargada o no de mitologia.

2.° A pesar de las consideraciones precedentes, es estadisticamente
evidente que, en las épocas en las que fueron compuestos los himnos 'y
fijados los rituales, la lista que consideramos ya no era la expresién do-
mimante de la teologia de las tres funciones, como creemos que lo era
todavia entre los principes aryas de Mitani. Los dioses propiamente li-
tirgicos Soma y Agni son quienes de hecho tutelan la clase y la activi-
dad de los sacerdotes; sin duda debieron tener una gran importancia
desde los tiempos indoiranios, pero el papel atribuido a sus homélogos
iranios Haoma y Atar, sobre todo al primero, muestra sus limites. A pe-
sar del lugar todavia eminente que Mitra y Varuna ocupan en los

26. ME12,p.103-107, y ya Tarpeia 1947 p. 45-60.
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Brahmanas, son desde entonces la parte mds vulnerable del viejo edifi-
cio, la mas amenazada por las evoluciones y revoluciones religiosas ve-
nideras en la literatura védica en prosa y la epopeya, y mediante las
cuales se incorporaran los futuros elementos de [a Trimirti: en la epo-
peya, los Aditya, incluso los dos principales, Mitra y Varuna, aparecen
empobrecidos y poco coherentes. Finalmente, en el tercer nivel, los
Asvin tienden desde el RgVeda a liberarse del valor clasificatorio y a
llevar auténomamente una mera existencia de buenos taumaturgos;
ocasionalmente, los hallaremos més tarde relacionados con la clase de
los $idra, ajena a las clases arya. )

3.° Al contrario, salvo los dioses, el cuadro de la ideologfa tripartita
ha sobrevivido, prosperado incluso, y se ha enriquecido con nuevos
materiales, basindose en ¢l sistema de las tres varpa arya que, desde las
partes tardfas del RgVeda ha seguido desarrollindose. Pero subsisten
aplicaciones épicas muy antiguas, independientes de los varga: asi, en
la epopeya, los nietos de Yayat, todos reyes, sobresalen diferenciada-
mente uno por sus riquezas, ¢l segundo por sus cualidades guerreras,
el tercero por una practica asidua de los sacrifictos y el cuarto por coro-
nar estas ventajas tradicionales con una inquebrantable entrega a la
verdad.?”’

Directamente o mediante la especificacién de los varpa, los pensa-
dores a menudo han relacionado la estructura de las tres funciones con
otras triadas de significado y origen diferente —nada m4s comin en el
mundo de los cuadros ternarios—, otorgdndoles de forma més o menos
estable una coloracién trifuncional: por ejemplo, las tres partes super-
puestas del mundo (cielo, atmésfera, tierra); el sistema de los tres «<hi-
jos», guna, urdimbre de todo lo demas (sazzva, rajas, tamas);® la jerar-
quia de valores morales (dharma, artha, kama), la teorfa de los fuegos
sacrificiales (fuego del amo de la casa, fuego de defensa, fuego de las
ofrendas}, los principales colores (blanco, rojo, negro), etc.”’

27. Véase ME. 11, tercera parte.

28. «Hilos que, enrollados, hacen la cuerda» (Nadou).

29. Los niveles del mundo, JMQ. 1, p. 65 (asiAB. 7, 1,5,2- 3: los Vasu y este mun-
do, los Rudra y la atmésfera, los Aditya v el «yonderworld»; los guna, ibid. p. 64; los
principios psicoldgicos, b1d. p. 260 (y ME. 12, p. 94-95); los fuegos del sacrificio (en dl-
timo lugar RRA.2, p. 319-326,y FR. p. 61-68); los colores RIER, p. 45-52.
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5. Destino de los dioses de la tista candnica en el Avesta postgético

Seghn parece ya no se discute que la estructura ideolégica de las
tres funciones, en su forma maés general, fuese familiar a los indojra-
nios indivisos. Lo dejan claro varios pasajes del Avesta gatico y no gati-
c0®y, en el caso de los escitas descritos por Herddoto, la leyenda de los
tesoros-talismanes Gtilmente glosada por Quinto-Curcio.”! En parti-
cular los iranios de Irdn conocian, al menos en teorfa, una divisién so-
cial en clases, pis8ra —sacerdotes, guerreros y ganaderos-agricultores,
ulteriormente completados por una clase de artesanos— coincidente
con los tres varna arya de la India; los principales fragmentos de la epo-
peya de los héroes Nartos, recogidos hace poco mds de un siglo entre
los osetas del Cducaso, dltimos descendientes de los escitas, se desarro-
llan en el interior de tres familias (@riw Narty) definidas respectiva-
mente por la inteligencia, el valor guerrero y la abundancia.”? Debe-
mos admitir pues que ya los antepasados comunes de los indios e
iranios pensaban su organizacién social en este marco, sin que obvia-
mente sea posible determinar hasta qué punto y de qué forma la teorfa
era aplicada: el método comparativo aqui practicado puede descubrir
representaciones, no reconstituir hechos.

Los anilisis y las comparaciones precedentes obligan entonces a
plantear un problema maés preciso. Han revelado, en conformidad con
esta ideologia, una estructura teoldgica expresada en un grupo, una lis-
ta candnica de divinidades a las que, en lo que concierne a los indios, el
- tratado de Boghazkdy asegura la antigiiedad y la importancia: sin
duda ya estaba consolidada, era tradicional, cuando en el siglo x1v an-
tes de nuestra era KURtizava la utilizd para comprometerse con toda
sus consecuencias o con todo su pueblo. {Usaban ya esta lista canéni-
ca, como ideologia, los indoiranios indivisos? En ese caso, {qué fue de
ella en a rama irania de la tamilia?

30. P.e. Yat 5,85-87.

31. Herédoto 4, 5-6; Quinto-Curcio 7, 8, 18-19; véase en dltimo lugar ME. 12, p.
446-452.

32. Las familias fundamentales son las iinicas reunidas y alojadas en la montana
de los Nartos que ocupan totalmente: la cima, el medio y la falda. Con ocasién de otros
episodios épicos, son nombradas otras familias (las Aczt p. e.), pero siguen siendo
exteriores a las @rte Narty, a las <Tres Nartass, ME. 12, p. 457-471.
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El panteén de los iranios mas antiguos, el que conocieron los re-
formadores como Zoroastro,” a cuya sombra crecieron y que fue uno
de sus temas de reflexién, no nos es directamente accesible: en ningtin
documento queda constancia; sélo aparece el resultado de las comple-
jas operaciones teolégicas que implica toda «reforma». Pero este resul-
tado aparece bajo varias formas, para ser exactos en dos estados princi-
pales: por una parte, el pensamiento original de Zoroastro expresado
por las Gathis, donde el monoteismo reina absolutamente, donde,
bajo Ahura Mazda, ninguna de las personas divinas de nombres tan
védicos fue retenida como dios ni como demonio; por otra parte, el res-
to del Avesta, donde la teologia de las Géthds sigue siendo preeminen-
te pero donde, con el nombre de Yazata, «seres dignos de sacrificio»,
son admitidas un buen nimero de divinidades muchas de ellas con
nombres conocidos en los Vedas. No nos corresponde examinar aqui
estos dos aspectos del zoroastrismo en toda su amplitud, ni tratar sus
cronologias relativas. Nuestro tema es puramente teolégico: saber si de
alguno o ambos de estos dos aspectos, ¢l gitico y el no gatico, se dedu-
ce que las reformas iranias partieron de un politeismo centrado, como
el de los més antiguos indios y paraindios del Eufrates, en la estructura
jerarquizada cuya forma india es «Mitra-Varuna, Indra, los dos Nisat-
ya», eventualmente acompafiados por una diosa trivalente.

33. Por no ser esta obra una historia de las religiones iranias no tomo partido sobre
puntos importantes, pero que no alteran en nada el problema aqui tratado: da quién
alude el nombre de Zoroastro?, éa un individuo o a un grupo? ¢Es su accién la pro-
longacién de las reformas anteriores? ¢Heredé en particular un «Ahura» supremo, o
incluso dnico? Tampoco pretendo discutir las fechas, lugares y causas de la reforma
zoro4strica, ni la reintroduccién en la religion reformada de divinidades como Mi6ra,
VoraBragna, Anahiza. No opondré pues nada las recientes novelas que han sido publi-
cadas al respecto, especialmente por el Sr. Ilya Gershevitch, en [a introduccién de The
Avestan Hymn to Mithra, 1959: Zoroastro como profeta de estatura biblica, cuyos sacer-
dotes a la vez maquiavélicos y volterianos intrigan alrededor de los Aqueménidas, es
un fragmento de «<historia» sin secretos para este autor. Sin embargo, es més seguro re-
currir a las exposiciones, clasicas y bien informadas, de Geo Widengren, «Stand und
Aufgaben der iranischen Religionsgeschichtes, Numen 1, 1954, p. 16-83; 2, 1955, p. 47-
134, y Die Religionen Irans, 1955 (trad. Les religions de U'Iran, 1968); Jacques Duches-
ne-Guillemin, La religién de I'lran ancien = Mana 1, 3, 1962. Tampoco pretendo to-
mar partido sobre las relaciones entre la religién de los primeros aqueménidas, en
especial de Dario, y el zoroastrismo.
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Consideremos para empezar el segundo zoroastrismo. Llama la
atencién desde el principio por una distribucién significativa de los
términos. Aparecen todos los nombres de los dioses de la lista canénica
india, excepto Varuna, de quien muchos exégetas piensan que es abar-
cado por la perifrasis Ahura Mazda, el «Sefior Sabiduria». Pero unos
aparecen como dioses y otros como demonios, segin una divisién que
separa la primera funcién de las otras dos y, por tanto, sugiere que los
teblogos han trabajado en efecto a partir del cuadro trifuncional:

RGVEDA AVESTA NO GATICO
Nombres de dioses Nombres Nombres
de dioses: de demonios:
gran dios: )
AHURA MAZDA
I. VARUNA yazara:
MITRA MIORA
II. INDRA -~ INDRA
IIL Los dos NASATYA NANHAIOYA

Asi, los tedlogos que, sin duda algunas generaciones después de
Zoroastro, reintrodujeron a los dioses funcionales en la religién refor-
mada, sélo retuvieron como dioses a los de la primera funcién: como
sin duda pertencian ellos mismos a alguna expresién sacerdotal de esta
primera funcién ~al igual que Zoroastro, quien se declara zaotar, sa-
cerdote [véd. Abrar]- sélo podian concebir la purificacién de la reli-
gi6n, «la reforma» como extensién a todos los niveles de la ideologia y
la moral propias de la suya. Los dioses de los otros dos niveles, que ga-
rantizaban conductas e ideales diferentes, divergentes, amenazadores
pues para la reforma, los de una aristocracia militar violenta y turbu-
lenta, y los de un campesinado avido y tetrenal, fueron rechazados,

" condenados, puestos en la picota; se convirtieron en los ejemplos tipi-
cos de esos daéva que sin perder el nombre indoiranio de los dioses
(véd. dev4)** adoptaron rango y papel de demonios.

34, Ahora tenemos Ja prueba de que esta alteracién del sentido de *dziva no es ira-
nio comin: los escitas no la aplicaron a juzgar por el compuesto oseto peyorativo @vdiv

45



Los dioses soberanos de los indoeuropeos

M4s atn, estos deéva tipicos no son simplemente demonios, ni de-
monios aislados. Son especies de archidemonios, solidarios, y este pri-
vilegio a contrapelo nos ileva a la segunda parte del problema, la que
concierne al zoroastrismo puro de las Géth4s. Cuando el tedlogo Zo-
roastro eliminé a todos los dioses salvo al Sefior Sabio/Sabiduria daca-
s0 no retuvo nada del andlisis trifuncional de la sociedad y el mundo
representado entre sus primos de la India por la coyuntura «Mitra-Va-
runa, Indra, los dos Nasatya»? En 1945 respondf a esta pregunta en mi
libro Naissance d’Archanges del que si bien varios pasajes serdn retoca-
dos en una préxima edicién, la argumentacién sigue siendo vilida.
Esta fue rapidamente aceptada, corregida, atinada por muchos irani-
zantes considerables, rechazada por algunos otros, a veces con una ira
y un desprecio poco habituales en nuestros estudios.

6. Trasposicion de la lista candnica a las Gathés: los Amosa Sponta

En el zoroastrismo no gatico, los dioses funcionales excomulga-
dos, Indra y los NanhaiBya —con la intercalacién de un Saurva, que lle-
va el mismo nombre que el dios indio Sarva (Rudra)— son incorpora-
dos en este orden a una lista de seis archidemonios cuya razén de ser es

oponerse término por término a una lista de seis «<buenas» figuras, ave- -

ces llamadas en Occidente «los arcéngeles», provenientes de la teologia
de las Gathas de la que son incluso una de las piezas esenciales. Adop-
tadas por el zoroastrismo postgatico, aparecen bajo el nombre colectivo
de Ama%a Spanta, «Inmortales Benefactores (o Eficaces)», con un or-
den de enumeracién fijo y en un lugar de honor: inferiores sélo al Se-
flor Sabiduria, en las listas de seres sobrenaturales estdn situadas antes
de todos los dioses restaurados. éQuiénes son estos Ama$a Spanta?

* Sin duda la lengua de los poetas gaticos es de las mds oscuras; su
sintaxis, retérica y poética son originales, por no decir mds, y su voca-
bulario, a pesar de numerosos trabajos eruditos, no ha sido completa-
mente dilucidado. Afortunadamente, su teologia no es del todo presa

(de *apa-daiva), nombre de brujo, literalmente «el que estd al margen de los *duivar:
Dumézil «daiva en ossétes, Paideuma 7 (Festschrift H. Lommel), p. 47-48, revisado en
Romans de Scythie et d'alentour, 1978, p. 295-298,
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de las incertidumbres o enigmas de la traduccidn literal: al menos, los
nombres de las Entidades son claros y sencillisimas observaciones ex-
teriores revelan lo esencial de sus articulaciones.

1.° El cuadro de las frecuencias con que se mencionan las Entida-
des muestra que la importancia relativa que los autores de las Githas
atribufan a cada una concuerda exactamente con el lugar que debia
ocupar en la jerarquia canénica del Avesta postgatico; resulta pues que
si bien esta jerarquia no es declarada en los poemas, por un orden enu-
merativo que excluifa al género literario, ya existia en la época en que
éstos fueron compuestos;® resulta también que no era arbitraria, sino
fundada en la naturaleza de los conceptos divinos que retne.

2.° La mayor o menor frecuencia de las presencias conjuntas de va-
rias Entidades (dos, tres) en el interior de una misma estrofa revela afi-
nidades o indiferencias que s6lo pueden resultar de la definicién o el
oficio de cada cual.

3.° Alusiones precisas, reconocidas desde hace tiempo, permiten
afirmar que ¢l elemento matenal que, en ¢l Avesta postgatico, es con-
fiado diferencialmente a la tutela de cada uno de los Ama3a Spanta, le
era asociado desde las Gathas:

Entidades Eleme.ﬂ fos
matertales
1. Vohu Manah (el Pensamiento Bueno) el bovino
2. Afa Vahista (el Orden muy Bueno) el fuego
3. X3aBra Vairya (el Poder Deseable) los metales
4. Spanta Armaiti (el Eficaz Pensamiento Piadoso) la tierra
5. Haurvarat (1a Integridad, la Salud) las aguas
6. Amaratat (1a No Muerte, la Vida) las plantas

Estas entidades son presentadas como aspectos mis o menos per-
sonalizados del Dios tinico, 0 como sus primeras criaturas y sus princi-

35. Dudo que el término baga, en un pasaje de la gran inscripcién de Behistun,
designe a los Amata Spanta, a pesar de Gershevitch, JNearEasternSt, 23, 1964, p. 18;
pero este autor dio motivos para pensar que, desde el tiempo en que fueron compues-
tos las Gathas, el nombre colectivo Amaga Spanta era practicado, 2unque no se conoz-
can usos, The Avestam Hymn to Mitra, p. 10-11, 163-166.
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pales ayudantes. Sus nombres provienen de un repertorio religioso de
abstracciones también presentes en el RgVeda con su 724%° por ejem-
plo, el Orden justo —césmico, ritual, moral—-, que corresponde al gitico
aka, al antiguo persa arta-. El procedimiento mediante el cual estas
abstracciones se convirtieron en personas activas no €s menos antiguo:
en efecto, a los indios mds antiguos —como por otra parte a los demds
indoeuropeos, de los hititas a los latinos, de los griegos a los celtas— les
gustaba dar vida a los derivados que aportaba a su lengua una abun-
-dante reserva de sufijos abstractos. .

Pero ello s6lo concierne a la forma y no explica lo esencial: {por qué
se eligieron estas seis abstracciones y sélo éstas?, ¢y por qué fueron reuni-
das, cristalizadas en este orden? {Por qué fueron apartados, por ejemplo,
el Saber, la Prevision, la Habilidad, la Voluntad, la Inmensidad, y otros
tantos atributos no menos importantes? En especial, {por qué al final
de una lista con tan pocos términos se permitieron el derroche que supo-
ne la yuxtaposicién de dos Entidades acabadas en -#@ que pricticamen-
te duplican su empleo? Evidentemente la eleccién siguié una intencién
y nisiquiera en el interior de} margen permitido por dicha intencién fue
totalmente libre —dicho de otro modo, respeté un modelo: écual?

1.° Hace tiempo que la pareja final de nombres asonantes Haurva-
tar-Amoratat fue relacionada con los indisociables gemelos védicos, los
Nisatya o Asvin®’ quienes, entre otras cosas, se ocupan de proteger fisi-
camente a los hombres y los animales, especialmente contra la enfer-
medad y la muerte: otorgan salud y vitalidad, rejuvenecen a los ancia-
nos, acaban con la esterilidad; «médicos» entre los dioses, en los
rituales son asociados a la «<medicina», la diosa-ric Sarasvati. Ademis,
aunque los nombres de las dos Entidades zorodstricas sean del género
femenino, no olvidemos que, al margen de la tradicién sacerdotal, es-
taban representadas como seres masculinos pues «ellas» reaparecen en
la tradicién judeomusulmana en forma de los dngeles Harie y Marie,
héroes de una audaz aventura galante en la que son burladoes por una

36. El complejo semantico que designa y¢d, literalmente «lo Ajustado», va del Or-
den general a lo Verdadero (bibliografia de y#4 desde Oldenberg, 1915, en Renou EVP.
3, p- 50). Etimolégicamente, en los vocabularios indoeuropeos més conservadores, lo
verdadero es ora lo que estd (bien) ajustado, ora lo que es real y no ilusorio (ved. 24,
satyd); GO, uérus, etc., se basan en otras imégenes.

37. Asi, ]. H. Moulton, Early Zoroastrianism, 1913, p. 114-115.
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mujer, una Nahid, quien no es otra que la antigua diosa Anzhit; aho-
ra bien, esta aventura se parece mucho a una de las priocipales leyen-
das de los Nasatya védicos donde la virtuosa Sukanyi desbarata su
plan para que el encuentro sea fortuito.’®

2.° En la tercera fila, X¥aOra es la misma palabra que, desde los
tiempos indoiranios, caracteriza a la segunda funcién: en la India,
ksatrd es su principio, como brdkman (neutro) es el principio de la pri-
mera y vif el principio de la tercera; en el sistema de los varna, los gue-
rreros son nombrados por el derivado ksazriya y, en los rituales, Indra es
el dios gsatriya por excelencia, el modelo de los ksatriya. Para los osetos,
de las tres familias de héroes Nartos, la definida diferencialmente por
el valor guerrero y que de hecho ha producido los combatientes mas
importantes, es la de los Exsertegkate, nombre derivado del sustanti-
vo @xsar(t) que es la culminacién regular del iranio comtn x320ra y
significa «bravura, herofsmo».*® Pero, al mismo tiempo, el védico ksazrd
designa, junto a la clase militar de la que suelen provenir los reyes, el
poder, la realeza temporal. Con esta acepcién soberana se reequilibré
el x¥20ra de la reforfha zoro4strica dirigida en parte contra la autono-
mia, la moral especial de la clase militar —y ello hasta el punto de que
buenos traductores de las Gathis pensaron poder traducir el término
por «Reino», con resonancias comparables a las que los Evangelios dan
a esta palabra. El elemento material asociado a la entidad X3afra es,
como ella misma, ambiguo: es el «metal», en todas sus variedades, tan-
to los metales preciosos propios de los hombres poderosos como los
metales vigorosos —ciertos textos explicitan y desarrollan este punto—
con los que se hacen las armas.*

38. NA. p. 159-170; esta interpretacién fue confirmada y desarrollada por el P. J.
de Menasce «Une légende indo-iranienne dans I'angéologie judéo-musulmane: 4 pro-
pos de Hartt-Marat», Etudes Asiatiques (Revue de la Société Suisse d'Etudes Asiatiques)
1, 1947, p. 10-18; buen resumen de H. Ch. Puech, RHR. 133, 1947-1948, p. 221-225.

35. NA., p. 136-156. L. H. Gray, The foundation of the Iranian Religion, 1929, p.
47, ya propuso la derivacién de X3¥aOra Vairya a partir de Indra.

0. Véase p. e. Le livre de Zoroastre (Zaratusht Namagk), ed. y trad, por F. Rosen-
berg, 1904, p. 36, § 31 donde el Amshaspand Shahriver asigna a Zoroastro esta misién:
«Recomienda a todos los portadores de un arma, espada, flecha, maza o lanza mante-
nerla en buen estado y cuidar que no se oxide, pues la vida del enemigo depende de
ella; cuando la ve (en buen estado), se muere de miedo. Cuando un arma estd bien cui-
dada, durante el combate brilla como ef sol. No prestes tu arma al enemigo, pues des-
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3.2 Encabezando la lista, las dos Entidades Vohu Manah y A3a
VahiSta son mencionadas conjuntamente de un modo menos automs-
tico que Haurvatdt y Amaratit, pero con una frecuencia que no deja
lugar a dudas sobre su afinidad, confirmada ademds por la comunidad
de epitetos: vahita es el superlativo de voku <bueno». La palabra aa,
como recordamos mas arriba, sit(ia esta pareja en ¢l 4mbito del 724 vé-
dico, es decir, el de los Aditya, empezando por Mitra y Varuna. Para
precisar esta constatacion, en el capitulo siguiente examinarémos la ar-

-ticulacién de Mitra y Varuna en la India; pero recordemos que, en
1926, sin vislumbrar la explicacién de conjunto reconocida hoy en dia,
un observador perspicaz, Arthur Christensen, sefial6 el parentesco ti-
polégico de Vohu Manah con el Mifra del Avesta postgitico y todavia
més con el Mitra védico.”! En la misma linea de reflexién y ateniéndo-
nos a los datos estadisticos, sefialemos que el orden de enunciacién,
primero Vohu Manah y después Afa, reproduce el orden de los térmi-
nos del compuesto védico y paraindio MitraVaruna;, como sabemos,
este orden se basa en una mera conveniencia mecénica —el término
mids breve debe ir antes—y no obsta para que en el RgVeda, Mitra sea
nombrado solo con menos frecuencia que Varuna; ahora bien, la mis-
ma relacién se observa en la lista gitica: en las 179 estrofas que contie-
nen nombres de Entidad, Vohu Manah sélo aparece sin Afa 11 veces,
mientras que A¥a sin Vohu Manah aparece 30 veces (contra 54 men-

pués, cuando llegue la hora del combate, te har4 falta. Transmite este mensaje integro
a los pueblos de un extremo al otro de la tierra.» En Dénkart 3, 134, los medios mate-
riales de X8aBrevar (también como Realeza) son: las armas, el ejército, el tesoro (trad.
J. de Menasce, 1973, p. 138-139). E] Gran Bundahi3n, 26, 57 s6lo contenta el «metal»
de X3aBrevar como metal de las armas, pasando por analogfa a las armas espirituales
{ed. y trad. por B. T. Anklesaria, p. 220-223). Sobre las monedas indoesciticas de Ka-
nishka figura X3afra Vairya con el nombre de Szoreoro; A. Stein, quien lo identificé
desde 1887, «Zoroastrian Deities on Indo-Scythian coins», Babylonian and Oriental
Record 1, p. 161, lo describe asf: «Ifthe god... has hitherto completely escaped or of dis-
unetive character in the the type. The latter presents us in all its variations with the
wellmodelled figure of a warrior in full Greek armour, with Greek helmet, spear and
shield, - wich on a singlespecimen in the British Museum is replaced by a weapon, re-
sembling a hooks, Por contra, la asimilacién propuesta por F. Cumont de X3afra
Vairya con ¢l «Marte» del mitcacismo (Textes ez monuments figurés relatifs aux mystéres
de Mithira 1, 1929, p. 144) carece de fundamento.
41. Quelgues notices... (véase ms arriba, p. 27, n. 4), p. 103-104.
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ciones conjuntas, sin tercer término) y en general, como Varuga en el
RgVeda, A3a es més considerable en las Gathas que Vohu Manah. Fi-
nalmente, no es casual que el epiteto estereotipado de Manah sea el
simple Vohu «bueno», el de Afa el superlativo Vahista, como para su-
brayar, en un mismo tipo de naturaleza, un orden de importancia in-
verso en el orden de enumeracién.

4.° Queda Sponta Armaiti, la tinica Entidad verdaderamente feme-
nina del grupo, pues Haurvatag y Amaoratit son «falsos femeninos», en
realidad muy viriles. Por su nombre, pertenece a la primera funcidn
(cf. véd. Aramati), pero el elemento material que tiene asignado —y s6-
lidamente asignado, pues el préstamo armenio Spandarmet, por ejem-
plo, no significa sino «tierra»— lo establece en la tercera.*? Esta multiva--
lencia recuerda a la diosa que, como hemos visto, en la India a veces es
afiadida a la lista de dioses masculinos functonales y en el Avesta
postgitico conservé con el nombre triple «la Hidmeda, la Fuerte, la In-
maculada» (Aradvi Sura Apéh’itﬁ). Quiz4s el lugar de Armaiti en la lis-
ta, no como complemento final, sino en el interior, justo después de
X3abra, justo antes de H{aurvaté; y Amaratat, manifiesta esta multiva-
lencia.®® ’

42. A, Meillet, «Sur les termes religieux iraniens en arménien», Revue des Etudes
Arméniennes 1,1921, p. 233-236 (p. 234-235 sobre Spandaramat y Sandaramat), citados
en Etudes de linguistique et de philologic arméniennes, 11, p. 193-196; G. A., «Arevs Haj
Zofovrtagan havad®'i me» («El sol en la creencia popular armenia»), Hantés Amsoreaj,
1929, col. 647-648 (col. 648, el Sol nocturno entrando en casa de Santaramed [pronun-
ciacién armenia occidental]). El culto sasdnida de Spandarmac es un culto minucioso
a la tierra, Sayast né-fdyast 15,20-24.

43. En la lista de dioses de Mitani, la secuencia de dioses paraindios (Mitra-Va-
runa 13-14; Indara 15; Nisatya 16) es inmediatamente completada por fa gran diosa
babilénica Allatum (17), quien se halla separada de este modo del pelotén de dio-
ses babilénicos (8-12) v seguida por divinidades de otro tipo (¢18?; 19-21 dioses de las
ciudades). Ahora bien, Allatum es la «Dama de la Tierra» y segin E. Dhorme, en ella
se vefa «una forma divina de la tierra, ersetum» (Les Religions de Babilonie et d'Assyrie =
Mana 2, 1945, p. 39). En nuevos hibitats, este tipo de gran diosa asociada a los dioses
de las tres funciones debia ser muy propensa a asimilarse a una figura local preexisten-
te, Tarpeia, p. 63-64.
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7. Primeras conclusiones

Las observaciones precedentes, repito, escapan a las dificultades
que lastran la filologia de las Gathis. Estdn hechas desde el exterior y
van dirigidas a los nombres de las Entidades, su orden canénico de
enumeracién en el Avesta postgitico, sus frecuencias de aparicién o
asociacién en las Githas o los elementos materiales que conllevan.
Ninguna depende pues del contenido de las estrofas, ninguna es con-
trariada por las dificultades gramaticales o estilisticas que comporta el
contenido. La explicacion en la que convergen todas sin excepeidn es la si-
guiente: la lista de Entidades llamadas a convertirse en los Amaia Sponta
Sue sustituida en la teologia reformada por una lista de dioses de las tres
Junciones muy cercana a la que estaba en curso entre los futuros indios."
De esta manera, estos primeros misioneros pudieron conservar el ani-
lists tradicional de los mecanismos del mundo al tiempo que purifica-
ban la ideologia basada en este andlisis, uniformizando, incorporando
al servicio, segtin la voluntad exclusiva de Ahura Mazda, a los nuevos
patronos de las funciones, y por consiguiente las conductas humanas
correspondientes. Esta tendencia de todas las Entidades a «parecerse,
sino a equivalerse, de hecho a modelarse segiin las primeras incité
hace sesenta afios a Bernhard Geiger a buscar en los Amaga Spenta un
equivalente aproximativo de los Aditya.®

Del conjunto de la solucién resulta la siguiente tabla, donde sélo se
toman en consideracién las listas estructuradas, atestiguadas como ta-
les:

44. Los epitetos de las Entidades son dignos de mencién. La relacién de Vohu y de
Vahista en el interior de la primera funcién fue sefialada mds arriba, p. 47; Vairya im-
plica deseo, lo que conviene a un sustituto de Indra; Spanta, otro epiteto comdn de
todo el grupo de las Entidades, evoca la trivalencia (ME. 12, p. 103-107) de Armaiti y
generalmente de la diosa afiadida a la lista de dioses funcionales; las dos ltimas Enti-
dades, en sustitucién de los Gemelos, carecen de epiteto pero sus nombres tienen la
misma formacién, el mismo suftjo.

45. Die Amosa Spontas, ihr Wesen und ihre urspriingliche Bedeutung, SBARWien, k.-
ph. K1.,176,7,1916. No discuto las interpretaciones mis recientes, especialmente de R.
C. Zachner (1961) y de Miss Mary Boyee (1975).
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Entidades Dioses con Adversarios
giticas y funcionales | complementos | postgiticos de
postgaricas indoiranios védicos: las Entidades
(segin la lista
- de Boghazkoy)
Vohu Manah Mitra [nueva
fabricacién
. abstracta: Mal
Pensamiento]?
ASa Vahista Varuna Indra®
XsaOra Vairya | Indra Saurva®
i : los Rudra,
(Rudra-
Sarval)
Sponta Armaiti diosa Nanhaitya®*
- trivalente:
Sarasvati
Haurvatat- los dos Nasatya [nuevas
Amorotit fabricaciones
abstractas: Sed,
Hambre]?

1. Sarva: cf. Rudra en RV. 10, 125, 1 y 6, mds arriba, p. 30-31.

2. Aké Manah «Mal pensamiento», segiin Vahu Manah; «Sed». «Hambre» segin
las aguas y las plantas asociadas a Haurvatit y Amoratit.

3. Que las divinidades convertidas en <archidemonios» sean relegadas un puesto
puede explicarse, en el caso de Indra, por la ambigliedad de 1 nocién de los X3aBra-
ksatra (a la vez principio de la segunda funcién y «poder temporal» en la primera); en
el caso de Nnhaiya, por la intencién de conservar unido el bloque de los dioses fun-
-cionales condenados. ‘

4. El singular en el caso del duelo puede explicarse por la influencia de los demds
«archidemonios», o por la del arcdngel opuesto, Armaiti, todes en singular. El tnico
pasaje del RgVeda en el que Nasatya estd en singular no permite ver en este ndmero el
estado primitivo de la representacién.
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Obviamente, esta interpretacién panorimica debe prolongarse con
interpretaciones internas, lineales, de los textos ghticos: examinemos si
el modo de accidn que tiene en estos textos cada una de las Entidades o
grupos de Entidades confirma, apoya o invalida las explicaciones de-
ducidas de la observacién de las lineas exteriores del conjunto. Pero
sefalemos ante todo que las dificultades lingiiisticas y estilisticas son
tales que, en m3s de un caso, el exterior iluminari un interior irreme-
diablemente oscuro y las conveniencias generales previamente recono-

_cidas arbitrardn entre varias construcciones sintdcticas posibles. No se
trata de nada ofensivo para la filologfa, nada que justifique la irritacién
de aquellos que creen tener el monopolio de estos nobles rompecabe-
zas porque en su juventud se tomaron la molestia de aprenderlos de
memoria.

Este trabajo de verificacién iniciado en Naissance d’Archanges fue
desarrollado y mejorado por varios sabios, especialmente Kaj Barr, Jac-
ques Duchesne-Guillemin, Geo Widengren. Para el tema del presente
libro, los beneficios de esta excursiéon hasta tierras de Zoroastro son
considerables, pues confirma:

1.° que los pensadores de la comumdad prehistérica indoirania si-
tuaban como eje de su teologia la concepcidn de las tres funciones;

2.°que no dudaban en resumir esta teologia en una breve lista, una
lista canénica, de divinidades jerarquizadas;

3.° que la pareja védica Mitra-Varuna no debe ser estudiada como
un dato independiente, sino como el principal de los tres términos soli-
darios y jerarquizados;

4.° que la doble representacidn, a este primer nivel, ya era indotra-
nia;

5.° que la dindmica interna de la pareja védica Mitra- Varuna y la
de la pareja Vohn Manah-ASa Vahi3ta deben poder iluminarse y con-
trolarse mutuamente, pues la segunda es una derivacién de la primera,
realizada seglin una direccibn e intencién conocidas.
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CAPITULO PRIMERO

- Mitra-Varuna

SQué necesidad logica fundamenta la asociacion de Mitray Varuna, la
mds estrecha del panteén védico —si exceptuamos la de ambos Asvin, de tipo
sin duda diferente?

A decir verdad, hace mds de un siglo que la pregunta tiene respuesta en
lo esencial y, salvo algunas construcciones sin porvenir, las opiniones, in-
cluida la de Hermann Giintert, emitidas desde Aber Bergainge hasta nuces-
tra generacin no han tenido otra intencion que precisarla, completarla o,
en el caso de Louis Renou, limitarla. Hoy en dia sélo dos trabajos han pre-
tendido, no sin pompa nt fanfarrias, inaugurar nuevas perspectivas. Pero
padecen las debilidades habituales de sus autores. Por retener sélo una de
las principales de cada uno de ellos, el Sr. Paul Thieme se basa en inadmi-
stbles postulados cuyas consecuencias desarrolla imperturbablemente, ha-
ciendo caso omiso de las sefiales de alarma;' el Sv. Jan Gonda enriquece di-
ligentemente la materia pero la divide y la lia en las divisiones menos
adecuadas para abordarlas, de este modo la orienta facilmente hacia la so-
lucién de su agrado® excluyendo la concepcin tradicional que sin embargo
la acecha por todas partes. De este modo, el panfleto del primero ya sélo es
en la bibliografia un pintoresco divertimiento, y la utilidad de la memoria
del segundo reside en los textos que afiade al dossier y que, a pesar de mu-
chos esfuerzos y artificios, sélo confirman lo que ya sabiamos.

1. Mitra and the Aryaman, Transactions of the Connecticut Academy of Arts and
Science 41, 1957, p. 1-96. Esta memoria va dirigida en gran parte contra mi. Respondi
en JA4. 246, 1958, p. 67-84, y con motivo de una pintoresca intervencién de M. 1. Ger-
shevitch, /2d. 247, 1959, p. 171-173. Véase mds abajo Apéndice IL.

2. The Vedic God Mitra, Orientalia Traiectina, 1972; The Dual Deities in the Reli-
gron of the Veda, Verhandeligen der kon. Nederlandse Akademie van Wetenschappen, Afd.
Letterkunde, N. R. 81,1974, p. 145-208 (Mitra-and-Varuna). A ambos libros nos referi-
remos como «Gonda, M.», «Gonda, DD.». Véase mas adelante, Apéndice IIL
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L. Mitra-Varuna en los himnos védicos y después de los himnos

Una constatacién de orden cronolégico domina el problema.

En el RgVeda, la distincién entre Mitra y Varuna se sefiala apenas,
con alusiones o formulaciones enigmdticas. El Atharva Veda, compen-
dio de himnos mégicos, es més explicito en este punto, pero es mds
adelante, en la literatura védica en prosa, tratados rituales y comenta-
rios, cuando ambos dioses son definidos con mayor frecuencia uno res-
pecto al otro. -

A priori, semejante situacién puede interpretarse de dos maneras. O
bien revela una evolucién: cuando fueron redactados los himnos del
RgVeda ambos dioses habrfan coexistido sin distinguirse realmente,
salvo ocasionalmente para algunos poetas que los habrian obligado a
ello y a partir de cuyos esbozos sin significado los doctores y ritualistas,
tras varios siglos, habrian desarrollado una teologfa diferencial. O bien,
desde los tiempos prevédicos, la coexistencia de ambos dioses se habria
basado en semejante teologia, sin que los autores de los himnos, aun co-
nociéndola, sintiesen la necesidad de expresarla por no tratarse de tedri-
cos nj profesores, sino de poetas y curanderos mis interesados en afirmar
y utilizar la armonfa entre dos grandes dioses que especular sobre sus
méritos respectivos en favores comunes; habrian dejado esatareaalos ri-
tualistasy, tras ellos, a los sabios autores de los tratados sistemdticos.

La mayoria de vedistas, parece ser que también el Sr. Gonda, des-
cartan la primera tesis que por contra es uno de los postulados del Sr.
Thieme. Estdn en lo cierto. La segunda es en efecto recomendable por
consideraciones concordantes.

1.°La presencia durante tantos siglos en el Eufrates como en el Indo
de dos dioses de la primera fila sélo es concebible si no corrfan peligro de
duplicar su cometido a cualquier nivel, dicho de otro modo, si su coexis-
tencia se fundaba en una distincién completa e irreductible, aunque la
presencia de uno de los términos implicase junto a él la presencia del
otro. Esta condicién bastaria para descartar la tesis del St. Thieme? para

3. Encontramos ya el mismo error, con graves consecuencias, en el Varuna de H.
Liiders, 1, 1951, p. 37: «Mitra ist so eng mit Varuna verbunden, dass er einer Wesens
mit ihm sein muss, wenn dic Erkliruag Varugas richtig seis soll... Eid (Varuna) und
Vertrag (Mitra) sind in Indien, wie schliesslich iiberall, aufs engste verbundens.

58



Mitra-Varuga

quien Mitra y Varuna formaban al principio y todavia forman en los
himnos una especie de yunta bien adiestrada: a la cabeza del mundo se
habrian puesto, para «tirar» en el mismo sentido, dos nociones muy ve-
cinas que serfan, en virtud de una postura etimoldgica del autor, el Con-
trato (Mitra) y la Palabra Verdadera (Varuna). Como la asociacién ba-
sada en semejante relacién carecia de cualquier cardcter de necesidad, la
pareja asi formada habria sido continuamente expuesta a simplificarse,
a reducirse a uno de los términos: {qué es el contrato sino una variedad
o aplicacién de la Palabra Verdadera?

- 2.°En los pocos casos en los que los autores del RgVeda han sedia-
lado una diferencia de naturaleza entre ambos dioses, esta diferencia
no es un matiz en una cuasi sinonimia, s una oposicién, expresada en
una férmula antitética, es decir, el tipo de relacién por excelencia que,
en las parejas de conceptos que sustenta, excluye que uno de los térmi-
nos pueda reabsorberse en el otro. Sé bien que el Sr. Thieme niega la
antitesis incluso allf donde es mds evidente. Pero los textos son tenaces.

3.° Simétricamente, en la literatura védica en prosa, la relacién de
ambos dioses sietpre es antitética y no resiste la interpretacién del Sr.
Thieme, a menos que algin habilidoso sea capaz de dar sentido a ex-
presiones como (SB. 3, 2, 4, 18, ezad va avarunyam yan maitram) «Lo
que es de Contrato no es de Palabra Verdadera». El Sr. Thieme vio la
" dificultad pero la traté como suele tratar lo que se le resiste; le consagra
algunas lineas desdedosas (p. 71): «Mitra and Varuna, like so many
other gods of the RgVeda, have become [en los textos en prosa] merely
names. that can be handled by the all-powerful magician [[éase: el ri-
tualista, o el redactor de los Brahmana] as suits his will and can be
identified with any pair of opposites of the universe according to the
requirements of any particular context». Dudamos que los tedlogos se
diesen semejantes libertades. De hecho, a pesar del tiempo transcurri-
do entre su redaccién, hoy ya no es posible admitir una brecha tan pro-
funda entre los himnos por un lado y los rituales y comentarios por
otro. En la época en que fueron compuestos los primeros, la religién
sin duda no se reducia a las efusiones lfricas, lo Gnico que se ha conser-
vado; éstas debian contar, como ocasidn y soporte, con un buen néime-
ro de ceremonias, principalmente sacrificios, destinados a obtener la
benevolencia de los dioses: en todo momento Soma, Agni, la Aurora y
muchas otras figuras divinas debieron su importancia a las liturgias.
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Que los rituales que leemos fuesen enriquecidos respecto a los del si-
glo XX 0 XV antes de nuestra era es mas que probable; que fuesen fun-
damentalmente diferentes, que fuesen inventados ex nikilo o por meta-
morfosis total tras la «edad» de los himnos, es inverosimil y es
contradicho por correspondencias inmediatas con Irdn (haoma, atar) y
por més amplias concordancias indoeuropeas (teorfa védica y romana
de los fuegos sagrados, asvamedha y Caballo de Octubre, astapadi y For-
dicidia, sautramani y suouctaurilia, etc). ¢Cémo imaginar entonces que
una pareja tan importante en las férmulas rituales y los himnos como
Mitra y Varupa fuese vaciada de contenido y reinterpretada totalmente
de un grupo de textos al otro?*

4.° Del acercamiento de las dos observaciones precedentes resulta
una tercera; todas las expresiones antitéticas que el RgVeda aplica a
ambos dioses figuran también, en formas vecinas, entre las muchas
que contiene la literatura védica en prosa. Por ejemplo, dicha literatu-
ra dice de muchas formas que Mitra es el dfa y Varuna la noche. {Noes
eso lo que RV. 1, 115, 5 profesaba ya, en forma de enigma, a propésito
de las idas y venidas del sol ?

tdn matrdsya vérunasyabhicikse
saryo rapdm kynute dyor updsthe
anantdm anydéd risad asya pijah
krsndm anydd dharital sém bharanti,

Esta (doble) forma, (una) de Mitra, (la otra) de Varuna el sol
la asume para hacerse visible en el seno del cielo; ilimitada (es)
una (de sus dos) forma(s masivas), la (que es) brillante [= as-
pecto de Mitra]; la otra, la negra [= aspecto Varunpa] los alazanes
{= los caballos del sol] la repliegan.

{Sostendremos que el autor del himno no pretendia poner a cada
dios en relacién con uno de los dos anyad, con uno de los términos de

4. Ademis, el RgVeda sin duda no da cuenta de toda la teologfa de su tiempo:
F.B.]J. Ruiper, II]. 15 (1973), p. 226.

5. Traduccidn de L. Renou, EVP. 15, 1966, p. 6: «Aquf aparece (¢por primera vez?)
implicada una asociacién entre Varuna y la noche (o al menos la forma negra del sol)».
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la oposicién «sol diurno ~ sol nocturno», «sol ~ dia»?, do que sélo lo
hizo por diversién, hasta que lejanos epigonos se tomaron en serio esta
relacién fortuita o ilusoria deduciendo una teoria que en adelante serfa
corriente? Retrocediendo sin duda ante esta aplicacién de su tesis, el
Sr. Thieme opt6 por la defensa més radical: mientras dedica paginas y
mds paginas a las facilidades que le ofrecen los textos del RgVeda en
los que Mitra y Varuna son asociados sin ser distinguidos, a lo largo de
sus noventa paginas buscamos en vano una referencia, una alusién a
RV. 1,115, 5 —texto bien conocido, cuya ensefianza han respetado y su-
brayado todos los vedistas, de Bergaigne a Renou.

Este conjunto de considerantes s6lo permite una decisién: de un
extremo al otro de la carrera de Mitra y Varuna comao grandes dioses sobe-
ranos, desde los tiempos prevédicos hasta el final de los tiempos védicos, su
unién conservé el mismo principio, un tipo de contraste cuyos contenidos
estudiaremos ahora.

~

2. Complementariedad y solidaridad de ambos dioses

Precisemos primero algunas caracteristicas generales del dossier.

1.° La oposicién de Mitra y Varuna nunca es, no podia serlo, hosti-
lidad o rivalidad, sino mera complementariedad. Ambos dioses, con las
ideas y conductas que representan, son igualmente necesarios para la
vida de los hombres y el cosmos. Cuando se oponen no se alinean uno
en un lado «<bueno», el otro en un lado «<malo», aunque se hayan detec-
tado algunas resonancias en este sentido.’

2.° Desde el punto de vista del hombre, como del cosmos, lo que
importa ante todo es la obra comiin de ambos dioses, pues la especifi-
dad de cada cual es menos interesante que su complicidad. Por tanto,
en los himnos, no sélo 1a obra comin suele ser atribuida con todos sus
. aspectos a la pareja indivisa, sino que a veces alguno de los dos dioses,
nombrado solo, es como el delegado de la pareja y asume las cualida-
des o modalidades de ambos, e incluso aquellas atribuidas diferencial-

6. Gonda, DD., p. 18], bibliografia sobre las caracteristicas «rudrianas» de Varuna
(Bergaigne, Rodhe...); p. 155, sobre las «sinister and pernicious sides of his character
wich continue to arrest the attention of the poets of the Atharva Vedan.
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mente al otro cuando se expresa la distincién. Huelga insistir aqui en
lo que es esta obra comin: ha sido presentada varias veces’ y de hecho
abarca lo que esperamos en todo lugar de los grandes dioses: creacién
de las partes y las articulaciones del universo (tarea en la cual otros dio-
ses, especialmente Indra y sus acélitos, desempefian funciones mds
especiales); administracién, mantenimiento y control de este universo,
en particular de su divisién binaria (cielo y tierra) y de los grandes me-
canismos alternos que lo animan (dia y noche, estaciones...); vigilan-
cia, con espionaje,® de las sociedades humanas, de sus actos religiosos y
conductas morales. En resumen Mitra y Varuna son por excelencia los
conservadores del 7¢4, literalmente del «ajustado»,” del Orden exacto
en todas sus especificaciones, y también del conjunto de nociones de
las que ¢4 es el centro y que Bergaigne traté en un capltulo adrnlrable
de su Religion Védique con el titulo de «L’idée de Loi».!?

3.°En el RgVeda hay una considerable desigualdad cuantitativa en
los usos, si podemos llamarlos asi, de ambos dioses. Varuna, aislada-
mente, recibe 8 himnos (10 si desdoblamos dos de ellos) y Mitra uno
s6lo (2 si lo desdoblamos) pero 1til para caracterizar al dios: «éste es
presentado —afiade Renou-'"! eminentemente favorable y benefactor,
sin sombra de ese aspecto temible que caracteriza a Varuna».

4.° La oposicién se expresa no s6lo mediante proposiciones del tipo
«Mitra hace (posee, etc.) esto, Varuna hace (posee, etc.) lo inverson,
sino también mediante ecuaciones del tipo «Mitra es esto, Varuna es lo
inverso». En la retérica o la l6gica de los Vedas, este procedimiento, la
identificacién de dos conceptos o dos dioses, es generosamente em-
pleado y sélo invita al auditor a reconocer entre ellos una semejanza
importante, pero circunstancial o parcial, que no destruye la indivi-
dualidad de cada cual. M4s tarde tales asimilaciones tendrin conse-
cuencias metafisicas y, poco a poco, culminarin en un niirero ilimita-
do de equivalencias estables.

7. En particular, sobria y objetivamente, en A. A. Mcdonell, Vedic Mythology,
1897, p. 22-30.

8. Tanto si estos espias son las estrellas, una trasposicién césmica de fos «espfas
del rey» iranios o ambas cosas a la vez.

9. Véase mis arriba, p. 48, n. 36.

10. II1, p. 210-271.

11. Renou, EVP.7,p. 3.
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Ahora estamos en condiciones de abordar la cuestién de fondo:
dcudl es la orientacién diferencial de cada uno de los dos dioses en el
interior de su actividad unitaria? La respuesta sélo puede ser una des-
cripcidn a partir de ciertos observatorios que, en cualquier ocasién, son
los més apropiados para revelar lo esencial de un dios:*? Mitra y Va-
runa se distinguen por sus caracteres, medios y modos de accién, rela-
ciones con el cosmos y el hombre, afinidades sociales y teolégicas.

3. Distincion entre ambos dioses: a) los caracteres

Aunque ambos estin vinculados al 744" y velan por su respeto, en
este control Mitra tiene fama de benevolente, amistoso y amable, tran-
quilizador, mientras que Varuna tiene fama de justiciero, riguroso, te-
mible. Y es asi desde el RgVeda. Mientras que esta compilacién rebosa
de himnos y estrofas en las que el hombre expresa su temor ante Va-
runa, el himno Gnico, omejor dicho la unién de los dos pequefios him-
nos dirigidos a Mitra (3, 59) sélo expresa la confianza en un dios tan
bien dispuesto como poderoso. Léase la traduccién de Renou en el vo-
tumen 5 de los Etudes védiques et paninéennes, p. 66, que precede inme-
diatamente a la del primer himno a Varuna de la compilacién (1, 25).
Impresiona el contraste entre una continua profesién de esperanza, de
confianza incluso, y una deprecacién inquieta dominada por la pala-
bra «compasién». La primera parte del himno a Mitra acaba asi:

12.. El lector comparari estos «observatorios» con los empleados por Gonda en su
libro sobre Mitra, donde las relaciones de Mitra con Varuna {cap. I) estdn ¢n el mismo
plano que sus relaciones con la luz {cap. IT), can Agai (cap. IIT) con el sol (cap. IV), ~
ete.

3. Comparto totalmente la opinidn de L. Renou sobre la controvertida cuestién:
¢debemos traducir las palabras clave de un sistema de peasamiento muy diferente del
nuestro? «Sea cual sea el término inglés elegido para traducir 14, estamos seguros de
dar en el blanco; como todo significante de esta importancia significa al mismo tiempo
otra cosa («“yo” es otro» podria ser el lema del RgVeda), qué sacamas realmente de tra-
ducir ;747 iAcaso la eleccién de tal o cval equivalente aclara en algo el seatido general
de la frase?, JA. 251, 1963, p. 395; cf. EVP. 7, p. 16. En el caso de szd ta mejor aproxima-
cién sigue siendo «Orden {c6smico, ritual, moral)», basado en el ajuste exacto de las
partes; «verdad» es s6lo uno de fos elementos de la comprensién de este concepto.
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4. Aquf esta Mitra, (dios) digno de alabanzas, muy favora-
ble, rey de buen poder temporal: acaba de nacer, ¢l organiza-
dor. iOjala tengamos parte en el pensamiento benevolente de
este (dios) digno de sacrificio, en su buena disposicién bené-
fica! :

5. El gran Aditya debe ser abordado con alabanzas. (Es
quien) hace organizarse a los hombres'* él, tan favorable al
chantre. Para este Mitra celebrable entre todos, verted al fuego
esta oblacién, (de modo que le sea) agradable.

he aqui el inicio del primer himno a Varupa:

1. Si abusdsemos del voto (que nos une) a ti, dios, oh Va-
runa, como clanes (abusando del voto que los une al rey), dia
tras dia,

2. no nos entregues por ello al arma mortal, (al arma) que
mata, de (td) irritado, (no nos entregues) al furor de (td) eno-
jado.

Remitiéndose a Bergaigne, el Sr. Gonda ha expuesto claramente

estos rasgos diferenciales de Varuna:

14.
15.
16.
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It should, moreover, be emphasized that some typically Va-
runian features are generally speaking conspicuous by their ab-
sence as soon as the poets address themselves to the dual divine
personality. Varupa is alone as the god who moves or resides in
the waters.! It is Varuna whose wrath is roused by the infringe-
ment of his ordinances. It is he who attacks the sinners, seizes
the severely (e. g- SB. 2, 3,2, 10). It is he who binds them with his
snares of fetters from wich the poets want to be delivered. Itis he
for fear of whom people take precautions, lest he could see and
follow them (7S. 6, 6, 3, 5), the same expression (¢nanvavayaya)
being used in connection with the much dreaded Rudra. It is

yataydjjana-, véase mas abajo, p. 68, n. 24.
Gonda, M. p. 15-16; cf. DD., p. 154-155.
Sobre Varuna y las aguas, véase mds abajo, p. 79 y n. 62.
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exactly two features —his relations to the waters and his punishe-
ments, his fettering and loosening— wich continue to arrest the
attention of the poets of the AtharvaVeda. Insisting on the sinis-
ter and pernicious side of the god’s character they suppress any
thought of pity and forgiveness,!” with the result that the diffe-
rences between their Varuna and the picture give us of Mitra era
greater then they appear to be in the RgVeda.

Como ya dijimos, los poetas no tienen reparos en atribuir indistin-
tamente a los dos dioses reunidos las caracteristicas de uno u otro o, en
comun, las de uno solo. Por tanto, Mitra casi nunca participa por con-
tagio en las cSleras de Varuna. Aunque existan matices. En uno de esos
pasajes del RgVeda, Mitra, aun asociado a Varuna en la «célera» propia
de ese dios, recibe al mismo tiempo, como alusién a su verdadera natu-
raleza, como una correccidn, el epiteto «el més amado» (7, 62, 4, trad.
Renou):!8

kol
ma 2 héle bhiima virunasya myor
ma mitrdsya priydramasya nyndm

i..Ojald podamos librarnos de la furia de Varuga, de Vayu,
de Mitra el mis amado por los sefiores [0 simplemente: por los
hombres de calidad]!

En los textos védicos en prosa, este contraste entre los caracteres a
veces serd expresado con formulas brutales. El SatapathaBrahmana,
que habla a menudo de los vinculos de Varuna y lo muestra asiendo a
las criaturas (p. €. 5, 4, 5, 12), dice al contrario que Mitra no hace dafio
a nadie y que nadie le hace dafio (5, 3, 2, 7). Con mis énfasis, la Maitra-
yaniSamhita 1, 5, 14 y otros textos, dicen, jugando con el doble valor de
Mitra, nombre divino y apelativo que significa «amigo»: mitrena ca va
imah praja guptah krurena ca «las criaturas son protegidas por un amigo

17. Cf. L. Renou, «Varuna en el Atharva Vedan, Fesischrift Hermann Lommel,
1960, p. 125.

18. Renou, EVP. 5, p. 87. Ninguno de los textos citados por P. Thieme, Mitra and
Aryaman, habla de la célera de Mitra solo, sino todos de la célera de Mitra y Varuna
juntos.
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y un tipo duro».! Y ese es precisamente el sentimiento atribuido a Mi-
tra cuando se niega a ayudar a los demds dioses en el asesinato empero
indispensable del demonio Vrtra ($B. 4, 1,4, 8): «En verdad, soy el ami-
go (mitra) de todos», A veces, esta «amistad» universal de Mitra tam-
bién se expresa con un adjetivo negativo que aleja de él lo que, al con-
trario, es caracteristico de Varuna: alguien es invitado (Ka:AGS. 26, 6) a
contemplar a la recién casada aghorena caksusa maitrena «with Mitra’s
non terrific eye [or: with a not terrific mitraic eye]». Del mismo modo,
desde el RgVeda, a Mitra y s6lo a Mitra se le aplica, en hapax, al mismo
tiempo que priya «querido», un epiteto que anuncia la «no-violencia»
de las morales de la India ulterior y ~hasta tiempos muy recientes—con-
temporanea, #himsana «not hurting, compassionate» (5, 64, 3).%°

4, Distincion entre ambos dioses. b) los medios de accion

Siempre con las mismas reservas —eventual acumulacién en la aso-
ciacién de ambos dioses de caracterfsticas propias de cada uno de ellos;
escasos préstamos, estadisticamente despreciables, de caracteristicas de
uno a otro— los modos de accién divergen en el sentido que se espera
del contraste de naturalezas.

El riguroso Varuna dispone lazos, nudos, con los que ata instanta-
neamente a quien quiere castigar. Son citados a menudo en los him-
nos, los Brahmanas o los tratados rituales y caracterizan realmente al
dios. Incluso han dado lugar a un significativo artificio de casuistica,
pues el lazo, aun cuando es simbélicamente necesario en un ritual, im-

19. Gonda, M., p. 40; S. Lévi, La doctrine du sacrifice dans les Brahmanas, 1898,
p. 168: «<Mitra es el “amigo”. Cuando los dioses emprendieron la lucha contra el més
temible de sus adversartos, Vrtra {cuyo nombre parece emparentado ¢n su origen con
Varuna), apremiaron a Mitra a golpear a su vez al demonio; “pero se negé. No —dijo—
soy el amigo universal”, No obstante, a la larga, las amenazas de los dioses le hicieron
ceder; pero una vez asestado el golpe, se alzé un grico de reprobacién. “iEl, que es el
amigo, ha hecho dafo!” (§B.4,1,4, 8y textos paralelos citados al pie)». Véase otras ex-
presiones de la dulzura de Mitra, Gonda, M. p. 75,77, 78.

20. Renou, EVP. 5, p. 79; 7, p. 63; dhimsana se traduce «que excluye el dafior. Sin
duda debemos a este contraste de caracteres la atribucidn de la izquierda a Varuna, la
derecha a Mitra, Gonda, DD., p. 156 (TB. |, 7, 10, 1).
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plica inconvenientes, el principal de los cuales es precisamente entre-
gar a Varuna la cosa atada, que sin embargo no le estd destinada. Ese es
el caso de la vaca que sirve para comprar el soma para el sacrificio.?!
Debe ser atada, sin lo cual no podria ser controlada y podria desapare-
cer; pero con el lazo serd confiscada en provecho de Varuna y ya no po-
drd cumplir su funcién en el negocio sagrado. Los liturgistas sortearon
esta dificultad confiando a Mitra el cuidado de atarle un pie: as{ sera
atada y controlada y sin embargo escapard a Varuna. El estrecho vincu-
lo de Mitra con Varunpa le permite utilizar los lazos, pero neutralizdn-
dolos: sélo es un préstamo, durante el cual Varuna no reivindica su de-
recho, sin que por ello Mitra se prevalga de una propiedad que no es
suya.

Ademis de los lazos, el gran medio de Varuna es la may3,? el po-
der de modificar y crear formas.?? Gracias a ella fueron establecidos el
rtd y sus grandes soportes materiales, «a través de la mayd de Varuna
fue tendido el hilo del 724» (RV. 9, 73, 6). El nacimiento de las auroras,
la ascensién del sol, el equilibrio del cielo y la tierra, del mar y los rios, la
alternancia del dia y la noche (o del sol y la luna), las obras del fuego y
la beneficiosa caida de la lluvia, en resumen, las partes dindmicas del
r¢d, las que implican un amplio movimiento o un «cambio a ojos vista»

" importantes, se deben a esta maya soberana. Ahora bien, el RgVeda
alude dos veces a la maya de los Aditya en general (sin alusién a la crea-
cién) y tres veces a la de Mitra y Varuna reunidos; la mayd de Varuna es
invocada siete veces, la mayoria en relacién con un acto creador u or-
ganizador, y ni Mitra ni ninguno de los dem4s Aditya es jamads por si
solo mayin. El poeta de 10, 147, 5 dice incluso explicitamente, dirigién-

21. Gonda, M. p. 32; sobre los lazos como caracteristica de Varuna, Gonda, DD.,
p. 149,

22. Renou, EVP. 7, p. 37 (ad [, 151, 96): wnayd se aplica en puridad a Varuga solo
(cf. 6,48, 14; 7, 28, 4; 10, 99, 10; 147, 5), pero también figura (épor extensién?) en los
pasajes indistintos de Varuna-Mitra». Definicién de A. Minard, Trois énigmes sur les
cent Chemins, 11, 1956, 871: «fuerza mediante la cual los dioses, especialmente Varuna,
realizan ciertas estructuras eficientes». Sobre el correspondiente avéstico de mayé, que
significa «prestigion, véase J. Kellens «Prestige et satisfaction dans V'Avesta», Miinche-
ner Studien zur Sprachwissenschaft, 32, 1974, p. 87-101.

23. La parte védica de mi articulo «Ordre, fantaisie, changement dans les pensées
archaiques de 1'Inde et de Romer, REL. 32, 1954, p. 139-160, sigue siendo valida, pero
m4s adelante renuncié a la comparacién con el latin 78s.
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dose a Indra: <TG eres para nosotros Mitra (con el doble sentido: el
dios, el amigo), mayir como Varuna», reservando pues diferencial-
mente a Varuna solo (como en 10,99, 10 tratindose atin de Indra; en 6,
48, 14 tratandose de Pusan) el honor de figurar en una comparacién
como el tipo mismo de mayin.

Los medios propios de Mitra son muy diferentes: juridicos o para-
juridicos. Su epiteto propio, yasaydjjana, tal como reconoce el Sr. Gon-
da,* «gives us a hint that Mitra has something to do with (what is)
“right” and “law”». El sentido preciso de la palabra es discutido, las dos
interpretaciones mis probables son vecinas: «que pone a la gente en su
justo lugar (en su relacién con los demdés)» y «que hace que la gente se
entienda». Sea cual sea el modo de representarnos los instrumentos de
estos acuerdos, debian ser acuerdos formales con validez de pacto o
contrato, probablemente formularios, con garantias, Asi, no sorprende
leer (TS. 2, 1. 8, 4) que cuando se inicia un conflicto, quien desea un
acuerdo (samaya) debe ofrecer una victima blanca a Mitra:* de este
modo se dirige al dios —dice el comentario— con lo que pertenece al
dios, y el dios pone al hombre en armonia (semnayati) con su mitra, su
amigo». Tampoco debemos olvidar que, en avéstico, en el Yast 10 (a
MiBra), el apelativo mi6ra significa sin lugar a réplica «contrato».

5. Distincion entre ambos dioses: c) los modos de accién

1.° En situaciones concretas, la accién de Varuna es violenta, siibi-
ta, la de Mitra es suave y transcrurre por vias naturales. En los
Brahmanas esta modalidad del contraste queda ilustrada en un gran
nimero de aplicaciones, todas en el mismo sentido; a Mitra le pertene-
ce lo que se rompe por si solo y a Varuna lo que se corta a hachazos
(SB.5,3,2,5); a Mitra la nata que se forma sobre la leche y a Varuna la

24. Gonda, M. p. 93. Sobre la raiz yat- (caus. yaray-}, véase E. Benveniste, Mélan-
ges Georg Morgenstierne, p. 26 «situar(se) en el lugar apropiado, ocupar su emplaza-
miento natural»; debemos precisar, «en relacién a los demds». Traducciones variables
en Renou, EVP. 1, p. 100; 4, p. 98; 7, p. 8 (yatay- «promover acuerdos, pactos»); 13,
p. 107 (Benveniste aprobado); 16, p. 64, 123. Bibliografia y discusién en Gonda, M.
p. 93-99) (Benveniste aprobado), DD., p. 148, 182.

25. Gonda, M. p. 67.
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mantequilla fabricada batiendo la leche (:67d. 6); a Mitra lo que se cue-
ce al vapor, y a Varuna lo que se asa al fuego (:47d. 8); a Mitra las plan-
tas, como el arroz salvaje, que crecen en tierras incultas y a Varuna las
que crecen en terrenos labrados. (SB, 5, 3, 3, 8); a Mitra la leche cuan-
do se recubre con su piel natural, a Varuna la leche puesta al fuego
{(AB. 5, 26, 6), o bien a Mitra la leche hervida?® (que por tanto no se
agriard), a Varuna la leche fresca (lista para fermentar) (KS. 27, 4); en
la.mezcla de la ofrenda, la leche (calmante) pertenece a Mitra, a Va-
runa el soma (asaz excitante) ($B, 4, 1, 4, 9). Dada la importancia del
soma en Jos rituales, esta Gltima férmula ha suscitado en los comenta-
rios muchas glosas ttiles, que el Sr. Gonda resume asf:?’ «The soma is
often mixed with milk (cf. RV. 1, 135 [a Mitra y Varuna], 4) so that it
tastes sweeter and less pungent than the pure juice».

Aunque obviamente cada una de estas detalladas especificaciones
es artificial, todas resaltan una misma oposicién que no es precisamen-
te lo que el Sr. Gonda concluye:?® «This poiats to a relation of the un-
natural or artificial with Varuna and of the natural and what is not ef-
fected by special human effort with Mitra». El hombre sélo marca la
diferencia como agente: cocer al vapor y asar también son el resultado
de la intervencién humana (es tendencioso decir que la coccién al va-
por se realiza «spontaneously or rather exclusively through divine
agency»); la oposicién reside en el cardcter violento o sibito del proce-
so (que efectivamente, a menudo requiere un agente), o la violencia
virtual de la materia (szrongness del soma, capacidad de la leche cruda
para fermentar) por una parte, frente al cardcter progresivo (con o sin
el hombre) de la accién, o la suavidad de la materia (leche; leche hervi-
da y enfriada) por otra.

26. Gonda, M. p. 25, 35.

27. Gonda, M. p. 25.

28. Gonda, M. p. 23. En la nota 4, €l Sr. Gonda cita, sin comentarla, una exégesis
india mds pertinente que deberia haberle hecho rectificar la suya: «After having writ-
ten this sentence, I came across G. V. Devasthali, Religion and Mithology of the
Brahmanas, Poona, 1965, p. 160 f: “From these references [hervido ~ asado, etc] it
would appear that Mitra and Varuna represent two aspectos of the same power that
bring about the same results with the only difference that the one does it by force caus-
ing in the process some violence, break or injury, while the other does it only in a natu-
ral way, without causing any such thing”».
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2.° En cuestiones morales o rituales, la accién propia de Varuna es
mis bien punitiva, la de Mitra acogedora: «Varuna atrapa con su nudo
varuniano a quien es poseido por el mal» (T$. 2, 3, 13, 2; cf. $B. 12,7, 2,
1); cuando se sacrifica, «todo lo que est4 bien sacrificado, Mitra se lo
queda, pero todo lo que est4 mal sacrificado, se lo queda Varuna» (B,
4,5,1,6; TB. 1, 6,5, 5, etc.). Cuando ambos dioses son propicios por
igual, el favor de Varuna consiste en apartar lo que rio es deseado, el de
Mitra atraer lo que es deseado (TB. 3, 6, 3).2° '

3.2 En cuestiones psicolégicas, Mitra tiende mas a la reflexién, Va-
runa a la accién. Es el resultado de las dos equivalencias expuestas una
tras otra en $B. 4, 1, 4, 1: Mitra es quien concibe (abkigantar), Varuna
quien hace (kartar); Mitra es el kratu, concepto cuya mejor aproxima-
cién es «fuerza deliberante» (Renou, EVP. 8, p. 4), Varuna el daksa
«fuerza operante».* ‘

4.° En virtud de su naturaleza, Mitra a veces es invocado para apa-
ciguar y en particular interceder ante su riguroso colega. El Sr. Gonda
insiste acertadamente en el papel de Mitra en numerosas circunstan-
cias en las que el hombre busca esta fanz, este apaciguamientto de los
dioses o las cosas,> pero eso es s6lo una aplicacién de la naturaleza be-
nevolente del dios y no fundamenta la etimologia de su nombre, hacia
la que tiende todo el libro del Sr. Gonda.* En cuanto a la intercesién,
se observa, entre otros ejemplos, en TS. 2, 1, 9, 3, bien comentado por el
Sr. Gonda:** «Curiously enough, the god [= Mitra], after receiving
from a man who is long ill a white animal, but this act obviously is not
in need of reciprocation on the latter’s side: in that one is offered to Mi-
tra, the text says, by means of Mitra he [= the officiating priest] appea-

29. S. Lévi, La doctrine..., p. 154; Gonda, M., p. 16-17,32- 33,y DD., p. 149.

30. Sobre estas palabras, véase K. Ronnow, «Véd. kratu-, eine wortgeschichitliche
Unterschungy, Le Monde oriental, 25, 1932, p. 1-90; |. Gonda, M. p. 27-28, DD., p. 197,
traducido krdiu- «inventiveness, resourcefulness,» ddksz «skill, adroitness». A. Minard,
Trots énigmes sur les Cents Chemins 11, § 809 4, traduce %. por «energia concentradas, 4.
«energia creadora» y, en la zona retérica del vocabulario, £. «fuerza (de imaginacién,
de inspiracién)», d. «capacidad (de realizacién segin las estructuras impuestas)», ci-
tando a Renou, EVP. 2, p. 58, «(§rdtu) la facultad de comprender lo que precede al acto
creador.»

31. Gonda, M. p. 66-76 con numerosas textos citados.

32. Véase mds abajo p. 86.

33. Gonda, M. p. 72.
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ses (famayati} Varuna for him [= the sacrificer]; in that one is offered
to Varuga, straightway he sets him free from Varupa noose... ». Y el Sr.
Gonda aftade: «We now understand why the first stanza of the only
Mitra hymn (RV. 3, 59, 1) should be recited in expiation of rain falling
on the sacrificial fire or in the sacrificial milk».

Mitra siente una afinidad particular por la fraddha, la confianza
tranquila, suerte de fides, que debe tener el hombre por todos los
‘componentes sobrenaturales de su religién, desde la proteccién vo-
luntaria de los dioses bien invocados hasta la eficacia mecdnica de los
ritos bien realizados.* El Sr. Gonda ha sefialado® que, «in a syste-
matically arranged enumeration of the (mantra called) “Spouses of
gods” (TA. 3,9, 1 y sig.; BASS. 12, 3, 23), in wich most of the divine
powers (cf. sakt) show a certain affinity, thus Send “Missile” being
Indra’s wife, Pathya “Path” Pasan’s [...] etc., Sraddhi is coupled with
Mitra»; en el mismo conjunto, la extrafa y poderosa Virdj es la esposa
de Varuna.

6. Distincion entre ambos dioses: d) las afinidades cosmicas

En su conjunto, nunca lo repetiremos lo suficiente, Mitra y Varuna
estdn la mayorfa de veces indiferenciados en sus relaciones con el cos-
mos, en particular con las divisiones binarias o los mecanismos dobles
que lo componen: gobiernan juntos el cielo y la tierra, el sol y la luna,
velan por la alternancia del dfa y la noche y son solidariamente activos
en uno y otra. Pero de las observaciones precedentes sobre sus natura-
lezas, podemos prever que cuando sean destinadas distributivamente a
uno u otro término de estas parejas, 2) el término més cercano al hom-
bre, material o moralmente (lo terrestre, lo visible, lo familiar, etc.) se
alineard con Mitra, el término més alejado (lo celestial, lo invisible, lo
misterioso, etc.) con Varuna; &) lo mds luminoso dependerd de Mitra,
lo més tenebroso de Varupa. Tales son en efecto las opciones que cons-

34. Sobre sraddha, véase H.-W. Kéhler, Srad-dha in der vedischen und altbuddhis-
tischen Literatur, Diss. Gottingen, 1948; IR., p. 47-59; C. Sandoz «La correspondance
lat. credo: skr. sraddha et le nom indo-européen du coeurs, Univ. Bern, Inst. f. Sprach-
wiss., Arbeitspapiere 10, 1973, p. 1-8.

35. Gonda, M. p.85.
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tatamos, explicitas en los textos védicos en prosa, declaradas por alu-
sién en los himnos.

1.° La formulacién extrema se halla en SB. 12,9, 2, 12: al salir del
bafio que sigue a cierto rito sacrificial, el sacrificante «se establece en
los mundos», mediante ofrendas a Mitra y Varuna. ¢Por qué? «Mitra
es este mundo, Varuna es el otro mundo.» Las mds de las veces, lo
que esta en juego es por una parte la tierra como morada de los hom-
bres, por otra el resto del mundo, en especial el cielo, donde se produ-
cen y preparan los grandes fenémenos. Asf, ya en KV, a propésito del

soma:36

cakrir divih pavate kftvyo rdso
mahin ddabdho véruno hurdg yaré
dsavi mitré vrydnesu yajifyé

‘tyo nd yiithé vrsayiih kénikradat.

Se clarifica, la sabia de! cielo (0: «La sabia (desciende) del
cielo clarificindose»), activa, poderosa, (en tanto que) gran Va-
runa, a quien no puede engaiiar el hombre que sale del recto ca-
mino; {en tanto que) Mitra, el soma, digno de sacrificio, ha sido
prensado en los hébitats, relinchando como un caballo en celo
en medio de }a manada.

Aqui, la oposicién de Varuna y Mitra se coordina evidentemente
en la oposicién de divdh («caeli», o «de caelo») y de vpjdnesu («in saep-
tis, in sedibus humanis»): por un lado, la mencién del cielo recuerda
la aposicién del «gran Varunas, por otra, las instalaciones terrestres de
los hombres estdn englobadas por el nombre de Mitra. Otros pasajes,
incluso sin contraste con Varuna, confirman la afinidad particular de
Mitra con las sociedades humanas y sus emplazamientos. Asi, RV. 3,
5, 3:%7

36. Traduccién parecida de L. Renou (EVP. 9, p. 26) (sobre vrjdna, literalmente
«territorio cercador, 10, p. 79; 16, p. 125); con una traduccién un poco diferente, buena
glosa de A. Bergaigne, La religion védigue..., 111, p. 136.

37. Renou, EVP. 12, p. 54.
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ddhiyy agnir manugisu viksy
apam garbho mitrd riéna sadhan.

Agni ha sido instalado en las tribus humanas, embrién de las
aguas, Mitra, (dios) va directo a su objetivo gracias al 774.

Varios ritos citados por el Sr. Gonda,® se basan en esta convenien-
cia: ApSS. 6, 26, prescribe una ofrenda a Mitra cuando un hombre
vuelve a casa después de mds de nueve dias de ausencia porque «Mitra
[...] mira las instalaciones de los hombres (&7s¢i%) con un ojo que no
parpadea». AV. 19, 19, es un himno que utiliza el capellin cuando el
rey se retira para dormir. Un cierto ndmero de dioses, entre los que no
figura Varuna,* son «subidos», llevando diversos elementos del mun-
do, bierbas, rios, etc., llamados las «fortalezas» que el sacerdote asegu-
ra a su sefior. La correlacién entre el que lleva y la cosa llevada, dice el
Sr. Gonda, descansa a veces en una analogia clara: asi, Vayu, el Viento,
lleva la atmésfera, Soma, planta, lleva las hierbas. Ahora bien, la tierra
la [leva Mitra. Ratificando a H. Liiders, el Sr. Gonda comenta: «Mitra
is given this place in the system of correlations, i. e. associated with the
hearth, because Varuna is known to be a denizen of heaven».*® La con-
veniencia es sin duda atin mas directa.

Los Aditya que encontraremos en tos dos capitulos siguientes son
clasificados de modo mis sistemdtico en RV. 4, 3, 5, estrofa dirigida a
Agni:*!

éCémo ti, oh Agni, dirigirds esta queja (contra nosotros) a
Varuna?, écé6mo hasta el cielo? éCudl es nuestra falta?

{Cémo le hablaris (de ello) al liberal Mitra, en la Tierra?
{Qué (diras) a Aryaman, a Bhaga?

. 38. Gonda, M. p. 32.

39. La ausencia de Varuna puede explicarse por su afinidad con el «poder tempo-
raly, ksatra: el rey que se duerme no sabe qué hacer de este poder y lo manda dormir;
<o quizis con Varuna se omiten las partes lejanas, mistertosas del universo?

40. Gonda, M. p. 34. '

41. Véase mds abajo, pp. 99y 133.
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La simetria del primer y tercer verso es evidente e implica que la
relacién de Mitra con la tierra equilibra la relacién de Varupa con el
cielo.

Reducido a los limites y necesidades de una sociedad particular, la
relacién conserva el mismo sentido: lo «cercano» es entonces el interior
de la sociedad y lo «lejano» es lo exterior, lo fordneo. Asf, RV. 4, 55, 5
(en los VisveDevah) donde es probable que Varupa se disimule, como
"ha propuesto Sayana, bajo la etiqueta pdtih el «Maestron:¥

pat pitir jinyad dmhaso no
mitré mitriyad utd na urusyet.

Que el Maestro nos guarde del peligro proveniente de ex-
tranjeros y que Mitra nos libere de quien venga del «mitriano»
[= de hombres de casa, de compatriotas].

«De all{ se concluye —dice acertadamente Renou— que Varupa
concierne al peligro exterior (sentido conocido de jénya), Mitra al peli-
gro intestino [...].»

2.° Aunque Varuna sea luminoso y reine sobre un trono dorado, es
activo tanto de dia como de noche y junto a Mitra dirige en su totalidad
la alternancia de los dfas y las noches. Sin embargo, cuando los poetas
o teblogos quieren distinguir y repartir las dos secciones periédicas de
tiempo continuo, sin excepcién a Mitra le corresponde el dia, y a
Varuna la noche. Esta férmula es constante en los libros en prosa y
suele ser tenida en cuenta por los exégetas modernos.*? Sélo citaré un
pasaje del comentario de Sayapa en RV. 1, 141, 9: Varuno ratryabhi-
mani devah... mitro ‘havabhimani devah «Varuna es el dios que preside
la noche, Mitra el dios que preside el dia». La oposicién adopta a ve-
ces la forma Mitra-Mafiana ~ Varuna-noche*y, en la literatura ritual,
Mitra sera asimilado habitualmente al sol, como también el Aditya que
le es mds préximo, Aryaman, destino que nunca tuvo Varuna. El At-

42. Renou, EVP. 4, p. 57; Gonda, M. p. 2 (cf. p. 89); P. Thieme, p. 88, n. 61, com-
prende pdtih como Aryaman.

43. Bibliograffa en Gonda, M. p. 37, n.5.

44. Gonda, M. p. 40-41, 57,

74



Mitra-Varuna

harvaVeda aporta el mismo testimonio en dos ocasiones: segin 13, 3,
13 el dios Agni se convierte en Varuna de noche y Mitra de dfa; 9, 3, 18
pide que Mitra abra por la mafiana la casa cerrada, obviamente de no-
che, por Varuna.® Pero el contraste ya se encuentra en el RgVeda —lo
vimos més arriba* 1, 115, 5— donde los aspectos «brillante» y «<negro»
del sol se reparten entre ambos dioses.

De esta representacién proviene por una derivacidn natural la opo-
sicién'mds general entre los colores preferidos por uno y otro, espe-
cialmente en cuestién de victimas: blanco (ocasionalmente rojo) para
Mitra, negro para Varuna.’ Como también proviene la relacién espo-
rédica de Varuna con el oeste, presente en el AtharvaVeda* y el Sata-
pathaBrahmana que implica una relacién simétrica de Mitra con el
este, no tan bien documentada.

3.” El fuego es el elemento que cambia mds y mds rdpido de apa-
riencia. Por ello los poetas del RgVeda gustan compararlo con los dio-
ses mdés variados. Cuando es asimilado a Mitra y Varuna, es para ex-
presar dos de sus compOrtamientos opuestos. Pero, por su misma
multiformidad, el fuego, en un mismo estado, puede ser considerado
desde varios puntos de vista, opuesto por tanto a varios de sus otros es-
tados. De ahf un margen de arbitrariedad y cierta inestabilidad en las
asimilaciones. '

He aqui un caso de los menos sofisticados, RV. 5, 3, 1, que Ber-

gaigne comentd con su lucidez y mesura habituales.*

tudm agne vdruno jayase yit
tvdm mityé bhavast ydt sémiddhah.

45. L. Renou, Festschrift H. Lommel, 1960, p, 125.
6. Véase p. 60.
. 47. Gonda,M.p. 37.

48. Renou, Festschrift H. Lommel, p. 125, n. 10; Gonda, M. p. 36. Pero véase la ob-
servacién de F. B. J. Kuiper, 1J]. 15, 1973, p. 225 (¢l conjunto de los Aditya vinculados
al oeste).

A9, La religion védigue..., p. 137, comentario de Renou, EVP., 13, p. 106, menos sa-
tisfactorio. «a, Agni ambiguo entre humo y fuego (Agni varuniano); &, Agni solar {Mi-
tra)»; comentario més extrafio de P. Thieme, p. 83-84, quien hace intervenir la nocién
de Contrato y rompe la solidaridad de ambos versos.
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Oh Agni, eres Varupa cuando naces, te conviertes en Mitra
cuando te inflamas.

«Parece —dice Bergaigne— que para Agni nacer y ser alumbrado
sean una (nica y misma cosa. No obstante, aunque Agni pueda ser
alumbrado en el cielo, admitiremos que en un pasaje en los que las pa-
labras nacer y ser alumbrado parecen opuestas, la segunda deberd ser re-
lacionada preferentemente con el Agni terrestre y la primera con aquél
cuyo nacimiento es misterioso. O, si Mitra y Varuna no estdn opuestos
aqui como el fuego terrestre al fuego celestial, al menos lo son como el
fuego visible, manifestado, al fuego oculto.»

En este ejemplo vemos como, en el caso del fuego y otros casos pa-
recidos, la reflexién analégica podria derivar hacia soluciones sutiles y
discutibles: como aqui no se pone el acento en el punto de partida sino
en el de llegada, también podriamos entender que el nacimiento del
fuego, es decir, su paso de lo invisible a lo visible fuese atribuido a Mi-
tra, y su llama, considerada en su violencia y no en su fulgor, atribuida
a Varupa. La misma observacién se aplica a otras oposiciones en los
comportamientos del fuego que «mengua» y se apaga: violencia y ame-
naza en un caso, dulcificacién y apaciguamiento en otro pueden recor-
dar las primeras a Varuna, los segundos a Mitra; pero a la inversa, res-
plandor y utilidad para el hombre por una parte, vuelta a lo invisible
por otra, pueden recordar primero a Mitra, después a Varuga. Algunos
te6logos han zanjado a favor de la segunda férmula, como AitBrahm.
3,4, 5, quien escribe: «in that he [=the fire] leaps up and down, that is
his form as Mitra and Varuna».’® otros han preferido la primera, como
$B.2,3,2,10y 12, segtin quien Varuna es el fuego que arde («para asir
a sus criaturas»), Mitra el fuego que se apaga. La misma ambigiiedad y
por tanto soluciones igual de contradictorias para otro fenémeno al
méximo y al minimo:’! en PB. 25, 10, 10, Mitra tutela la mitad crecien-
te de la lunacién y Varuna la decreciente (la oposicién adoptada es
pues luz ~ tinieblas), pero SB. 2, 4, 4, 18, invierte las atribuciones (la
oposicién adoptada es pues excitacién ~ apaciguamiento). Como ve-
mos, nos hallamos ante una casuistica de juegos imprevisibles y por

50. Gonda, M. p. 25-26; cf. 68.
51. Gonda, M. p. 43.
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tanto poco Gtil para el estudio de fundamentales contrastes antiguos, a
los que ya va siendo hora de volver.”

7. Distincion entre ambos dioses: e) las afinidades sociales y teoldgicas

1.° Mitra y Varuna a menudo son calificados de «reyes» como los
demis Aditya, como también Indra, pero en una perspectiva diferente.
Sin embargo, el méas «rey» de ambos es Varuga: ritualmente, es Va-
runa, y no Mitra ni Mitra-Varuna, el patrén y modelo del rey en la ce-
remonia de su consagracién, el rajasdya, muchas de cuyas escenas se
justifican en los comentarios como reproduccién de lo que hizo o pa-
decié «Varuna cuando fue consagrado».

Esta especializacién es precisada en uno de los textos mds ttiles
para la observacién diferencial, a saber, el inicio del cuarto libro del
SatapathaBrahmana, la glosa de las sucesivas ofrendas a las parejas In-
dra-Agni, Mitra-Varuna, los Asvin, etc., durante el primero de los tres
prensados diurnos del sacrificio del soma (4, 1,4,2 y 3; <f. 2, 5, 2, 34,
etc). Mitra es asimilado al brdhman, principio de la primera funcién, la
religiosa, realizada en esa época en la clase sacerdotal. Varuna en cam-
bio es asimilado al 42274, nocién més compleja que es a la vez el prin-
cipio de la segunda funcién, la guerrera, realizada en la clase de los
ksatriya, y también, cuando se trata del rey (quien suele provenir de la
clase de los ksazriya), el poder en sus aspectos més profanos, basados en
la fuerza.” De este reparto resultan, entre Mitra y Varuna, ciertas rela-
ciones ambiguas (digualitarias? djerdrquicas?) comparables con las
que existen entre el rey y los brahmanes (o al menos su capelldn). Asi,
RV.7,82,5, que ademis tiene la ventaja de definir a la pareja soberana
en comparaci6n con Indra:>*

indravarunad ydd imani cakrithur
viSva jatani bhivanasya majména

52. Ocurre lo mismo con las relaciones diferenciales de Mitra y Varuna con ritmos
poéticos, con los tiempos de la respiracién, etc.

53. Ananda Coomaraswamy pensé incluso (1942) en tomar prestadas de los acci-
dentales sus categorfas de «autoridad espiritual> (Mitra) y «poder temporal» (Varuna).

54. Renou, EVP.5,19;7, 82. '
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ksemena mitré vdrunam duvasydti
maribdhir ugrih sibham anyd Iyate.

Oh Indra-Varuna, cuando hubisteis creado todas estas cosas
nacidas del universo gracias a vuestra grandeza,

Mitra gratifica a Varuna por (su) posesién pacifica, el otro
[= Indra] se adelanta, dios formidable, con los Marut, por (una
expedicién llena de) brillo.

El kséma,” ocupacién tranquila del territorio y los bienes que con-
tiene, es pues aqui una ofrenda Mitra a Varuna; {pero qué relacién
implica dicha ofrenda, expresada por el verbo denominativo duvas-
yat1,”® también ambiguo? {De superior a inferior («otorgar»)? {De
inferior a superior {<homenajear»)? Ambas precisiones son conflicti-
vas. En todo caso, el alcance del acto queda claro: gracias al aspecto
brahman propio de Mitra, Varuna, poseedor del sazrd y comparado
con un rey humano, reina sobre un territorio tranquilo cuyas fronteras
defienden brillantemente Indra y su tropa de guerreros Marut. En esta
funcién, Mitra presta al rey Varuna el servicio que el rey terrestre reci-
be de su capelldn.”’

2.° En general, Varupa presenta una afinidad a Indra en la que no
participa Mitra. Los himnos a Mitra y Varugna no son tan numerosos
como los dirigidos a Indra y Varuna, pero si lo suficiente para ser esta-
disticamente significativos, y si como sefiala Renou,”® en el RgVeda «al
duelo unitario del otro grupo (MV) se opone ¢l duelo contrastado de
este (IV)», es decir, si la diferencia entre los dos términos de la pareja es
acentuada con mis frecuencia y énfasis para Indra-Varupa que para
Mitra-Varuna, es porque ya no se trata de complementariedad antitéti-
ca en el interior de una misma funcién, sino de colaboracién entre dos
niveles funcionales, el soberano y, con o sin realeza, el guerrero. No es
menos cierto que, por ejemplo, el GopathaBrakm. 2, 1,22, puede llegar
a postular Indro vai Varunaf «Indra es Varupa», mientras que Indro vai

55. Véase mas arriba, p. 36 y n. 19.

56. Renou, EVP.4,p. 14; 10, p. 61; 16, p. 22.
57. Cf.RV.4,50,7-9 (FR., p. 131-132).

58. EVP.7,p. 3.
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Mitrah no se encuentra. A través de los dos polos del concepto de
ksatrd, inseparables aunque debamos traducir ora «poder temporal»,
ora «principio de la funcidon guerrera», Varuna est abierto natural-
mente a las cosas de la guerra: <TG, oh Varuna, eres el rey de todos (los
seres), cabeza (de las poblaciones), gustas del carro de combate», le
dice el poeta de 10, 132, 4.5 No leemos nada semejante de Mitra en so-
litario, cuyas afinidades son totalmente diferentes. Por ejemplo las que
mantiene con los Vasu, quienes forman una colectividad divina mal
definida en la literatura aunque existan razones para situarla en el ter-
cer nivel® y por otra parte, en el mismo texto de $B. 6,5, 1,9, que iden-
tifica su accién con la de Mitra, son expresamente situados en la tierra
por oposicién a los niveles superiores del mundo.®!

3.° Existen otras afinidades entre Varuna y personajes, seres o ele-
mentos extrafios e inquietantes del universo. Es el rey del «pueblo de
los Gandharva» (SB. 14, 4, 3, 7), categoria de genios cuyas afinidades
animales s6lo aparecerdn mds tarde (sin que ello signifique que no las
tuviesen desde siempre), pero que, desde el RgVeda, son sorprenden-
tes, temibles y disfrutan de un «mundo» propio. Por su parte, Mitra
estd totalmente del lado de los hombres: no se le conoce otro pueblo.

Al menos una vez, en un himno funerario (RV. 10, 14, 7) Varupa
es asociado a Yama como soberano del lugar en el que se reunen los
muertos. Mitra sélo ejerce entre los vivos, los vgjéna, los krsti de este
mundo.

Por oposicién a Mitra as{ vinculado a la tierra de los hombres, a la
tierra firme, Varuna es asociado a ese elemento mucho mas mévil y
misterioso que es el agua,? y particularmente a las grandes masas de
agua circundantes que son, en la experiencia de los hombres, el océa-

59. Traduccién de Renow, EVP., 5, p. 89; comentario, ibid. 7, p. 64.
60. Véase més arriba, p. 39; Gonda, M. p. 81-82.
. 61. Gonda, M. p. 101 glosando 3, 59, 5: « ...Mitra, the god who supports the culti-

vation» (n. 1: «people settled as cultivators»).

62. No me es posible seguir a H. Lidets (Varuna 1, Varuna und das Wasser, 1951)
en su interpretacién de las relaciones de Varuna con las aguas. Gonda, M. p. 34-35 y
DD., p. 157, deduce un reparto de las tareas entre Varuna y Mitra: Varuna tiene mds
afinidad por las aguas estancadas (por tanto lejanas, arrebatadas al hombre), Mitra las
hace fluir, en especial en lluvia (a la vista y el sexvicio de los hombres); Liiders, IT, 1959,
p. 715 ya habia sefialado que Varuna sélo otorga la lluvia conjuntamente con Mitra.
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no, samudra, pero también las aguas celestiales prefiadas de mitologia
que se manifiestan de vez en cuando con diluvios, y mds en general las
aguas césmicas que ciertas especulaciones sitdan en el origen del uni-
Verso.

El fuego, que a decir verdad mantiene afinidad con los dioses mds
diversos, especialmente en los niveles de las tres funciones, sin duda es
mitriano por los favores que otorga al hombre y las sociedades huma-
nas, pero es varuniano por la peligrosa fuerza que alberga y sus meta-
" morfosis, en resumen, por su misma esencia, y también por el inmenso
papel que le ha sido asignado en el universo. La quinta de las seis pri-
meras estrofas de RV. 10, 8, himno a Agni considerado sobre todo
como poder césmico,% define bien este aspecto del dios:

bhiivas chksur mahd ytésya gopi
bhdvo viruno yad rtiaya vési,

Te has convertido en el ojo y el guardian del gran y#d (el or-
den césmico y moral), te has vuelto Varuna (en el sentido) que te
activas por el 724,

Esta identificacién de Varuna y Agni con la mediacién del y24 debe
ser tenida en cuenta.®

8. Unidad del dossier

El balance anterior da una impresién de unidad y coherencia entre
férmulas muy diversas que pretenden materializar el contraste y la
complementariedad de ambos dioses. No temamos la palabra «impre-
sién»: dados sus caracteres, «sentimos» que no es posible que inter-
cambien sus posiciones, salvo en circunstancias particulares como las
mencionadas mds arriba en las que caen en manos de las sutilezas de
los casuistas.

El benevolente Mitra no puede ser las tinieblas en tanto que

63. Renou, EVP. 14,p.7 y 69 (no creo que el primer verso se refiera a Mitra).
64. Véase mds abajo, p. 145.
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opuestas a la luz, ni el otro mundo en tanto que opuesto a nuestro
mundo, ni el soma en tanto que opuesto a la leche, ni ninguna opera-
cién violenta frente a una operacién progresiva, ni tener més afinidad
por la segunda funcién que por la tercera. Todas estas aplicaciones es-
tdn orientadas en un mismo sentido y tifien de diversas tonalidades un
mismo objetivo. No comprendo la correccién del Sr. Gonda a los
enunciados de Bergaigne y los mios: tras recordar acertadamente que
un comentador indio describe a Mitra como «amistoso» y a Varuna
como «terrible» (kriira) y que ademds en esa ocasién son identificados
con el dfa y la noche respectivamente, escribe:®

It was this opposition wich led Bergaigne (La religion védi-
que 3, p. 115] to formulate the relation of boths gods as that be-
tween the «well-disposed friend» and the «severe one», both of
them being «sovereigns». Hence also Dumézil’s formulation:
«Mitra est le souverain sous son aspect {...] bienveillaint [...]; Va-
rupa est le souverain sous son aspect [...] sombre, violent, terri-
ble». In my opinion we had better say that the pair of gods repre-
sents in a complimentary way the two-sided aspect of a idea they
stand for.

Ello supone retener sélo la forma, el marco binario y negarse a re-
conocer lo esencial, las orientaciones solidarias de los diversos conteni-
dos de dicho marco y la imposibilidad ante la que nos hallamos de in-
vertir las atribuciones de ambos términos en cada uno de estos
contenidos. '

Pero aunque intuitivamente captamos ticilmente esta solidaridad,
es mas dificil definirla en una proposicién unitaria. Para empezar, he
considerado suficiente proceder mediante colecciones de epitetos que
recuerdan respectivamente a uno de los articulos del anterior balance.
Asi, en Mitra-Varuna he escrito:5

65. Gonda, M. p. 40; del mismo modo, en DD. p. 152, 1a relacién de ambos dioses
con la noche y el dfa sélo serfa «<one of the expressions of the complementary character
of the duality»; {pero por qué a Varuna le corresponde la noche y a Mitra el dfa?

66. 12 edicién (1940), p. 49; 2° edicién (1948), p. 85.
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Mitra es el soberano bajo su aspecto razonante, claro, for-
mal, tranquilo, benevolente, sacerdotal; Varuna es el soberano
bajo su aspecto agresivo, sombrfo, inspirado, violento, terrible,
guerrero.

Sin duda no es la mejor formulacién, aunque mediante citas in-
dias o traducciones del mismo Sr. Gonda sea ficil justificar cada una
de las calificaciones que asocia a uno y otro dios. Mds adelante, renun-
cié a tales acumulaciones de epitetos y preferi poner en paralelo dos
breves tablas descriptivas.”’ Pero en las exposiciones a menudo es nece-
sario recordar con més brevedad, en una palabra, el tipo de cada uno
de los dioses; segtn las circunstancias, he empleado pues expresiones
como «soberano terrible» y «soberano benevolente», «soberano mago»
y «soberano jurista», cada una de las cuales realza uno de los elementos
més significativos del balance, naturalmente sin sustituir a las demds.

Si nos empefiamos no obstante en establecer una perspectiva 16gi-
ca, una especie de afiliacion en estas maltiples férmulas contrastadas,
la expresién més clara con el menor nimero de palabras quizds sea
esta, en la que el adjetivo «cercano» esta cargado de amplisimos valo-
res, no sblo concretos sino también figurados («amistoso», «preocupa-
do por», «accesible», «perceptible... ): «Mitra es mds cercano, Varuna
menos cercano al hombre». Pero disimula algo tan importante como la
orientacién comin: la variedad de aplicaciones. '

9. Extensiones

No olvidemos que este haz de contrastes equipolentes tiene su
punto de apoyo en la zona de la soberania y que sélo en la medida en
que los dos grandes dioses, en virtud de su misma naturaleza soberana,
son aptos para intervenir en todas partes con su propio tipo de accién,
la f6rmula general de su unién es aplicable a objetos tan diversos como
los aspectos del fuego y la topografia c6smica o aporta clasificaciones
binarias de las plantas, los productos de la industria humana, las ope-
raciones intelectuales, ciertos nimeros o ritmos, etc., en resumen, para

67. Asi: Les dieux des Indo-Européens (1952), p. 42; ME. 12, p. 147-149.

82



Mitra-Varuna

valorizar conceptualmente las parejas que preexisten en estado bruto
en el mundo. En ello se distingue de la distribucién china de todas las
cosas en ydng y yin con la que la relacioné un poco precipitadamente

en 194058

Marcel Granet (La pensée chinoise, p. 115-148) estudié el
empleo de los términos ydng y yin en los textos mds antiguos, de
entre los siglos quinto y tercero antes de nuestra era. Ya entonces
sus aplicaciones eran muy amplias; los encontramos en textos
astronémicos, geogrificos, musicales, y la especificacién «<macho
~ hembra» estd sobradamente indicada (Que esta tltima espe-
cificacién sea primaria es poco probable, pues los dos caracteres
correspondientes estdn formados con la clave del «timulo»,
mientras que una nocién esencialmente femenina en oposicién
al macho contendrfa la clave de la «mujer»; pero —segin Gra-
net— muy pronto se definié a favor de las representaciones hiero-
gdmicas como Ciclo y Tierra, Fuego y Agua, etc,, tan importan-
tes en todas las especulaciones chinas). Por otra parte, sea cual
sea el origen de los nombres y grafias, el universo concreto y abs-
tracto fue rdpidamente distribuido en ydng y yin; se distribuye-
ron en diadas antitéticas puntos y porciones del tiempo y el espa-
cio, funciones sociales, érganos, colores y sonidos, en virtud de
correspondencias masivas o tenues, juegos simbdlicos, artificios
de cdlculo, o por analogia dialéctica...

La diferencia es que en la India estas miltiples especificaciones del
contraste sélo sirven para ilustrar Ja naturaleza de la pareja Mitra ~
Varuna y no pretenden abarcar, explicar exhaustivamente las cosas y
conceptos, mientras que en China todos y todas las cosas y conceptos
invocan para organizarse esa clasificacién binaria de la que la pareja
ydng y yin s6lo es una etiqueta. No obstante, la comparacién china es
sugestiva. En especial invita a prestar atencién a las circunstancias es-
casas, pero concordantes, en las que Mitra y Varuna se distribuyen en

los sexos masculino y femenino:®

68. 1940, p. 143-144; 1948, p. 205-206.
69. 1940, p. 144-145; desarrollado, 1948, p. 208-210.
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El SatapathaBrihmana 2, 4, 4, 19, dice a propésito de la al-
ternancia de las lunas llenas y nuevas que «Mitra eyacula su se-
men en Varuna» (mitro varuna retah sificati). En 12,9, 1, 17 el
mismo Brihmana confirma que «Varuna es la matriz» (yonir eva
varunak) oponiéndolo en esta ocasién al macho Indra. Esta pri-
macia sexual de Mitra y esta fecundacién de Varupa por Mitra
coinciden con la primacia conceptual de Mitra y la fecundacién
conceptual de Varuna por Mitra que se desarrollan por ejemplo
en el mismo Brahmana, en 4, 1, 4, donde Mitra y Varuna se opo-
nen sucesivamente, entre otras cosas, como el Z7atu que concibe
el proyecto y el deksa que lo ejecuta, como el abhigantar el «con-
ceptor» y el kartar el «<hacedor», como el brdhman y el ksatra. Este
texto explica que al principio Mitra y Varuna eran distintos (agre
nanevasatuh), pero que mientras Mitra (e/ bréhman) podia sub-
sistir sin Varupa (el ksatra), lo contrario era inconcebible;
Varuna dijo entonces a Mitra: «girate hacia mi (upa mavartasva)
para que nos unamos (semsrjavahai), te asigno la prioridad (pu-
ras tva karavai: cf. el establecimiento del purohita, capellan del
rey)». Comprendemos entonces de dénde vienen ciertas concep-
ciones de las filosofias vlteriores. El sistema samkhya, que expli-
ca el universo mediante la colaboracién de un «Yo» espectador al
que llama Purusa «el (principio) Macho», y una «Naturaleza»,
actriz multiforme, la Prakrti, sintié que este Purusa y esta
Prakyti se oponfan como Mitra y Varuna (Mb#. 12, 318, 39: mi-
tram purusam varunam prakrtim tatha). En la otra gran escuela
filoséfica, el vedanta, los dos principios antitéticos son Brahma y
Maya, que también se definen sexualmente: por una parte la
proyeccién celestial, masculina, del brdhman (y como vimos, los
Brahmanas decfan «Mitra es el éréhman» oponiéndolo a Varu-
na); por otra parte la Ilusién creadora de formas (ahora bien, en
el RgVeda, la mayi es una técnica de Varupa).

Se trata de extensiones tardias, pero conformes a la naturaleza de
“los dioses, lexicalmente al servicio de sistemas de pensamiento en los
que, como dioses, no tenfan nada que hacer.
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10. Ezimologias

En todo lo anterior no se ha mencionado para nada la etimologia,
por varias razones.

{Cémo podria un nombre de origen incierto y controvertido ga-
rantizar la naturaleza atribuida a la divinidad que lo lleva? Tal es el
caso de Varuna, para quien —a pesar de recientes tentativas— no se ha
propuesto nada confirmado, ni siquiera «mds probable», de modo que
varias raices siguen disputdndose el honor de haberlo producido.” Por
tanto, el inico medio objetivo de comprenderlo es observar el persona-
je en su accibn, sin opinién ya formada sobre el significado del nom-
bre, como hacemos en el caso de Grecia o Roma con Apolo, con Atena,
con Mauors y tantos otros.

Aunque esté bien establecida, ¢ incluso sea evidente, es excepcional
que una etimologia defina adecuadamente a un dios de cierta impor-
tancia pues la actividad de un dios semejante tiene forzosamente nume-
rosos aspectos y aplicaciones. Las mitologias estdn llenas de personajes
cuyo nombre, sin ser misterioso, dista de anunciarlo todo, o incluso lo
esencial de su comportamiento. En Escandinavia por ejemplo, Odinn,
rey de los dioses Ases, inventor de los runas, donador de victorias impre-
vistas, hospedador de parte de los muertos, tuerto, astuto, etc., por su
nombre sélo es «el rey provisto de 8dr», palabra que designa la agitacién
frenética; bérr, el «trueno», realiza hazafias, otorga a los colonos de Is-
landia favores en los que el trueno no interviene para nada; écémo pre-
ver que Freyr, literalmente el «Sefior», sea el dios de una fecundidad que
suingens priapus upsaliano anuncia con més franqueza que su nombre?

Sin duda ese es el caso de Mitra, para quien la explicacidn obvia si-
gue siendo Ja propuesta por Antoine Millet a principio de siglo,” y que
se funda en un dato incontestable: en el Ya3t del dios homénimo del
indio Mitra, el avéstico miBra- significa el apelativo «contrato», es de-
cir, una de las especificaciones de la accidn del dios que mas importan
a los hombres y que la India también explicitd.”

70. Véase el articulo del diccionario etimoldgico sdnscrito de Mayrhofer.

71. «Le dieu indo-iranien Mitran, JA, 1907, p. 143-159.

72. Numerosos ejemplos en los EVP. de Renou, especialmente 10, p. 21, 70 (mi-
trdm dhi- «concluir una alianzan; 16, p. 161 (ad RV. 10, 108, 3).
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Entre las demds etimologias propuestas, algunas s6lo son ingenio-
sos ejercicios lingiifsticos sin relacién con ¢l dossier del dios. Por su
parte, el Sr. Gonda defiende una que tiene el mérito de respetar el
corte natural mi-tra y desprender asi el sufijo -z72 de los nombres de
instrumentos; ademds, siguiendo un método aconsejable, sélo la ha
propuesto como conclusién de su largo estudio sobre dicho dios,
verificando que sea consecuente;” recuperando una proposicién ya
antigua, admite «a relation between mitrd and Vedic mdyas “restora-
tion, redress, refreshment”» y afiade: «the force of the suffixe (- #7a, i.-e.
-tro-) does not go against this supposition, the god being instrumental
in diffusing benevolent kindness». Desgraciadamente, a lo largo de las
cien paginas que preparan esta decisién, no podemos evitar una sonri-
sa ante la osadia creciente con la que las traducciones de los textos vé-
dicos aportadas por el autor introducen la nocién de restoration, de re-
dress, refreshment alli donde nada sugiere el astuto y pequeiio prefijo
re-. Todo empieza en el capitulo sobre «Mitra and Varupa» (p. 32); si
Mitra, al atar la pata derecha de una victima, obtiene el doble resultado
de tener a la victima efectivamente atada y evitar que sea confiscada
por Varuna,”* el Sr. Gonda interpreta: «Mitra, the “positive compo-
nent” of the divine pair, neutralizes de evil effect of the binding and
restores the balance». Sin embargo no se trata de la restauracién, resta-
blecimiento de un equilibrio perdido, sino simplemente de la resolu-
ci6n dé un problema con dos datos, dos exigencias iguales, contradic-
torias y simultdneas. Ademd4s, la «restoration» tan objetiva introducida
en esta frase no tendria ninguna relacién, salvo por un juego de pala-
bras, con la «restoration» (con renovado ardor y alegria) que designa
en védico mdyas, como en otra parte 5. Asimismo, las expresiones «be-
nevolent redress», «friendly adjustement» (p. 45, 1. 3-2 desde abajo) no
se justifican, como tampoco que Mitra «the god who maintains and
(especially) restores Order» (p. 101, dltima linea). Aunque la fanzi, el
apaciguamiento, cuando es necesario, sea naturalmente obra de Mitra
ante Varuna, no por ello es el elemento central, germinal de su dossier:
el apaciguamiento sélo es una de las manifestaciones previsibles de su
cardcter benevolente y dulce.

73. Gonda, M. p. 115,
74. Véase mds arriba, pp. 68-69.
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En estas condiciones, insisto, prefiero partir, como Meillet, de un
apelativo indoiranio *mi-tra-, que significa «instrumento (sufijo -z72)
de acuerdo, de entendimiento (raiz. mei-)»,” que subsiste en el avésti-
co miBra: el concepto habria sido simplemente personificado en el gé-
nero animado’® para designar aquella divinidad uno de cuyos oficios
mads Gtiles era en efecto promover el entendimiento entre los hombres.
Pero obviamente ese nombre tampoco explicitaba la totalidad de los

" oficios o caracteres del dios como tampoco cada uno de los nombres
que los cristianos tienden a dar a Cristo: el Redentor, el Hijo de Dios,
el Hijo del hombre, el Verbo, el Cordero, el Nifio Jests, etc., y que, as-
pecto este importante de la cristologia, hubiesen podido convertirse en
el nombre canénico.

Sélo queda por debatir una cuestién secundaria, a la que el Sr.
Gonda concede una importancia que no tiene: {es nuestra palabra
«contrato» una traduccién correcta de este «instrumento de acuerdo»
en su sentido més antiguo? Si, a condicidn de no imaginar bajo este
término un acta, un documento como los que se redactan en nuestras
sociedades;”” como enrel caso del valor «<amigo» que los indios dieron
al apelativo mitrd, no debemos enfatizar los elementos afectivos que
nos parecen esenciales. A pesar del Sr. Gonda, en mi antigua exposi-
cién sélo cambiarfa sobre este aspecto referencias demasiado precisas
al tipo «potlatch» de los intercambios:®

La interpretacién de Meillet ha sido discutida por mitélogos
tieles al naturalismo de Max Miiller y filélogos mal informados

75. La de sk. mdyate «¢l intercambiax, lat. manus, commanis, got. ga-mains «co-
miiny, a. isl. ména «intercambio», etc. Sobre las demds etimologfas propuestas, ademais
del articulo del diccionario etimolégico de Mayrhofer, véase Renou EVP. 4, p. 98 y la
comunicacién del mismo Mayrhofer en el Coloquio de Estudios Mithraicos de Tehe-
ran (1975, Actas en impresién).

76. Sobre esta cuestién del género gramatical (inanimado ~ masculino}, alaquea
veces se da demasiada importancia, comparto la opinién de F. B. J. Kuiper, [f. 15,
1973, p. 227- 228: es importante para el filélogo, no para el historiador de las religiones.

77. El erudito Sr. Gonda sospecha que los autores franceses comprenden *mitra-
como «contrato» porque estan obnubilados por el Contrat social de Jean-Jacques Rous-
seau. Puedo asegurar que no es mi caso; sin duda tampoco era el de Meillet: «contrato»
en francés es una palabra muy corriente.

78. MV., 1940, p. 46-48; 1948, p. 80-83.
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sobre los limites de su jurisdiccién. Sin embargo, se impone, en
el caso de Iran, por poco que leamos sin prevencién el Yast de
Mibra. En cuanto a la India, no perderemos tiempo discutiendo
la evidencia de que Mitra, en el RgVeda s en apariencia cual-
quier cosa menos e} Contrato, pues domina el sentido de «ami-
go». Pero la diferencia es ilusoria: sélo existe en la medida en
que tenemos de la amistad una idea moderna y romdntica, y del
contrato una imagen latina y, en cierto modo, notarial. Remit4-
monos a los trabajos suscitados en Francia y el extranjero por el
descubrimiento de un fenémeno muy general que recibié un
nombre prestado de los indigenas de la Colombia britdnica, el
potlatch, en especial a la memoria de Marcel Mauss, «Essai sur
le don, forme primitive de I'échange» (Année Sociologique, Nouv.
S., 1, 1925, p. 30-186). Veremos entonces la cercania entre los
dos focos semédnticos de los que la India e Irdn parecen haber ex-
traido el prehistérico *Mitra-... .

Como epigrafe a su memoria, Mauss cita varias estrofas de
los Hdvamdl, poema eddico que, en forma de refranes, describe
algunos aspectos importantes de las antiguas sociedades escan-
dinavas. Nos permite comprender hasta qué punto las nociones
de «intercambios regulares» y «<amistad» son vecinas y solidarias.

29. Nunca conoci a un hombre que de tan generoso y prédigo alimentando
a sus huéspedes «recibiendo no fuese recibidor, ni hombre tan [faka el adjeti-
vo] de su bien que recibir a cambio no le desagradase.

41. Con armas y ropajes los amigos deben obsequiarse; todos lo saben por
si mismos, quienes devuelven mutuamente los regalos son amigos durante
mis tiempo (vidrgefendr erusk lengst viniy), st las cosas llegan a ir bien.

42. Debemos ser amigos de nuestros amigos y devolver regalo por regalo
(0%, gialda gysf vid giéf)...

44. Como sabes, si confias en un amigo y quieres obtener un buen resulta-
do, debes mezclar tu alma con Ja suya e intercambiar regalos y visitarle a me-
nudo...

Deberfamos seguir de cerca, en el imbito germénico, las no-
ciones que expresan en estas estrofas los verbos frda «confiar,
creer» y gialda «pagar a cambio». Limitémosnos a sefalar que el
nombre escandinavo del amigo, vinr (cf. viejo y alto alemin
wini) no sélo estd emparentado con el de la «gran familia» irlan-



Mitra-Varupa

desa, fine, cuyos limites se definen mediante diversos grados de
responsabilidad comiin (de alli el antiguo irlandés anfine el «ene-
migo», formado como el antiguo escandinavo ¢-vinr, del mismo
sentido), sino también con el primer elemento del latin uin-dex
(formado como z@adex sobre i7is) que expresa una nocién juridica
en grado sumo: el uindex es en efecto «la garantia ofrecida por
el defensor, quien le sustituye ante el tribunal y se declara dis-
puesto a afrontar las consecuencias del juicior (A. Ernout y A.
Meillet, Dictionnaire étymologique de la langue latine. s.v.). Asi, a
juzgar por su nombre, «el amigo» sueco, el vin, surgib en el cur-
so de los siglos de un complejo econémico en el que el interés, la
«inversién» tenfan una importancia que los Hdvamd! todavia
testimonian en la alta edad media escandinava, y también sin
duda de un complejo juridico en el que la vendetta debia desem-
peftar un importante papel pues las palabras irlandesa y latina
emparentadas la ponian en primer plano. Del mismo modo, el
irlandés carrde, 1i£eralmente «amistad», (cf. latin carus, etc.) de-
signa todo tratado concluido entre dos clanes, desde el simple ar-
misticio hasta los mayores acuerdos (véase el largo estudio de R.
Thurneysen en su comentario a los «Falsos juicios de Carant-
nia», § 17, ZCPh. 15,1925, p. 326 y sig.). Mutatis mutandis, las re-
laciones del sanscrito mitra «amigo» y el avéstico mifra «contra»
deben ser del mismo tipo.

Para concluir estas consideraciones, repitamos que si bien el andli-
sis de este nombre realizado por Meillet es el mas satistactorio, aqui no
figura como argumento: ha sido el examen del caricter, los comporta-
mientos y las relaciones del dios lo que nos ha permitido presentar su
lugar exacto en la teologia védica y orientar al mismo tiempo una pre-
ferencia etimoldgica que sigue siendo secundaria.
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Los soberanos menores de la teologia védica

Tales son los dos mds sustanciales entre los Aditya, o dioses del primer
nivel, dioses soberanos. El nombre colectivo del grupo es oscuro. Muy pron-
10, los indios lo entendieron como un derivado de 3-diti «ausencia de vincu-
lo» y dicho apelativo de género femenino fue elevado al rango de diosa para
hacerles de madre. Pero Aditi es una figura pdlida que no los ilumina, aun-
gue, en algunos conjuntos, los acomparsie o incluso parezca representarlos.
Puede que s6lo sea una creacién etimoldgica y que la palabra Adityi deba
comprenderse de otro modo.! Estos dioses participan en todo caso en la obra
comiin esbozada a propdsito de Mitra y Varuna y, como éllos, son califica-
dos colectivamente de «reyes».

1. Configuracién del grupo de los Aditya

Su nimero, variable segtin las épocas, es limitado: nunca més de
doce. Por otra parte, aunque no se ordenen segitin una jerarquia legal,
a juzgar por la frecuencia con que son mencionados en los himnos,
existe entre ellos una desigualdad de hecho. Varuna y Mitra, por ha-
blar sélo de los primeros, encabezan el grupo mientras Aryaman y
Bhaga estdn bastante detras de Mitra, de quien se ha podido decir que
Aryaman era sélo un reflejo.

La misma existencia de més de dos Aditya supone sin embargo
una dificultad. En el capitulo anterior vimos que Mitra y Varuna son
complementarios, se ajustan como los dos términos de un contraste

1. Como sura «dios» proviene de una reinterpretacion de dsu-ra como a-sura.
2. Enla epopeya, a veces son once, trece, pero MBA. 3, 134, 19 atirma precisamen-
te: «los sabios (dhiraf) dicen que los Aditya son doce».
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multiforme y asi ocupan poco a poco, sin residuo, todos los dmbitos en -
los que intervienen. {Qué pueden representar entonces? ¢Qué papel
les queda a los demas personajes del grupo? Cuando atin se considera-
ban primarias ciertas expresiones naturalistas de esta complementarie-
dad, el problema tenfa ficil solucién: en el mundo sensible, la frontera
entre dos mitades antitéticas casi nunca es lineal, forma una franja am-
bigua que puede erigirse en dmbito independiente y permite instaurar
al menos un tercer patrono divino: si el dia es de Mitra y la noche de
-Varupa, quedan los creptsculos y, de hecho, Sayana muestra repetida-
mente que Aryaman rige los crepisculos. Pero como sabemos,.la fér-
mula de la relacién entre Mitra y Varupa tiene mucho maés alcance que
la de estas expresiones concretas. Si Mitra es el dulce y complaciente y
Varuna el violento y riguroso, o si uno tutela lo més cercano y el otro lo
mas lejano al hombre, o si uno coge lo que estd bien sacrificado y el
otro lo que estd mal sacrificado, {qué tipos de humor, qué competen-
cias, qué propiedades caracterizardn a Aryaman y sus compafieros?

Una vez mas, la respuesta sélo puede resultar de la observacién di-
recta de las figuras consideradas, a condicién sin embargo de que
cuando observemos a cada una no olvidemos que todas son partes de
un mismo conjunto estructurado, Ahora bien, como ocurre a menudo,
consideraciones exteriores, superficiales si se quiere, pero amplias y
sintéticas, revelan las lineas directrices de este conjunto. ,

1. Salvo en escasos contextos, los Aditya suman un nmero par. El
tinico pasaje del RgVeda que los enumera con la intencién visible de ser
exhaustivo (2, 27, 1) nombra a seis, Mitra, Varuna y cuatro mis. Los
Brahmanas dicen que son ocho (cifra que ya encontramos en AV. 8, 9,
21 einclusoen RV. 10,72, 8-9), pero los dos Gltimos son evidentemente
heterogéneos, sobreanadidos; de hecho han dado lugar a una tradicién
muy interesante: uno de los dos, en su nacimiento, es rechazado prime-
ro en forma de «huevo muerto» y, tras su redencién, como Aditya, no se
convierte en un dios como los demds (es Vivasvat, antepasado de los
hombres}, de modo que en este caso podemos decir que hay siete «ver-
daderos» Aditya. Asi lo dice en efecto, con otra perspectiva, RV. 9, 114,
3, donde el séptimo constituye de hecho un enigma cuya solucién,

3. L. von Schréder, «Der sicbente Adityas, IF., 31 (Festschrift B. Delbriick), 1912-
1913, p. 178-193, propuso de manera inverosimil a Parjanya. El RgVeda incluye espo-
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muy debatida, parece no ser otra que Indra, rey de los dioses. Mediante
nuevos afiadidos en parte inestables, la epopeya cuenta en general con
doce Aditya.*

Los seis nombres que enumera 2, 27, 1,y que, salvo una reserva re-
lativa al Gltimo, permanecen inalterados son, segin el orden decre-
ciente de las frecuencias en los himnos del RgVeda:

1. Varupa

2. Mitrd

* 3. Aryamdn

4. Bhéga «Lote (Feliz)»

5. z‘fmfd «Parte»

6. Diksa «<Energia Realizadora».

2. Este himno 2, 27 (16 estrofas con una decimoséptima comin a
los cuatro himnos 26-29) consagrado a los Aditya y cuyas estrofas si-
guientes sefialan regularidades probablemente intencionales,” empie-
za nombrandolos todos en la primera: lo hace con una distribucion si-
métrica en dos versos:sﬁ

ima gira adityébhyo ghrtdsnith

saniid rijabhyo juhva juhomi

$rnétu mitré aryami bhdgo nas
. Luwifaté vdruno dikso dmsah

Estas alabanzas cargadas de mantequilla derretida (como
una libacién), a los Aditya, a los reyes, la vierto desde antiguo
con la lengua (como cuchara de ofrenda};

Que nos escuchen, Mitra, Aryaman, Bhaga, a nosotros; (el
dios) de fuerte naturaleza Varuna, Daksa, Amsa.

ridicamente a Siirya entre los Aditya. Savitar, estrechamente ligado, e incluso sustitui-
do por Bhaga, supone un problema particular que no examinaremos aqui.

4. Visnu figura regularmente entre ellos: J. Muir, OST. 4, 1863, pp. 401-407.

5. Enaquellas estrofas de 2 a 8 que contienen nombres individuales (2,5,6,7,8) la
triada Varuna, Mitra, Aryaman ya no es mencionada. El nombre colectivo Aditya se ha-
lla en todas las estrofas entre’l y 8 salvo en la séptima (donde «Aditi cuyos hijos son reyes»
los sustituye), después ya sélo aparece en las estrofas 11, 13 y 16 (y Aditi en la estrofa 14).

6. L. Renou, EVP. 5, p. 103, construye sandd rdjabhyalt «reyes de antiguon. Sobre
Juhii, véase ibid. 2, p. 105-107. ‘
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En este texto, el Ginico en el que estin todos presentes, los seis Adit-
ya se dividen pues en dos series, la primera introducida por el nombre
de Mitra, la segunda por el de Varuna, y ambas series no sélo se repar-
ten en dos versos, sino que se separan por dos palabras intercaladas; la
segunda de estas palabras, el epiteto tuvijatd, dice Renou,’ «es un epite-
to posible del grupo [de los seis Aditya], pero con una cierta preferencia
por Varuna», y en efecto es conveniente para el caricter de éste, en la
medida que subraya, con su presencia como con su sentido, la divisién
entre las dos series sefialada también por la separacién y los fugares
respectivos de Mitra y Varuna a la cabeza de cada una. .

3. Esta divisién en dos triadas no es la Ginica en uso. En los libros li-
tirgicos y los comentarios, aunque no en los himnos, los nombres se re-
parten en parejas, cada una formada por un término de la primera y
otro de la segunda triada de 2,27, 1. He aqui el relato del nacimiento de
los Aditya en MaitrayaniSamhita 1,6, 12 (donde Dhitar «Creador» sus-
tituye a Daksa como es habitual a partir de los textos védicos en prosa:®

Aditi deseaba una progenitura. Hizo una papilla y [tras ofre-
cetla en libacién] se comib el resto; le nacieron Dhitar’ y Arya-
man. Hizo otra, se comié el resto; le nacieron Mitra y Varuna.
Hizo otra, se comid el resto; le nacieron Amsa y Bhaga. Hizo
otra. Pensé: «Comiendo el resto, me nacen hijos de dos en dos; si
como la primera le sacaré mucho més provecho». Comié la pri-
mera y después hizo la ofrenda; los dos hijos que estaban en su
seno dijeron: «Nosotros dos seremos como los Aditya». Los Adit-
ya buscaron a alguien para extirparlos y abatirlos. Amsa y Bhaga
los extirparon y los abatieron. Pero Indra [uno de los dos] se ele-
v6 al momento en las alturas respirando profundamente. En
cuanto al otro, cayé como un huevo muerto: de este Martanda
son estas criaturas humanas. Y Aditi corrié hacia los Aditya:
«iRevividlo, que no haya salido en vano de mil». Dijeron: «iEn-

7. L.Renou, EVP. 7, p. 89; Renou traduce «Varupa nacido para la fuerza»; en este
caso no puede tratarse de un séptimo Aditya.

8. S.Levi, La doctrine du sacrifice dans les Brahmanas, 1898, p. 63-64, con, textos pa-
ralelos.

9. Sobre Dhatar el «Creador en lugar de Daksa, véase mds abajo p. 116; debe ser
este valor «creador» lo que pone a la pareja Dhatar-Aryaman a la cabeza.
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tonces, que nos hable, que no sea orgulloso con nosotros!». De
Vivasvat, hijo de Aditi, han [nacido] Manu Vaivasvata [el padre
del género humano] y Yama [el primer muerto, el rey de los
Muertos].

Esta organizacién en parejas domina a través de la epopeya y
los Purana, donde la lista de los 6 x 2 Aditya, entre los que ya figu-
ra Visnu, a veces empieza con las tres viejas parejas védicas o, en
todo caso, las incluye siempre. Asi, Mbh. 13, 150, 14-15 las enumera
de este modo: Amsa-Bhaga, Mitra-Varuga, Dhiatar-Aryaman, Jayan-
ta-Bhaskara, Tvastar-Pasan, Indra-Visnu; en Harivamsa 592-593, son
Dhatar-Aryaman, Mitra-Varuna, Amsa-Bahga, Indra-Vivasvat, Pa-
san-Parjanya, Tvastar- Visau; en VispuPur. 1, 15, 90: Visnu-Indra; Ar-
yaman-Dhatar, Tvastar-Pasan, Vivasvat-Savitar, Mitra-Varupa, Am-
$a-Bhaga. El Mahabharata 2, 11, 29 ha elaborado.incluso una teorfa de
esta estructura definiendo el grupo:

adityah sadhirajano namadvandvair udahytah.

Los Aditya, con [=incluidos] los reyes supremos [=Mitra-
Varuna], designados por parejas de nombres.

Estos documentos no excluyen la divisién en dos triadas de RV. 2,
27, 1, pero establecen entre los términos del mismo rango de ambas
una asoclacién, por ejemplo la que hay entre Mitra y Varuna.
Mitra + Aryaman + Bhaga
Varuna + Daksa (o Dhatar) + AmsSa

2. Tesis y apoyos exteriores,

La coexistencia de estos dos modos de agrupamiento sugiere la si-
guiente concepcidn, en tres puntos, propuesta en 1952:10

10. Les dieux des Indo-Européens, p. 45-46.
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a) Como estaba previsto, no aparecen mds de dos provincias
en el dmbito de Jos dioses soberanos: sélo estdn, simétricas, la
mitad Mitra y la mitad Varuna.

&) Pero cada uno de estos dioses, en su mitad, tiene dos so-
cios, que sin duda alivian su carga o lo ayudan en una parte pre-
cisa de su oficio;

¢) ademds, la existencia de las parejas Aryaman-Daksa, Bha-
ga-Amsa, sugiere que los auxiliares de Mitra y Varuna se respon-
den término por término, desempefian tareas comparables, uno
en la mitad Mitra, el otro en la mitad Varuna, segtn el espiritu
de Mitra y Varuna respectivamente.

Esta visién da cuenta de otros hechos no tan puramente exteriores
como los que la inspiran.

2) En la extensién de ocho términos, los destinos de los dos Aditya
afiadidos se oponen: desde su nacimiento, uno, Martanda-Vivasvat,
cae al suelo y después, gracias a Manu, héroe de la sraddha, se convierte
en el antepasado de la humanidad y funda el culto, manifestando asf
varias de las caracteristicas mas vistosas de Mitra (orientacién hacia el
hombrc, y también hacia la $raddha vy el culto; afinidad con la tierra,
«este mundo»); el otro, Indra, futuro rey de los dioses, se eleva hacia el
cielo, manifestando asi varias caracteristicas varunianas (alejamiento
del hombre; afinidad con el cielo, y también por la realeza temporal, el
ksatra, sin contar las relaciones personales de Varuga con Indra).!!

b) Seis personajes para resaltar aspectos de la Soberania divina son
pocos. Y sin embargo, en este pequefio ntimero hay un caso evidente
de plétora: Bhaga «Lote Feliz», Amséa «Parte», como apelativos, son
casi sindénimos. Ahora bien, la estructura que vislumbramos justifica
este doble empleo aparente: puesto que eran necesarios dos nombres
abstractos que expresasen dos modalidades, una mitriana, la otra
varuniana, de un mismo objeto o accién, la solucién mas simple era
asociar dos palabras de sentido muy préximo pero distintamente
orientadas por el uso y los contextos. .

¢) Daksa es la personificacién del apelativo déksa que en el capitu-

11, Véase mis arriba, p. 77.

96



Los soberanos menores de la teologfa védica

lo anterior encontramos en una de las definiciones antitéticas de Mitra
y Varunpa: «Mitra es el k7dtu, Varuna es el déksa».'? Sea cual sea la arti-
culacién de ambos apelativos en esta férmula, hace suponer que Daksa
personificado se alinee en la mitad Varuna de la soberania por oposi-
cién a la mitad Mitra: asf es.

Finalmente, dos consideraciones, una estadistica, relativa a las afi-
nidades de los diversos Aditya entre ellos o con otros dioses, y otra rela-
tiva a sus consistencias desiguales, confirman y precisan la proposicién.

3. Aryaman, Bhaga y Mitra; Daksa, Amsa y Varuna

El rebarto de los Aditya entre Mitra y Varuna, tal como aparecen
en la enumeracién bipartita de RV. 2, 22, 1, implica que existe, entre
unos y Mitra, entre los otros y Varuna, una familiaridad particular que
debe traducirse materialmente en una mayor frecuencia de asociacién:
ya sea con menciones simultdneas como por una vecindad inmediata
en listas de nombres divinos. Tal es el caso, al menos en el «plano Mi-
tra», el {inico lo bastante representado para que confrontacién de las
estadfsticas tenga sentido. Consideremos sucesivamente a Aryaman y
Bhaga. '

La afinidad de Aryaman con Mitra es tan evidente que a menudo
ha dado lugar a férmulas excesivas: «doblete de Mitra», decia James
Darmesteter (1877); Hermann Giintert (1923): «Mitra, su dem er [=
Aryaman] eine Scitenges'téllt bildet»; Leopold von Schroder (1923):
«Nur ein Name des hochsten Wesens, eine form, eine Variante, wie
~ dasselbe aufgefasst wird»; incluso el Sr. Paul Thieme (1938): «eine be-
sondere Erscheinungform Mitras». Una de las pruebas mas inmedia-
tas proviene de su nombre que, segin dicen, como apelativo, denota
una variedad de «amigo» vecina a la que designa mitrd. De hecho,
aunque no sea legitimo identificar a ambos dioses, la impresién de
tantos exégetas no es infundada:

1. De las siete estrofas del RgVeda que al nombrar a Varuna,
Mitra y Aryaman acercan en su estructura formal (gramatical,

12. Véase més arriba, p. 70 y n. 30.
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métrica) a Aryaman y Mitra separdndolos de Varuna, dos resal-
tan una caracteristica diferencial (RV. 1, 141, 9, a pesar del Sr.
Thieme 4, 3, 5, véase mas abajo): sitfian juntos a Aryaman y
Mitra en el lugar que suele ser el de Mitra en una u otra de las
formas conocidas de la oposicién general entre Mitra y Varuna.

2. Siete estrofas que nombran 4 los tres dioses acercan a Mi-
tray Varupa y los separan de Aryaman; ninguna resalta la menor
caracteristica diferencial entre Aryaman por un lado, y la unidad
«Mitra y Varupa» por otro. - .

3. Ninguna estrofa que nombra a los tres dioses acerca mas
particularmente a Varupa y Aryaman.

4. Varuna y Aryaman aparecen sin Mitra en seis estrofas, ora
solos, ora asociados con otros dioses; s6lo una, 6, 48, 14, contiene
una indicacién diferencial, y esta indicacién aplica a Aryaman un
cardcter acorde con el 4mbito de Mitra.!® ;

5. Mitra y Aryaman, sin Varupa, aparecen tres veces en listas
de dioses sin que ninguna dé una indicacién diferencial.

En resumen, Aryaman se asocia con Mitra por oposicién a Varuna
(1), no con Varuna por oposicién a Mitra (3), o incluso sustituye a Mi-
tra (4), pero no a Varupa (5) en la estructura bipolar de Mitra y Va-
runa, y tampoco forma contraste con Mitra (2, 5).

En cuanto a Bhaga, tiene una afinidad particular con Aryaman y,
ya sea a través de Aryaman o directamente, con Mitra; no tiene ningu-
na con Varuna:

1. Dos estrofas sélo acercan, en una lista enumerativa, a Mi-
tra, Aryaman y Bhaga, sin Varunga ni ningin otro Aditya, ya sea
solos (7, 66, 4), o en una lista de dioses (4V. 6, 103).

2. En siete estrofas del RgVeda y dos del AtharvaVeda los
nombres de Aditya sélo son Aryaman y Bhaga (a veces duplicado
por Savitar), ya sea solos (RV. 10, 31, 4; 85, 23), o en listas divi-
nas; en este tltimo caso son acercados inmediatamente en cua-

tro ocasiones (10, 85,36 = AV. 14, 1, 50; 10, 141, 2; AV. 14,1, 18;
13. 6,48, 14: Varuna es mayin (véase mds arriba, p. 68); Aryaman mandré «jovial».
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2, 13), separados en tres ocasiones (4, 30, 20; 7, 30, 24; 9, 81, 5);
cuatro de estos textos figuran en himnos nupciales.

3. Dos estrofas sélo nombran a Mitra y Bhaga sin Varuna ni
ningtn otro Aditya (9, 109, 1, en una lista de dioses; 6, 13, 2 Agni
identificado con Bhaga y después con Mitra).

4. En los dos himnarios, sélo un estrofa contiene a Bhaga y
Varuna sin ningln otro dios, pero ello no implica una relacién
especial (1, 123, 5, la Aurora es llamada «hermana de Bhaga, ge-

. mela de Varuna»).!*

5. Diez estrofas (incluidas 4, 3 y 5 de la que volveremos a ha-
blar) nombran a Varupa, Mitra, Aryaman y Bhaga sin otro Adit-
ya, con o sin otros dioses; Varuna siempre figura, ya sea empare-
jado intimamente con'Mitra (1, 136, 6; 6, 50, 1; 51, 3; 7,40, 2; en

el doble duelo 9, 108, 14) o en triada con Mitra y Aryaman (1,
136, 2; 8, 18, 3; 19, 16; 10, 93, 4), es decir, en férmulas estereoti-
padas. En cuatro de los cinco casos (7, 40, 2 quedan aparte) en
los que Aryaman no es captado por la pareja Mitra-Varuna, éste
mantiene un contdtto inmediato con Bhaga y forma pareja con
él (ellos solos en un mismo verso, 6, 50, 1 y 51, 3; asociados como
Indra-Agni 1, 136, 6; como Indra-Marut e incluso mis estrecha-
merite 9, 108, 14).

A este grupo de estrofas debemos afadirle sin duda 5, 42, 1
que, a Varuna, Mitra, Bhaga y Aditi nombrados con claridad (en
el segundo verso mitrdm bhdgam son consecutivos, mientras Va-
runa estd en el primero), asocia a Aryaman no nombrado, pero
suficientemente caracterizado por epitetos.

6. Las demis listas de Aditya que contienen a Bhaga no en-
seflan nada: ni las 9 estrofas del RgVeda en las que Varupa, Mi-

" tra y Bhaga figuran solos (9, 7, 8) o incluidos (generalmente los
tres agrupados) en listas, cast todas muy largas, de dioses (3, 20,
5;5,46,2y3;49,3;7,41,1;9,61,9; 10, 35, 10; 63,9; 92,4); ni la
agrupacién Varupa Mitra Bhaga Amsa (AV. 6,4, 2) nila agrupa-

" cién Bhaga Mitra Aditi Daksa Aryaman Varupa (es decir, 5 Adit-
ya mas, con Daksa sustituyendo a Amsa) en una larga lista (RV.
1, 89, 3).

14. Renou, EVP. 3, p. 57 (xelaciones de bhdga, subbhiga con la Aurora).
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Asi se asegura en su mitad la poblacién del «lado Mitra» de la Sobe-
rania. En cuanto al «lado Varuna», dalugara una observacién muy dife-
rente: apenas existe, con una existencia mds tedrica que operativa, Hay
en efecto una desproporcién abrumadora, por su frecuencia ¢ impor-
tancia, entre los Aditya de ambos lados. Aryamdn, Bhdga son nombres
propios, uno casi siempre, el otro a menudo junto a bAdga «(el afortuna-
do) lote». Al contrario daksa y amsa funcionan casi siempre como apela-
tivos que designan uno —segin los contextos y los exégetas—la habilidad
operante o una forma de energfa, y el otro un tipo de parte, de lote, y
practicamente sélo son nombres propios en las enumeractones comple-
tas o incompletas de Aditya. En otras palabras, su estatuto divino parece
artificial y frégil, mientras que Aryaman y Bhaga estdn s6lidamente en-
raizados en la teologia. Esta constatacién confirma otra: mientras Mi-
tra, quizds Aryaman y seguramente Bhaga también estdn presentes en
Ir4n, los primeros como dioses personales, el tercero como designacién
genérica de los dioses o de ciertos dioses, dédksa, al contrario, es una pala-
bra puramente india (aunque e} derivado déksina sea indoiranio) y el
equivalente avéstico del véd. dmia s6lo se encuentra como apelativo, sin
valor religioso. En resumen, exteriormente todo ocurre como si el cua-
dro de RgVeda 2, 27, 1 hubiese sido construido, por mor de simetria, a
partir de un cuadro més simple en el que s6lo Mitra tenfa comparieros:

Mitra + Aryaman + Bhaga
Varuna ) o

Se trata en efecto del cuadro empleado en un texto importante 4, 3,
5, que ilustra ademas la oposicién general de los dos planos para el
caso particular de la oposicién del cielo (plano Varuna) y la tierra (pla-
no Mitra):

kathi ha téd varunaya tvim agne
katha divé garhase kin na dgah
kathi mitrdya milhiise prthivyai
brdvah kid aryamné kid bhigaya.

{Cémo td, oh Agni, dirigirs esta queja (contra nosotros) a
Varuna?, écémo al cielo? {Cu4l es nuestra falta?
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{Cémo hablaras (de ello) al liberal Mitra, en la Tierra?
dQué (dirds) a Aryaman, a Bhaga?

'Que haya aquf una estructura teolégica es tanto mds probable
cuanto que ese grupo-de estrofas interrogativas utiliza otras: en las es-
trofas 5 y 6, los tres niveles funcionales (5, los Aditya; 6, Vita, variante
de Vayu, uno de los sefiores del segundo nivel césmico, y finalmente
«el» Nisatya);'* en la estrofa 7, la articulacién (Geldner) de Visnu como
creador (a lo que alude 78tas «simiente») y de Rudra como destructor (a
lo que alude la flecha, $4rx).1* Como por otra parte sabemos que Mitra
forma en efecto un grupo homogéneo con Aryaman y Bhaga (y la Tie-
rra), la ausencia de figuras divinas cerca de Varuna (y del Cielo) debe
ser significativa:'’ lo que se configura aqui es la m4s antigua teologia de
la soberania con sus dos mitades desigualmente pobladas.

Una vez reconocidas las grandes lineas de esta teologia, podemos
profundizar en el conocimiento de Aryaman y Bhaga. {Cuales son sus
contribuciones a la obra soberana bipartita, donde $6lo aparecen como
socios de Mitra? A decir verdad, los nombres, suficientemente claros,
permiten prever si no todos los aspectos, al menos las orientaciones:'®
el primero es un compuesto cuyo primer término es arya-, el nombre
miés general de los indios védicos, y sin duda ya de los indoiranios; el
segundo evoca la distribucién de los bienes entre los hombres.

4. Aryaman: coheston y duracion de las sociedades aryas

Consideremos primero 2 Aryaman;
1.° Caracteristicas. —M4s arriba recordamos que su nombre desig-
na, como apelativo, una variedad de «amigo». El RgVeda contiene al-

15. Sobre este singular (4apax), véase mis arriba, p. 53.

16. La nota de Geldner, ad. loc.; sobre la antigiiedad de esta oposicién, véase ME.
IL, p. 81-87. -

17. Lanota de Renou, EVP. 13, p. 93 es insuficiente: «Cielo y Tierra (a mucha dis-
tancia uno de otro), mezclados —como tantas veces— con los Aditya». Ahora bien, lo
significativo es el reparto de los términos.

18. Véase mis arriba, p. 85-89. Estos dioses son de accién demasiado limitada
para considerar que su etimologia; por otra parte lfmpida, pueda ser esclarecedora.
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gunas estrofas en las Que no es imposible introducir al dios (como que- -
ria Bergaigne, JA. 1884, 2, p. 462 y sig.), aunque es mds natural admitir
un valor de nombre comiin; asf 10, 117, 6:1°

Elinsensato retiene la comida en vano; en verdad os digo que
es su pérdida. No tiene niun camarada ni un amigo (naryamdnam
plésyari nd Sakhayam). Comiendo solo, estd solo con su falta.

O incluso, a través el adjetivo derivado aryamya 5, 85, 7 que.enu-
mera variedades de relaciones amistosas o cordiales:? .

iOh Varuna, un amigo como Aryaman o Mitra (aryamyam...
mitryam vi), un hermano incluso, un familiar, cercano o lejano
nuestro, —sea cual sea el dafio que le hayamos hecho, oh Varuna,
libranos! :

2.° Accibn en este mundo. —Vela por la solidez de los diversos
vinculos que unen a los miembros de las sociedades aryas:

a) las bodas de las que no sélo sale un matrimonio, sino también la
alianza de dos familias y que aseguran la duracién de la sociedad.*
—Sobre esta cuestién todo fue dicho y bien dicho, por Leopold von
Schréder en su Arische Religion I, 1923, p. 385-386.%? {Es necesario re-
cordar que cualquiera no se casa con cualquiera? Es necesaria una

19. L. Renou, La poésie religicuse de U'lnde, 1942, p. 111; A. Bergaigne, Quaranze
hymnes du Rig-Veda, 1895, p. 106.

20. L. Renou, La poésie religieuse..., p. 59; EVP. 7, p. 19, propone aryamyé «amigo
desde el principion, mitrya «amigo por (ticito) contrato, por convencién».

21. De aili seguramente el epiteto de Aryaman, purujité «de maltiples nacimien-
tos». '

22, « ..Aryaman mantiene estrechas relaciones con el vinculo conyugal, con Ja *
consumacién de la boda. En el gran himno nupcial del AtharvaVeda, es honrado
como ¢l dios que ayuda (a las chicas) a encontrar marido (14, 1, 17} y el mismo himno
dice que la novia debe dar la vuelta al «fuego de Aryaman» (i512. 39}, es decir, eviden-
temente, al hogar de las bodas, al fuego del dios amistoso que procura los maridos.
Que Aryaman asegure la felicidad conyugal, que dé un esposo a la mujer, consta en
otros pasajes de la compilacidn, y también da una mujer al chico soltero (cf. 6, 60, 1 y
sig.). En el ritual nupcial, su papel es importante. Cuando la novia se pone en camino,
se ruega a Aryaman que; junto a Bhaga, conduzca el cortejo por caminos rectos y sin
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religién comiin, aunque sélo sea para las ceremonias que tienen lugar
junto al fuego de cada una de las casas que unen a los jévenes: la unién
regular sélo es concebible entre Aryas y es natural que Aryaman vele

* por ellas. Entre las estrofas del himno nupcial que testimonian esta
- funcién del dios, basta con citar dos, sacadas de AV. 14, 1:

A7.  aryamdnam yajamahe
subandhiim pativédanam
urvirukdm iva bindhanat
prété muficami namiitah

Sacrificamos a Aryaman, dios de las buenas alianzas, para
que encuentre un marido. Como una calabaza de su tallo, te li-
‘bero deaqui [= de la casa de la chica], no de allf [= de la casa
conyugal]. '

39.  dsyai brahmandh sndpanir harantv
dviraghnir id acantv Gpak
aryamno agnim pdry etu pisan
prétiksante fvdsuro devirasca.

" espinas y que haga'llevadero el futuro matrimonio: podemos leerlo en el gran himpo
nupcial del RgVeda, 10, 85, 23. Cuando la novia llega 2 su nueva morada, se ruega a Ar-
yaman que, junto a Bhaga, Prajipati y ambos Asvin, le dé fecundidad (AV. 14, 2, 13).
Cuando el recién casado toma ritualmente fa mano de su esposa, solicita a Aryaman y a
algunos otros dioses que se la dé. (cf. RV. 10, 85, 36; AV. 14, 1, 50). También le rucgan
que adorne a la joven esposa dfa y noche hasta su vejez (AV. 14; 2,40; RV. 10, 85, 43).
También es quien ayuda a la madre durante el parto (cf. AV. 1, 11, 1). En resumen, fa

* vinculacién de Aryaman con el matrimonio es lo m4s clara posible. Como Mitra, es un

dios que unc a los hombres entre sf; sélo que en su caso, este rasgo se limita a los vincu-

los matrimoniales. Por otra parte debemos subrayar que desempeiia esta funcion
sin aderezarla con ningdin elemento f4lico, como podria ser ficilmente el caso. No es

“un dios de la procreacién, sino un dios del matrimonio, en tanto que el matrimonio

es'un acuerdon. Pero seguramente no hay motivo, como dice A. Hillebrant, para hacer

- de Aryaman el modelo del «paraninfor, del padrino de boda. P. Thieme, solo ve en Ar-

yaman al dios de la hospitalidad y ha querido desvalorizar todolo que atestigua su rela-

¢ién con el matrimonio; le respondi en JA. 246, 1958, p. 67-84: «ari, Aryamdn, i propos

- dePaul Thieme, “erf, Fremder” (ZDMG. 107, p. 96-140)». (Véase mds abajo, Apéndice

1) Sobre Aryaman y el matrimonio, Renou, EVP. 16, p. 129, 145.
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iQue los brahmanes tomen para ella (agua) para badiarse!
1Que extraigan las aguas que no matan al macho! iQue gire en tor-
no al fuego de Aryaman, oh Pasan! El suegro y los cuiados miran.

Palabras como subandhim, pativédanam, la mencién a la «familia
politica», precisan el aspecto oficial, contractual de la accion de Arya-
man en las operaciones de la boda. _

b) Las relaciones de hospitalidad. ~Aunque por lo que sabemos
Aryaman no interviene en los rituales de recepcién,? aunque no haya
ninguna conexién, en ninguna estrofa ni férmula, con la palabra drizh:
«huésped», y aunque el Sr. Thieme no haya logrado hallar un solo
texto donde el sentido «dios de la hospitalidad», impuesto sobre cual-
quier otro por el sentido «huésped» que atribuye a arya,** sea nece-

" sario, por razones de conveniencia general admitiremos sin problemas
que Aryaman se interesaba por esta forma de relaciones sociales.?”

¢) La libre circulacién por los caminos. —Los testimonios del inte-"
rés de Aryaman por los caminos son en cambio indudables. Fueron re-
cogidos por Hillebrandt®® y ni Bernhard Geiger, ni Hermann Giintert,
ni el Sr. Thieme pudieron anularlos. En RV. 10, 64, 5, Aryaman, entre
otros epitetos, es llamado a la vez (y s6lo él) drizrtapantha «cuyo paso no
puede ser cortado» y pururdtha «que tiene numerosos carros». En 1,
105, 6, el «camino del gran Aryaman» est4 en paralelo, como caracte-
ristica del dios, con el «soporte» del r£4 y la «vista» (o la manifestacién)
de Varuna.?’ Esta tutela de los caminos fue transportada al mis all4:

23. Seria de esperar por ejemplo en una de las 62 estrofas de AV. 9, 6, himno «exalt-
ing the entertainement of guests»: no aparece; de hecho aparecen pocos dioses (en las
estr, 3, 18, «the Lord of guests»; cf. Hillebrandt, Ritualitzeratur, 1897, p. 80).

24, Véase ¢} apéndice 11

25. Para complacer al Sr. Thieme, nos gustaria incluso wraducir como &12, 1,4 por -
(1938) «Du, 8 Agni, bist Aryarnan, der Hausherr (sdzpatih), in dessen (Haus) ich spei-
sen méchtel», 0 (1957) «thou becomest {Aryaman], the master of the mansions where
meal {we eat, or: thou eatest]!». Pero la traduccién de sdtpati tampoco es segura, como
tampoco el papel gramatical o el sentido preciso de sambhdjam; ademds, las fuertes
clipses que debemos admitir en la frase relativa, obligan a ser prudeates.

26. Vedische Mythologie?, 11, 1921, p. 70-74: «Aryaman'’s Pfad»; mi Troisiéme Sou-
verain, 1949, 141-149.

27. A resultas de Ja estrofa 16 («camino del Aditya o de los Aditya»), Geldner iden-
tifica ese «camino del gran Aryamans (str, 6) con el «camino del zé» (1, 136, 2) «Der
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varios textos de los Brahmanas hablan del «camino de Aryaman», que
sus autores comprenden como el camino del Sol; en la epopeya, Arya-
man es el regente del «camino del sur», representacién también solar
(la ruta invernal del Sol), que conduce, como diremos m4s adelante, a
. esta prolongacién del mundo de los vivos que es, o debié ser al princi-
* - pio, el pais de los Pitarah. Pero también en {a tierra se prevé una ofren-
da (TS. 2, 3, 4, 1,) que debe realizar no sélo «quien desee ir al cielo»,
- sino también quien «des¢e ir a donde quiera (y en efecto lo lleva hasta

" su objetivo: sa evainam tad gamayati yatra figamisati), o, en otras pala-

bras, quien desee ir a «la casa de alguien»®® con éxito (yah kamayeta

svasti janatim iyam iti). Ademis de los caminos, el exterior, el contorno
de las casas, lugar de comunicaciones humanas, estd diferencialmente
bajo.la proteccién de Aryaman.?

d) Los cultos comunes. -Como la solidaridad de los Aryas se basaba
" . en la unidad de civilizacién y, en particular, de religién, Aryaman es
presentado como el garante de la actividad ritual que €] hizo posible en
los tiempos més remotas y que se perpetda desde entonces. Tal esel sen-
tidode 1,139,7, dirigido aAgni en tanto que lleva alos dioses los sacrifi-
cios de los hombres;esta es la estrofa en la traduccién de L. Renou:*

" .. Weg der ewigen Gese'tzmr‘assigkeil: in Natur und Menschenleben». De hecho, cuando
se trata del o de los caminos de uno o varios Aditya nombrados, o por el o los cuales
_ uno o varios Aditya nombrados conducen y protegen al hombre, se trata, salvo escasi-
sismas excepciones (5, 64, 3 «camino de Mitra»; 7, 65, 3 «de Mitra Varuna), de Arya-
man solo 0 de Aryaman con Varuna, o de Aryaman con Mitra y Varuna (2, 27, 5-6; 4,
54,4; 7,62, 6; 8, 31, 13; 83, 2-3). En las ceremonias nupciales, uno de los primeros ofi-

~+ cios solicitados Aryaman es éste (10, 85; 23; AV, 14, 1, 34): «iSin espinas, rectos, los

caminos por los cuales los amigos (sdkhayal) vienen a nosotros como pretendiences!
{Qué Aryaman, que Bhaga nos guicn!».

28. No hay motivos para dar a janatz un sentida limitativo o peyorativo, «l pueblo
llano, el populacho» (Thieme).

- 29. MarkapdeyaPur. 26,20-21 (= 29, 19 de la traduccién de Pargiter 1904, p. 152),
respecto a 12 ofrenda bali: de Brahman a Dhitac y Vidhicar, todos los dioses la reciben
en diferentes puntos de la casa, desde el centro a Ja puerta; en Gitimo lugar, Aryaman es
el dnico que la recibe «fuera y alrededor de las casas» (bahif... grhebhyasca samantatahy.
Quizds ello explique que, en ciertas variantes, durante [as arcaicas ofrendas pareha del
-, ritual de la consagraci6n real, el nombre de Aryaman sea reemplazado por ksetrasya pa-
tih, hsetvapatih «amo del territorios (A. Weber, Uber den rajasizya, 1893, p. 51, cf. p. 86).

30. Renou, EVP. 5, p 8; comentario gramatical 4, p. 33.
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Esctchanos pues, oh Agni, una vez invocado, podrés decir a
los dioses dignos de sacrificio, a los reyes dignos de sacrificio:
«Desde que habéis dado esta vaca lechera,.oh dioses, a los Angi-
ras, Aryaman (asi como) el oficiante (y los demds) la han orde-
fiado a fondo». Este (dios) sabe que ella estd conmigo (ydd dha
tydm dngirobhyo dheniim deva ddattana vf tam duhre aryami kar-
1471 sdcan esd tam veda me sdca).

Sobre lo cual el comentador Sayana narra un «acontecimiento»
prehistdrico que sin duda no dedujo del texto y que aclara su sentido:

Los maharsi llamados Angiras, antafio, con vistas al sacrifi-
cio, tras satisfacer a los dioses con sus alabanzas, (les) pidieron
vacas. Estos, satisfechos, les dieron la vaca Kamadhuk («La que
cuando la ordefian produce todo lo que se desea»).>* Tras recibir
esta vaca, incapaces de ordefarla, requirieron al dios Aryaman.
Este, requerido con motivo del agnihotra y otros sacrificios, ex-
trajo la leche (labdham ca tam dhenum ksiram dogdhum asaknu-
vana aryamanam devam prarthayan, sa ca prirthito ‘gnihotradyar-
tham ksiram dudoha).

La categérica expresién del Gltimo verso de 1, 139, 7 asocia intima-
mente la accién del dios a la vez primordial e indefinidamente perpe-
tuada, con los sacrificios presentes: ha creado, mantiene la tradicién li-
tirgica.

e) Los regalos y las prestaciones reciprocas. —Uno de los vinculos
que unen a los miembros de un mismo grupo es la generosidad esponta-
nea u obligatoria.*? En consecuencia, Aryaman es presentado como ¢l
especialista del don. Comentando RV. 2, 1, 4, Sayana escribe datrtvam
caryamno lingam, aramyeti tam ahur yo dadatiti «la calidad de donante es
caracterfstica de Aryaman, llamamos Aryamaniano a quien da». Ese
es en efecto una especie de dicho que repiten los textos védicos en prosa.®

31. Véase mds arriba, pp. 28-31.

32. Cf.la memoria de Marcel Mauss citada més arriba, p. 88.

33. Véanse las referencias en la nota de Geldnera RV. 2, 1, 4, especialmente TB. 1,
1,2,4 «Aryaman, asi llaman a quien da»; TS. 2, 3, 14, 4 lo llama désd vésanam «donan-
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En particularTS.2,3,4, 1-4, agrupatres ofrendas que deben ser realiza-
das a dioses diferentes por hombres diferentes y con intenciones dife-
rentes: un brahmdan de rango inferior se dirige a Brhaspati para ser el
‘primero entre sus iguales; del mismo modo, un rajanya se dirige a Indra;
. pero primero se dirige a Aryaman quien desea que «los hombres tengan
ganas de darle»; yah kamayeta danakama me janyah syur iti, «pues el Adic-
ya Aryaman es el que da (cf. TB. 1, , 2, 3-4); se dirige pues a él con
su propia ‘especialidad, svena bhagadheyena; Aryaman dispone a los
- hombres a darle y, de hecho, los hombres acaban queriendo darle». Ob-
- viamente, este patrén del donativo es generoso a su vez: de alli las nu-
merosas oraciones que te dirigen para obtener bienes y que hacen de -
él, Aditya y soberano, un dios muy atareado en la tercera funcién,
—oriéntacién que refuerza todavia més su estrecho vinculo con Bhaga;
asi, con Bhaga y Pisan, en la dltima estrofa de 4, 30:*

vamidm-vimanm ta adure

devé dadatv aryami
 vamdm piisi vimébnt bhigo

vamdm devdp Kéritlatr.

iToda suerte de bienes, oh Aduri, que el dios Aryaman te los
dé! iUn bien que Pisan (te lo dé)! un bien, que Bhaga, un bien
que el dios desdentado [= Pisan otra vez] (te lo d¢)!

Aqui Aryaman es requerido el primero, como especialista del do-
" nativo, como también, sin Bhaga, en 8, 83, 4, en una peticién que sélo
después repercute en Varuna y los demias Aditya:

vdmdm no astv aryaman
vamdm varuna Sémsyam
vamdm hy avrniméhe.
te de bienes». La cualidad de abhiksadi que le atribuye RV. 6, 50, |, y que interpretiba-
.mos «que da sin ser solicitados, fue interpretada de moda distinto por H. W. Bailey
(«the chamberlain-dispenser») TPAS. 1960, p. 86.
34 Entodo el RgVeda sélo hay tres estrofas en las que 2@md sea repetido de este
maodo tras encabezar la estrofa: en las dés citadas aqui, Aryaman es el primero de los
" dioses donantes; la tercera (6,71, 6) est4 dirigida al dios «<impulsor», Savitar.
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iQue tengamos un bien, Aryaman! iUn bien merecedor de
alabanzas, Varuna! iPues un bien elegimos!

En el «himno de $dm», 7, 35, donde la rriayor[a de divinidades y di-
versas abastracciones son invitadas a mostrarse propicias (§dm... astu)
al orante, la estrofa 2 agrupa, evidentemente en virtud de sus afinida-
des, a Bhaga, Samsa (cf. lat. census), la Plenitud (Puramdhi), las rique-
zas (Rayah), otra variante de Samsa, y finalmente a Aryaman «de ml-
tiples nacimientos», purgiatdé. En 10, 31, 4, tras mencionar al
«impulsor» Savitar, s6lo son nombrados Bhaga y Aryaman, con el rue-
go de proveer vacas al beneficiario del himno.

Esta afinidad por las divinidades y los comportamientos de tercera
funcién, en este caso bajo la forma «prosperidad» como en otros luga-
res bajo las formas «fecundidad» o «posesién tranquila, paz» es espe-
rada en el plano Mitra de la Soberania. :

3.° Accibén en el otro mundo. ~Si los textos védicos no prestan mu-
cha atencién a lo que sigue a la muerte, al més alld de la humanidad,
no ocurre lo mismo con las religiones ulteriores. Asi, la literatura épica
y los Purana relacionan a Aryaman con la sociedad de los muertos.

Primero, en virtud de su tutela general de los caminos, es quien la
pone en contacto con lo que la abastece, la de los vivos: de los dos ca-
minos que llevan al otro mundo, uno, el del norte, es el de los ascetas y
los yogin (yogavatah), de la renuncia y la no-accién, mientras que el
del sur, el «camino de Aryamans, es aquel por el que van los kriyava-
tah, los detentores de la religién tradicional, ritualista (asi, MbA. 12, 26,
9-10).

Por otra parte, preside personalmente, en el mds all4, una curiosa
sociedad, la de los Pitdrah, de los «Padres». En la teofania de la Bhaga-
vadGitd, donde Krspa revela que es el jefe de cada categoria de ser,
dice (Mbh. 6, 34, 29): pitypam aryama casmi « ...y, de los Pitarah, soy
Aryaman». E]l BhagavataPur. 5, 18, 29 lo define pitrganadhipatih «so-
berano de la tropa de los Pitarahs. {Quiénes son estos «Padres»? No
son los muertos a quien cada familia dedica distributivamente un cul-
to —sefiala acertadamente el Sr. Thieme al principio de un articulo

cuya continuacién es poco admisible,* sino un montén de genios me- .

35. «Aryaman in der Bhagavadgita», ZDMG. 95, 1941, P. 219.
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nores®® facilmente asociados a los Visvedevah (Mbh. 13, 91,-24: «los
- VisveDevah que siempre van con los Pitarah»). Pero su nombre no da
lugar a equivoco: primitivamente, estos «Padres» domiciliados en el
més alld debieron ser al menos una parte de los antepasados mds o
menos lejanos de la sociedad sedentaria o némada.

© Asf es el cuadro, totalmente coherente, de las actividades de Arya-
man. Centrémonos ahora en Bhaga.

5. Bhaga: reparto de los bienes en las soctedades aryas

A menudo discutimos sobre ¢l matiz propio del substantivo mas-
culino bhdga, cuya pertenencia a la rafz kaj- es indudable. Louis Re-
‘nou 616 admite para el apelativo «dicha feliz, felicidad»*" y sélo ve en
" la’ persona divina ‘una «Dicha masculina». Otros prefieren un valor
"-m4s amiplio: para el apelativo, «lote, porcién asignada», en general
~ lote afortunado» y, para el nombre divino, «el otorgador, el distribui-
, -dor». La diferencia es miniina. En cuanto al dios, en todo caso debe-

‘mos tener en cuenta: los calificativos que suele recibir y que glosan su
" nombre mediante compuestos con el prefijo verbal vi- que implica se-
' paracién, reparto: vidhartir, vibhaktdr (raiz bhaj-), vidhatdr, los verbos
que definen su accién, especialmente day- «repartir».

" La riqueza en todas sus formas es el tema esencial de los ruegos
‘que recibe, y no sélo en el himno tnico a él dirigido RV. 4, 7, 41. Las
palabras que designan la riqueza, los bienes materiales (rai, rayf, dhd-
na, vdsu, dpras, etc.) ornan las estrofas en las que aparece ¢ incluso una
5,41, 11 lo pone en paralelo —yuxtaposicién o hendiadyin— con Ray
personificado.

36. Véaselalarganota quelesconsagra E. W. Hopkins, Epre Mithology, 1915, p. 31-35.
37. Renou, EVP. 7, p. 99 (cf. 10; p. 76): «bhdga apelativo sélo significa “felicidad”
(écomo resultado de un reparto aforcunado?)». Sobre esta raiz, véase P. Ramat, <I pro-
‘blemi della radice indoeuropea *bhdg-», AION., Sez linguistica, 5, 1963, p. 33-57. No
" trato aqui las cuestiones planteadas por el eslavo Bogil «dios» y sus derivados, sobre las
que ver finalmente G. Jucquois, «A.-sl. bogatii “rico”, bogii “dios” y afines», Die Spra-

" che, 1965, p. 131-135 (cuestionando que sé trate de un préstamo del eslavo al iranio).
© 38. Cf. bhdgabhakea (1, 24, 5) que Renou traduce «repartida por ti, oh Bhagan,

“EVP.7,p.72.
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Al margen de 2,27, 1,%? de los 109 pasajes en los que figura la pala-
bra, como adjetivo o nombre propio, la mitad exactamente lo incluye
{caso en el que su valor de nombre propio es indudable) en listas gene-
ralmente largas y complejas de divinidades; en esas listas, salvo los
Aditya —Mitra y Varuna, o Mitra, Varuna y Aryaman—, sus compaiieros
predilectos son divinidades de la abundancia y la fecundidad tan poco
belicosas como Pasan (18 veces, en general nombrado junto a Bhaga),
Puramdhi (8 veces); a menudo va acompafiado de diosas (Dhi, Ara-
mati, Usas, Sarasvati, y también Brhaddeva, Stnrta que sin duda son
otros tantos nombres de la diosa rio Sarasvati); lo encontramos con las
Hierbas y Puramdhi (6, 49, 14) en una oracién por la riqueza.

De estas 55 agrupaciones s6lo 14 incluyen a Indra, separada y casi
siempre alejada de Bhaga en la enumeracién, sin que por tanto haya
lugar a una relacién particular entre Bhaga y €. Reservemos los 11 pa-
sajes —la décima parte del total de las menciones a Bhaga o a bhdga—en
los que Indra manticne con este dios o esta nocién una relacién directa -
que debera ser precisada, y examinemos las caracteristicas —ademas de
la de ser generalmente «feliz»— del lote lamado bAdga, o de la accién
del dios atributario, tal como constan en el RgVeda.

1.° Se trata de un lote o una atribucién estable, duradera. 3, 54, 21
define asi el resultado del favor de Bhaga solicitado en el verso anterior:

rayo asyam sddanam puruksoh.

iojala pueda obtener una morada (rafiz sad- «estar instalado»,
de forma fija) de abundante riqueza en ganado!

RV.1, 62,7 compara a Indra, en tanto que sostuvo ambos mundos
en lo mis alto del cielo, con Bhaga sosteniendo, manteniendo a dos
mujeres. En los himnos de boda, recitados en las ceremonias nupcia-
les, Bhaga es invocado con Aryaman, y a veces con Puramdhi, para
que asegure la estabilidad de una casa, de un hogar préspero (10, 85,
23y36 =AV. 14,1, 34y 50).

2.° En general también se trata de un lote o una atribucién regular,
previsible, sin sorpresas, deseada. Asi, RV. 5, 16, 2:

39. Véase mis arriba, p. 93.
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vi havydm agnir anusig
bhégo nd varam ynvati.

Agni distribuye regularmente (anusdk «como es debido, en
sucesién regular>; Renou: «segtin la secuencia ritual») la obla-
cién como Bhaga distribuye los bienes preciados.

En 5,7, 8 parece que se trate del «lote temporal» previsto, de la du-
racidén normal del embarazo; se trata en todo caso del nacimiento feliz
y facil de Agni y también, creo, de su nacimiento «en su momento»:*

Con un feliz parto (sugizk) su madre lo dio a luz cuando, por
su acto (?)* €l (o ella) obtuvo su lote (ydd anasé bhdgam).

" Esta notd de regularidad se halla en un adjetivo de gran porvenir,
bhdgavat (6 veces en el RgVeda); asi, el himno a Bhaga, 7, 41, en la es-
trofa 4 pide un bAdga de todas las horas:

iOjala seamos provistos de un (buen) lote (bhdgavantah
syama; o: de Bhaga, Renou) y ahora, y en el creptsculo, y en me-
dio de los dias, y, oh generoso, en la aurora, los dioses nos sean
favorables!

Del mismo modo 1, 164, 40, himno dirigido a la Vaca, aclara con el
mismo adjetivo el valor propio del bhdga: '

iQue en el buen pasto seas provista de lote (bhdgavati), ten-
gas tu racién, —y nosotros también podamos tener nuestro lote:
come la hierba en todo momento (vifvadinim), ven a beber agua
pural

Sin duda este valor es lo que permite a bhdga especializarse a veces
en materia conyugal o sexual (cf. en francés «mi mitad»): ese es el bhd-

40. Esta estrofa dio lugar a interpretaciones diferentes: retengo la que me parece
" s probable; cf. la definicién del embarazo en 5, 78, 9.
41. Segiin Renou, EVP. 13, p. 110.
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ga que desea la hija que envejece soltera en casa de sus padres, 10, 39,
3; ese es el bhdga del que habla triunfalmente la esposa que se ha libra-
do de sus rivales, 10, 159, 1;* sin duda asf se explican en parte las nu-
merosas invocaciones dirigidas sélo a Bhaga en los himnos nupciales,
p. e.AV. 14, 1, estrofas 20, 51, 53, 54, 59, 60.*

3.° Esta regularidad del lote 2 menudo implica un reparto (vi-
bhag-) normal, sin competicién. Asi, 5, 46, 6:

bhdgo vibhakta Sdvasivasi gamad. i

iQue Bhaga el Distribuidor acuda con fuerza, con ayuda!

5,49, 1:

devim vo adyd savitaram ése
bhigam ca rétnam vibhdjantam Gyoh.

Ahora iré hacia el dios Savitar y hacia Bhaga, quien reparte
el tesoro de (= perteneciente por derecho a) (la tribu) Ayu,*

En el himno a Bhaga, 7, 41, 2:

pratarjitam bhdgam ugrdm huvema
vaydm putrdm dditer yo vidharta
adhrds cid ydm ményamanas turds cid
rdja cid yém bhigam bhaksity iha.

Invoquemos a Bhaga el que gané prévnto, el fuerte, el hijo de
Aditi, el distribuidor (v/-dhar-), de quien incluso el débil y quien

se cree fuerte, el rey mismo, dicen: «iOjald pueda formar parte de
Bhagal».

42, Véase mis abajo, p. 113.

43. Otro aspecto, véase mis atriba, p. 109 (en el punto 1.°). Sobre bhdga erdtico,
Renou, EVP. 14,p. 71.

44. Renou, EVP. 4, p. 77: «Ayu es aquf el nombre de una tribu privilegiada, como
signo del Hombre». Cf. i6id. 2, p. 67, Bhaga como «reutilizador de las riquezas asig-
nadas a los humanos por la Tierra; 4, p. 73, Bhaga como «repartidor».
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4.° Estas tres caracteristicas —ser estable, ser regular, resultar de una
distribucién— parecen implicar otra: una afinidad por el hombre tran-
_quilo, maduro, por oposicidn al ardoroso hombre joven pues, al con-
trario que en la construccién forzada de Renou, parece que efectiva-
mente hay un contraste en 1,91, 7 (a Soma):

tvdm soma mahé bhigam
tvdm yina redyaré
" ddksam dadhasi jivise.

- T, al «senior» (devoto) confieres el bhdga; 14, al «iuuenis»
devoto, el ddksa para vivir.

Este texto es tanto mds interesante cuanto que el concepto que opo-
ne a bhdga, el diksa «energia en accién» es, como adjetivo, un término
varupiano® y, como nombre propio, el del «Aditya varupiano» opuesto
al «mitriano» Aryaman: el ddksa es enérgico, eficiente como el ydvan, el
joven a quien es varias veces atribuido o asociado (3, 58, 7, de los A$vin,;
6,71, 1, de Savitar); el bhdga, por oposicién, concierne al adulco.

5.° El adjetivo bhdga —diferente en esto de bhagd— nunca es la «par-
te» de ofrenda dirigida a los dioses por los hombres; siempre es el lote
atribuido por los dioses a los hombres u otras criaturas: el término del

"movimiento est4 en la tierra. Esta afinidad de 4dga-Bhaga por la tie-
fra aparece en varios textos, y ninguno la desmiente:* en 3,55, 17, Par-
janya, objeto de una adivinanza, es calificado por una serie de nombres
y los dos primeros son ksdpavan y bhdga, «protector de la tierra firme» y
.sin duda el dios Bhaga; 6, 51, 11 incluye a Bhaga en una interesante
lista de divinidades: «Que nos fortifiquen, Indra, la Tierra (prthivi), el
Suelo (ksima), Piisan, Bhaga, Aditi, las cinco razas... »; en 10,159, 1, la
esposa principal, radiante por haber alejado de su marido a las esposas

- secundarias, exclama: «Allf (asdu) ha salido el sol, aqui (aydm) ha sali-

do mi bhdga, mi lote».?’

45. Véase mds arriba, p. 70 y n. 30

46. En 3, 20, 4 dafvya no es «celestial», sino «divino».

47. Cf. $B.12,9, 2,12: ayam vat loko mitro ‘sau varunak «l mundo de aquf es Mi-
tra, el mundo de all2 es Varunar.
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{Contradicen en algo estas caracteristicas las relaciones que bhdga o
Bhaga mantienc con Indra en un décimo de las estrofas en las que apa-
recen? No. De estos once casos, ocho no hacen ninguna referencia o
alusién al carécter propio de Indra, ni a la guerra, ni a ninguna violen-
cia:*® en la mayoria sélo se trata de la retribucién que podemos esperar
de cualquier dios cuando le rendimos el culto que merece, sean cuales
sean los procedimientos particulares que emplea para materializar esta
retribucién; en las demads, sélo se trata de comparaciones de Indra con

- Bhaga, de caracter pacifico. Sélo quedan tres casos que-aludan directa-
mente a una batalla, victoria, conquista. Pronto encontraremos uno de
ellos, a propésito de Amsa;* otro, 3,49, 3 es sélo una comparacién,* lo
que reduce su utilidad, pues las comparaciones védicas no siempre se
toman la molestia de ser adecuadas; el tercero estd formado por dos estro-
fas consecutivas de un gran himno a Indra, 3, 30, que debemos analizar.

Tras una invitacién banal a acudir al sacrificio (1-2), el poeta
recuerda al dios sus hazafias (3-15), después (16-17) le pide en ex-
presivos términos, con muchos detalles que pretenden ser terrorificos,
el aplastamiento del enemigo. Es entonces (18-19) cuando aparece el
apelativo bhdga, en un contexto de tono muy diferente, que se prolon-
ga en la estrofa siguiente (20); después, las estrofas 21-22, conclusién
del poema, describen el decorado y recuperan el tono guerrero. He
aqui esta suerte de suspensién del discurso violento:

18. Cuando, por fortuna (svastdye), con tus corceles (va-
Jibhik), o guia, te instalas con grandes, numerosos alimentos
iojala podamos [énosotros los chantres? {o: yo, chantre, y mi su-
perior, el sacrificante?] ser también merecedores de una gran ri-
queza (rayé vantiro brhatdh)! iQue para nosotros, oh Indra, haya
un lote (bhdgak) provisto de posteridad (prajavan)!

48. Son: 1,62,7;2,11,215;3,36,5;5,33,5;6,28,5; 8,61,5y7, 10,42, 3; ¢f. AV. 7,
12, 3 («iQue Indra me haga bkagin!»: las oraciones del himno no tienen ninguna rela-
cién con la batalla; aspiran al éxito en las asambleas, al talento oratorio, al discerni-
miento).

49. Véase mis abajo, p. 120,RV. 5,42, 5.

50. «{Indra), dios para invocar en el momento decisivo (véase la nota siguiente) de
la accién (en el senudo de batalla) como Bhaga, querido (?) como un padre, propicio
para invocar, vigorizador»,
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19. iTraenos, oh Indra, un lote brillante (bhdgam... dyumdn-
tam), que podamos reservarnos (alguna cosa) de tu don, en tu
opulencia! Como el mar, nuestro deseo se ha extendido, illénalo
de bienes (vdsanam), oh sefior de los bienes (vasupate)!

20. iSatisface este deseo con vacas, con caballos, con un bri-
llante regalo, —y extiéndelo mds! Ansioso de sol, con sus himnos,
los encantadores Kusika han hecho para ti, Indra, un vehiculo...

8in duda este breve pasaje no es un oasis de paz en un poema beli-
coso y sabemnos de sobra que lo que espera el pocta es una parte del bo-
tin:.las demds estrofas lo declaran a viva voz. Pero el hecho es que rele-
ga el vocabulario guerrero y generaliza la peticién hasta el punto de
. afiadir a bhdga el calificativo «provisto de posteridad», aunque la abun-
dancia de hijos sea una forma de «lote» a la que la victoria, los botines
dé guerra sélo contribuyen indirectamente.
En estas condiciones, decir que bhdga-Bhaga tiene poca afinidad
con Indra y la batalla es una litote: la estadistica es aplastante, con un
residuo que se distingu€en el contexto por su moderacién.*

6. Aryaman, Bhaga y Mitra

Estos dos anilisis permiten comprender por qué, en el «plano Mi-
_tra» de la Soberanfa, el dios principal es ayudado por Aryaman y Bha-
ga. De la benevolencia, de las atenciones con ¢l hombre terrestre y la
concordia entre los hombres que adornan la actividad de Mitra, Arya-
_man se ha hecho cargo de la dindmica social, las principales formas de
relacién, concesién de dones, matrimonio, hospitalidad, libre circula-

S1. Evidentemente, esta observacién estadisticamente «ivil» no impide que el

- hombre enzarzado en la batalla cuente zambién con Bhaga, pero, incluso en ese caso,

es significativo que el vinculo léxico de Bhaga no sea con uno de los nombres usuales

de la batalla sino con ard; ahora bien, £aré es literalmente el «golpe decisivo» en el

. juego de dados, después, por extensibn, la victoria en otras circunstancias, en «la com-

peticidn pacifica o guerrera», Renou, EVP. 12, p. 103-104 (a propésito de RV. 1, 141,

10), citando a 3, 54, 14 bhdgasyeva karino yémani «como en la maccha Bhaga vencedor»,

"y 3,49, 3 (véase nota ancerior) bhdgo nd karé. Sobre kard (y kald), véase bibliografia en
A. Minard, Trois énigmes sur les Cent-Chemins 2, 1956, § 254 a.
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cién, etc., mientras Bhaga preside la parte econémica, la feliz distri-
bucién de los «lotes» deseados o deseables, y especialmente de los bie-
nes de fortuna que aseguran la prosperidad de los individuos y de la
colectividad. Es una divisién natural de los oficios, diferente pero veci-
na de la que, en Roma, bajo la proteccién de los dioses, distingue las
materias del derecho civil en personae y en res. La teologia griega pron-
to reconstituyé —a menos que la encontrase, pese a ser su uso diferente
en los poemas homéricos, en algln rincédn de su herencia indoeu-
ropea— la distincién jerarquizada de los seres sobrenaturales en tres
grupos: Beot los «dioses», Hpweg «los héroes» que protegen yévn o ciu-
dades de las que a menudo son los fundadores o antiguos jefes legen-
darios (en el caso del héroe Heleno, la eponimia se extiende a todo el
helenismo), finalmente daipoveg, los «demonios» que son literalmen-
te los «repartidores», pues su nombre estd formado a partir de la raiz
day- que como vimos en védico también expresa ¢l oficio de Bhaga, y
que si, en el mito de las Edades (Erga, 126), Hes{odo califica su varie-
dad terrestre de mAovtoddron «donantes de riquezas», el conjunto de
la tradici6n griega los emplea para diferenciar entre el feliz y el desdi-
chado, el evdaipwy y el koxodaipwy.

Bhaga entendido de este modo invitaba forzosamente a los indios
a reflexionar la aporfa que encuentra toda teologia que confia a una
persona divina lo que otros abandonan a un insondable Destino: de
hecho, en ninguna sociedad, del reparto de lotes resulta la situacién
idilica que deberia resultar, hay inocentes desgraciados, méritos igno-
rados, éxitos insolentes, Esta experiencia suscité una representacién
que no sorprende a los Occidentales: asi como Fortuna lleva los ojos
vendados, Bhaga es ciego. De esta miseria, de sus causas y consecuen-
cias, los himnos, decididamente optimistas, no hablag, pero la sabidu-
ria popular la plasmé en un proverbio que emerge en los textos védicos
en prosa: evocando un seudomito, que justificaba la mutilacién del
dios, el KB. 6, 13, afiade: «Por ello decimos: Bhaga es ciego (andha)».

Aryaman hubiera podido encontrar un inconveniente del mismo
tipo: tampoco las relaciones sociales son siempre lo que deberian ser.
Y por otra parte, arf, el término colectivo que designa el conjunto de
los hombres que se reconocen arya, dacaso no recibe a veces —si se tra-
ta de la misma palabra— el sentido de «enemigo», el tinico que sobrevi-
vird en la lengua ulterior y que recuerda las guerras fratricidas que de-
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bian librarse entre tribus, familias que sin embargo se sentfan, se reco-

nocian aryas? Sin embargo, no parece que estos desmentidos de la

préctica, la historia, hayan comprometido alguna vez la «<buena» teo-
logfa del dios.

7. Daksay Amsa

Al inicio de este estudio indiqué las razones exteriores que permi-
" ten pensar que Daksa y Amsa, los dos «Aditya varunianos» empareja-
dos con Aryaman y Bhaga, son formaciones més recientes, suscitadas
por el gusto de los tedlogos por la simetria. Nos queda comprender por
qué parecieron aptas para desempeiiar dicho papel.
, El caracter varugiano de la nocidén de ddksa fue subrayado ante-
" riormente.” {Pero qué conveniencia determiné su eleccidn para equi-
“ librar a Aryaman? {Qué personificaciéon le permitia ejercer, no en
«este mundoy, visible y para los mortales, sino en el «otro mundo, in-
visible y morada de los inmortales, un oficio comparable muzatis mu-
tandis al de Aryaman, es decir, asegurar la existencia y la cohesién de la
sociedad divina?

No podemos responder con certeza, pero parece que el concepto
de ddksa, «energfa en accién»> fue designado por el elemento «crea-
dor» que contiene: la pareja de Aryaman en una sociedad de seres in-

_mortales sélo podia ser ¢l primer responsable de su aparicién en el
~mundo, su antepasado o su creador comin. Asf lo sugiere el hecho de
que, en las listas posteriores de Aditya, el nombre de Daksa a menudo
sea reemplazado, a veces duplicado, por el de Dhitar quien, a su vez,
significa claramente «creador».** Asf lo sugiere también la paradéjica
situacién que, sin cambio de nombre, Daksa recibié en la célebre teo-
. gonfa de RV. 10, 72, en las estrofas 4 y 5: sin dejar de ser uno de los
Aditya, también figura como el padre de su propia madre Adit, el

52. Véase mds arriba p. 70 y n., 30.

53. Cf. Mitray Varuna opuestos como gratu y daksa, «energia concentrada o debu-
tante» y «energia proyectada, eficiente, creadoras, duplicando la oposicién como abhi-
gantary kartay «quien conciber y «quien hace», $B.4,1,4,1.

~ 54. Dios todavia independiente ~y pilido—en el RgVeda, precisindose en el libro
décimo: Renou, EVP. 4,p.95.
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abuelo de los Aditya sus hermanos y por tanto, absurdum summum, su
propio abuelo:

3. devinam yugé prathamé
‘satah sdd ajayata
144 454 dnv ajayanta
tid ustandpadas pdri

4. bhirjajiia untandpado
bhuvé 35z ajayanta -
dditer dikso ajayata
déksad v ddstify pdri.

5. dditir by ajanista
diksa ya duhiti tava
tim deva anv ajayanta
bhadri amftabandhavah.

3. En la primera edad de los dioses, del No Ser nacié el Ser.
Después, nacieron las Regiones del cielo, surgidas de la Partu-
rienta: [literalmente: de la que tiene los pies en supinacién,
como en el parto humano].

4. El mundo nacié de la Parturienta, del Mundo nacieron las
Regiones. De Aditi nacié Daksa y, de Daksa, Aditi.

5. Pues Aditi naci6, oh Daksa, ella que es tu hija. Tras ella nacie-
ron los dioses, los bienaventurados, los inmortales emparentados.

Nos hallamos aqui ante una de esas fatalidades légicas, uno de
esos desarrollos inevitables que a menudo precipitan los sistemas
de pensamiento, cuando son filoséficos, en la aporfa o el sofisma, vy,
cuando son teolégicos, en el misterio. Asimismo, seglin una famosa ar-
gumentacién, en el caso privilegiado de la «perfeccién», la simple exis-
tencia del concepto obliga a plantear la existencia de la cosa concebida,
igual que en el sistema bipartito de los Aditya («este mundo», «el otro
mundo»), Aryaman, conservador de la sociedad renovada sin cesar de
los mortales arya, llamaba a un procreador para representarle Gtilmen-
te en la sociedad, constituida de una vez por todas, de los dioses inmor-
tales, am#tabandhaval; pero con esta orientacién, dicho representante
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estaba destinado por naturaleza a encabezar la sociedad de dioses, em-
pezando por los Aditya, conservando entre ellos el lugar que le asigna-
ba el sistema, al mismo nivel que Aryaman: la contradiccién residia en
él, rica por afiadidura, como todos los misterios, de grandiosas perspec-
tivas” y aceptada sin problemas mientras la armadura del sistema de
los Aditya fue sentida y comprendida.

Al margen de este teologema de forma enigmadtica, los poetas del
RgVeda sin duda sabfan més sobre Daksa, pues la literatura posterior
le dedica dos intervenciones que, en el mundo de los dioses, son las si-
metrias esperadas de dos tipos de relacién tuteladas por Aryaman en el
plano humano: a través de sus hijas, es por excelencia el dios suegro; en
la historia del «sacrificio de Daksa», es el anfitrién (Wirt) de todos los
dioses, sus invitados (Giste).

El tema de las hijas de Daksa fue desarrollado de muchas maneras.
Nos basta con recordar M&k. 1, 66, 10-16: Daksa, nacido del pulgar de-
recho de Brahman, con su mujer, nacida del pulgar izquierdo, engen-
dré cincuenta hijas. Se encargé de establecerlas a todas (124 sarvas... pu-
trikap syapayam Gsa): dio diez a Dharma, trece a Kasyapa y el mayor
lote, veintisiete, al dios Luna; éstas son las veintisiete naksatra, o esta-
ciones del zodiaco lunar. Fue un suegro severo, celoso guardidn de los
derechos y la felicidad de sus hijas: a su yerno Luna fe infligié la con-
suncién que explica las fases de la luminaria, pues tras casarse con
veintisiete hermanas, este marido débil no las trataba por igual sino
que tenfa su preferida.

El daksayajabadha, la destruccién del sacrificio de Daksa» no es
menos célebre.*8 Daksa organizé un gran sacrificio al que invit6 a to-
dos los dioses. Todos salvo uno: por razones diversas segtin las varian-
tes, omiti6 en la lista de invitados el nombre de Rudra-Siva. Sin embar-
go, éste se presenta encolerizado en grado sumo.y mutila a los dioses:
Bhaga pierde entonces los ojos, Savitar las manos, Pisan los dientes; a
veces Rudra decapita al mismo Daksa y dispersa el sacrificio. No obs-
tante, acaba por calmarse y da a los amputados miembros u érganos de
recambio (a Daksa una cabeza de chivo). Esta querella a propésito

55. Pensemos en la paradéjica sitvacién de la Virgen Maria en la teologia cristia-
na: genuisti qui te fecit.
56. Textos épicos en J. Muir, OST. IV, p. 312-317.
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de una recepcidn, esta aparicién de un intruso en una reunién de invi-
tados para vergiienza de quien los recibe aluden, en el mas all4 y el
gran tiempo mitico, a lo que es en este mundo una de las «provinciae»
de Aryaman, la hospitalidad.

La personificacién de Ams$a es mds evanescente. Vimos que como
nombre divino, esta palabra s6lo se encuentra en las listas que no ense-
fian nada, salvo quizds RV. 5,42, 5, en cuya enumeracion ejerce de ta-
pén entre dos dioses sin afinidad reciproca, Bhaga que lo precede e In-
dra que lo sigue. Sin contar 2, 27, 1, dmsa sdlo es utilizado como
apelativo, «parte», 0 como nombre propio diez veces en el RgVeda, esto
es, once veces menos que Bhaga. Este escueto historial permite no obs-
tante algunas constataciones.”’

En seis casos, la frase implica lo que Bhaga evita: relaciones con In-
dra que, en tres, conciernen a una batalla o a una carrera.’® Un cuarto
implica que la «parte» llamada dmsa es el efecto de un donativo brusco,
imprevisible, violento.”” Un quinto, relativo a la pareja Indra-Agni,®
llama drmsa al duelo, el doble envite que puede ganar un caballo de ca-
rreras o de combate. Finalmente, un dltimo caso acerca a los Asvin de
dmsa en un contexto belicoso del todo excepcional para esos dioses.®!

57. Una concepcidn diferente de las relaciones de bhdga y de dmsz fue propuesta
por L. R. Palmer, <The Indo-European Origins of Greek Justice», TPAS. 1950, p. 149.

58. 1,102, 4 (victoria); 2, 19, 5 (mito de Etasa); 7, 32, 12 (victoria).

59. 3,45, 4: «iTrienos presto riqueza (rayim) como una parte (émsam) al hijo no
heredero [segiin Sayana); sacude, oh Indra, la riqueza (v4s«) saludable como un hom-
bre de un varazo sacude del 4rbol el frute maduro!»

60. 5, 86, 5: «Esos dos dioses que crecen cada dia, que no engafian al mortal, ellos
que lo merecen, los sitdio ante (mi): esos dos dioses son como dos partes (dmseva) para
el corcel (drvaze)». ’

"61. Elhimno 1, 112, a los Asvin, alude, en cada una de las estrofas entre 3y 23,2
uno o varios de los legendarios beneficiarios de los favores de los dioses gemelos. Pero
empieza con dos estrofas donde el beneficio es mds general y que forman, con la estro-
fa 3, una estructura trifuncional (orden de las funciones 2, 1, 3); dmsz aparece en la pri-
mera estrofa, de segunda funcién.

1) «Con las ayudas con las que, en la batalla (bAdre) favorecéis la accibn (guerrera,
kardm) por la parte (de botin, dmsaya)...

2) «Con las ayudas con las que favorecéis los pensamientos devotos (dhiyah)...

3) «Con las ayudas con las que, oh héroes, hacéis lechera la vaca estéril (dheniim
awa‘m) ».
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Todas estas caracteristicas oponen el dmsa, en el sentido varugiano es-
perado, al mitriano bkdga. )

Otra diferencia entre los balances del empleo de dmsa y bhdga es la
siguiente. Vimos que en el comercio del culto, el beneficiario de un

. bhdga o el protegido de Bhaga siempre es el hombre (o0 el ganado del
hombre, etc.), nunca el dios. Al contrario, en uno de los textos rgvédi-
“cos que contiene dmsé como apelativo, esta palabra designa la parte
que corresponde a los dioses en el sacrificio, o més bien las partes, pues
. estd en plural, lo que nunca es el caso de b4dga;® lo mismo ocurre en
AV. 11, 1, 5, estrofa que acompaiia a una ofrenda de arroz.”

Por estos diversos aspectos de dmsa —afinidad con Indra, con la
guerra, con esos juegos de azar que son la batalla o la carrera; cardcter
inesperado y violento; capacidad para ser dirigido a los dioses por los

" hombres— ese concepto divinizado estd en su lugar, opuesto al mitria-

- “no Bhaga, en el «plano varuniano» de la Soberania.

8. Condlusiones ~

Aunque en algunos puntos importantes los términos de las parejas
‘Aryaman-Daksa y Bhaga-Amsa sean antitéticos a la manera de Mitra y
Viruna, no obstante se distinguen de éstos en varios aspectos.
No dan lugar, al margen de las enumeraciones, a parejas de fér-
mulas; no se manifiestan en dobles duelos, ni siquiera en una asocia-
" cién frecuente, de suerte que entre ellos no se constatan las transmisio-
‘nes de naturaleza y actividad de uno de los términos al otro tan
frecuentes entre Mitra y Varuna, ni la entrega de los dos aspectos de la
funcién al representante de uno u otro. El motivo de esta disparidad
reside sin duda en el caricter artificial y tardio de Daksa y AmsSa : en los
origenes, Aryaman y Bhaga no pertenecian a parejas, sino que se defi-
nian totalmente en el plano Mitra sin despertar resonancias ni suscitar
réplicas en el plano Varuna.

62. «La oracién fue presentada, las partes (émdh) entregadas, como en un ban-
quete los [dioses] amigos vienen hacia el habil... », RV. 10, 31, 5.
63. «Triple es la porcidén depositada (bhagdh) que es vuestra desde hace tiempo: a
- los dioses, a los Pitarah, a los mortales. Conoced las partes (dmin), os las divido... »
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Ademds, los mismos Aryaman y Bhaga, a pesar de su igualdad te6-
rica con Mitra y Varuna, a pesar de los titulos reales que comparten
con ellos, son «soberanos menores»: ninguno de los dos tiene el honor
de representar toda la teologfa, toda la ideologia del primer nivel. El
himno a Bhaga, RV. 7, 41, es un buen testimonio a este respecto: sélo
la funcién propia del dios es afirmada con enérgica monotonia; que-
dan lejos los himnos a Varuna que, ignorando las fronteras que sélo se
trazan cuando es opuesto a Mitra, le atribuyen una soberania realmen-
te universal; en su generalidad, no son necesarios los dos palidos auxi-
liares que doctores anhelantes de simetria le impusieron finalmente.
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CAPITULO I

Reformas en Irin

A pesar de su coherencia global, la religion que anima los himnos del
RgVeda no es, no podia ser totalmente uniforme. Las diferencias entre los
punios de vista de los autores, las familias y las escuelas sobre el mundo di-
vino no sélo eran de matiz. Tenemos motivos para pensar.que entre los an-
tepasados de los sectadores de Brahman, Visnu y Siva, la reflexion era mds
activa en el primer nivel, en las representaciones relativas a los dioses sobe-
ranos. Mds alld del famoso <henoteismo», mds alld de las formulas que
identificaban bajo ciertos aspectos a tal dios con tal otro, 0 con todos los de-
mds, Spodemos identificar movimientos mds profundos hacia el monoteis-
mo o0 la sumisién de todos los dioses a un dios mds considerable? Sin duda,
y parece ser que por dos vias.

1. Varuna y Ahura Mazda

Aunque s6lo es uno de los Aditya, Varuna destaca tanto del grupo
que a menudo desempefia el papel de «gran dios».! Es el Aditya por ex-

1. Sir James G. Frazer reconocia un eco fraterno de los salmos biblicas en RV. 7,
6 (trad. L. Renou, La pensée religicuse de 'Inde antique, 1942, p. 60):

«Sabia y grande en verdad es la naturaleza de quien separd, apunealdndolos, los
dos vastos mundos, quien empujé hacia arriba el ﬁrmamcnto sublime, extendié a la
vez las estrellas y la tierra.

«Y he aqui que me pregunto: écudndo volveré pues a estar cerca de Varuna? {Acep-
tard sin ira mi ofrenda? {Cudndo contemplaré su merced con el corazén sereno?

«Me interrogo sobre mi pecado, oh Varupa, deseo verlo. Me informo entre quienes
saben. De com@n acuerdo los sabios me dicen: Varuna es quien estd enfadado contigo.

«Cudl ha sido este grave pecado, oh Varuna, para que quieras perder al chantre tu
amigo? iDimelo, oh infalible, oh libre! Iré en seguida a rezarte agradecido... »
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celencia y también, estadisticamente, el principal de los Asura, esa cu-
riosa clase de seres sobrenaturales que ademaés de demonios (11 veces)
contiene dioses, varios de ellos con papel protagonista: Varuna solo (6
veces) o arrastrando tras de si a Mitra en un doble duelo (5 veces), Agni
(7 veces), Soma (3 veces), Indra (5 veces), Savitar, «el dios que pone en
movimiento» (3 veces), Tvastar, el artesano divino (2 veces), Rudra
(2 veces) y, esporddicamente, algunos otros: dioses especialmente di-
ndmicos, algunos incluso inquietantes, aunque sélo fuese por su técni-
ca o morada. -

También ocurre que Varuna, a pesar de su rango, parezca sélo el
segundo de los Asura, no en poder sino en antigiiedad. A menudo se
alude «al Asura Cielo» (y quizds a un «Asura del Cielo», sin que poda-
mos decidirnos, pues ambas palabras estan en genitivo). En RV. 10,
124, sainete oscuro porque la atribucién de las réplicas no estd clara, el
«Padre Asura», soberano a quien Indra despide (estr. 3}, no parece Va-
runa, pues a éste le piden en la estrofa siguiente que se una al nuevo ré-
gimen en compafia de Agni y Soma. La octava y tltima estrofa de RV.
3,56, himno al VisveDeva, presenta asi, de forma enigmdtica, a los tres
primeros Aditya:

trir uttamé diinda rocanint
tridyo rajanty dsurasya vivith
rtévana isiri dildbhasas

triv @ divé vidithe santu devih.

Tres veces ({repartidos?) son los altos mundos luminosos,
dificiles de alcanzar; (allf) reinan tres hombres del Asura. iCon-
formes al r24, eficaces, dificiles de engafar, que, tres veces al dia,
(los) dioses estén en el sacrificio!

{Quién es este Asura, cuyos tres grandes dioses son los «<hombres»?
Estos son sin duda los «<hijos adultos» (Renou, EVP. 5, p. 17) o los
«hombres fuertes» (Renou, EVP. 4, p. 55).

Especulaciones de este tipo, que en ¢l RgVeda no han dado lugara
estructuraciones estables, ya deb{an producirse en los grupos sociales
de los indoiranios indivisos: los depositarios de la ciencia sagrada segu-
ramente no esperaron a «la historia» para ponerse manos a la obra. En
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todo caso, en Irdn, condujeron a una verdadera revolucién cuyos gran-
des momentos fueron caracterizados en el primer capitulo.

Con el nombre de Ahura, calificado como Mazda «Sabio/Sabidu-
ria» (cf. védico medhd), no se ha situado a la cabeza y el origen del
. mundo a un dios cualquiera, sino a Dios, al dios tnico. ¢Es el resul-

tado de la tendencia a superponer a los dioses mds importantes
~un Asura llamado sélo por su titulo? <O es el ascenso supremo, trans-
figurador, del primero de los Soberanos tradicionales, de aquél
al que los indios y paraindios del Eufrates llamaban Varuna, nombre
" que quizis ya tenfa entre los indoiranios? Ambas tesis tienen sus par-
tidarios y la diferencia es de corto alcance, pues aunque se trate de un
*Varuna sublimado, sélo podia ser un *Varuna cuya superioridad so-
bre *Mitra y los demds dioses soberanos ya habfa sido afirmada por
una escuela, y no del *Varupa mds antiguo, homogéneo con estos
“otros dioses. Personalmente, prefiero la segunda explicacién por ra-
*.“zones que el Sr. Gonda, entre otras, acaba de exponer.? Pero compar-
to su reserva sin excluir la otra perspectiva. En todo caso, fuese cual
fuese su punto de partidd; el nuevo Ahura irani fue apartado del per-
sonal divino tradicional con el que carecia de comin medida y ello
~no sélo en el zoroastrismo puro y extremo de las Gathis, que no ha
conservado a ningdn otro de los antiguos dioses, sino también en el
zoroastrismo retocado, en ¢l que ciertos dioses han recuperado algu-
na funcién.

2. Ahura Mazda y MiGra en el zoroastrismo postgético

Consideremos primero esta segunda forma de la religién. El pan-
teén prezorodstrico que entonces reaparece parcialmente ha sido alte-
rado a la vez por arriba y por abajo: por una parte, como constatamos
en la introduccién, sélo divinidades del primer nivel subsistieron como
divinidades con sus antiguos nombres; por otra parte, los ocupantes
+ candnicos de los otros dos niveles, Indra y los Nisatya, fueron desterra-

2. Gonda, DD, p. 161-163, con un resumen de los debates; contra las construccio-
nes de I. Gershevitch en el prefacio de The Avestan Hymn to Mitra, 1959, véase Gonda,
* thid., p. 161, 0. 79, remitiendo a F. B. J. Kuiper, [I]. 5, 1961, 5, 36-60.
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dos al mundo de los demonios, ¢ incluso allf constituyeron un grupo -
especialmente odioso.

Como sin embargo estos dos niveles inferiores no podian carecer
de representantes en la teologfa, sus dioses degradados fueron sustitui-
dos. En la tercera funcién, parece ser que a los Nasatya los sustituyé
una pareja fabricada ad hoc que repartia el trabajo entre sus términos
como también hacfa, a juzgar por la transposicién del Mahabharata,*
la pareja de dioses gemelos védicos: uno cuidaba particularmente de
los caballos, ¢l otro de los bovinos. Los nombres de estas Entidades, es-
trechamente asociadas en un Yast éinico en el que el autor pasa rdpida-
mente de una a otra, son Drvaspa «de caballos sanos», protectora de los
caballos y G3u3urvan (masc.), literalmente el «Alma del bovino».” El
«espiritu» de estos dos yazata sin duda corregia los defectos que los sa-
cerdotes de la reforma descubrian entre los ganaderos tradicionales.

La segunda funcién, en su forma indoirania, estaba abocada a for-
mar uno de los objetivos buscados con mds vigor por Zoroastro:® la
moral libre, heroica, violenta, de las bandas de jévenes guerreros’ no
era la de los sacerdotes y los sabios, autores de la reforma. Por ello (al
mismo tiempo que un dios indoiranio *Sarva quien, en la India, se -
convertirfa al contrario en uno de los componentes o uno de los aspec-
tos de la compleja figura del dios dios Rudra-Siva) Indra fue expulsado
y alojado en la «mala creacién». {Por quién lo sustituyeron? En lo
esencial, por el mismo MiBra® —y ese es uno de los rasgos que oponen

3. Véase mis arriba, pp. 45y 53.

4. S. Wikander, «Nakula et Sahadeva», Orientalia Suecana 6, 1957, p. 66-96; ME.
12, p. 73-89.

5. Véase mi articulo «Visnu et les Marut 4 travers la réforme zoroastrienne», JA.
242,1953,p.1-3.

6. IR., p. 193-207.

7. S. Wikander, Der arische Miinnerbund, 1938, especialmente cap. 11y Iv; mi Heur
et matheur du guerrier, 1969, p. 105,

8. 1. Gershevitch, The Avestan Hymn to Mithra, 1959, p. 33, rechaza desdefiosa-
mente esta visién tradicional, en una exposicién que prueba que no ha entendido nada
de mi argumentacién. No polemizaré con este autor ni con R. C. Zachner, The Dawn
and Twilight of Zoroastrianism, 1961. Sin duda pensaba en ellos (y en algunos més) el
P. Jean de Menasce cuando decfa a propdsito de un colega: «Es demasiado amable
para ser un verdadero iranista», La porte sur le jardin, 1975 (pbstumo, editado por
R. Rochefort con una magnifica introduccién), p. 254.
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mds radicalmente al politeismo védico con el politeismo restaurado, el
«yazatismo», del Irin postzorodstrico: todo ocurre como si los teblogos
reformadores, pertenecientes a su vez a la primera funcidn, juzgasen
mds seguro anexar la fuerza guerrera al 4mbito propio de la soberania
religiosa. Junto a este Mifra enriquecido con rasgos belicosos, surgié
una Entidad subordinada sacada de un epfteto tradicional de Indra-
dios, aquel que en el RgVeda es vrtrahdn «asesino del demonio Vyta (o
de la Resistencia personificada)»: VoraOragna, abstraccién animada,
yazata de la victoria.’

En cuanto a la primera funcién, recuperé un elemento primordial,
el mismo, MiBra, quien, sin dejar de ocuparse de la guerra santa, con-
servé la mayorfa de caracteristicas de su prototipo, el *Mitra indoiranio
y también asumié en gran parte las del compaifiero de *Mitra, de ese
que en la India es Varuna: en efecto, la transfiguracién de *Varuna en
Ahura Mazda, desequilibraria a la pareja tradicional. El resultado fue
. el Mifra que presenta ampliamente el Yait 10: a través de sus 145 ver-
siculos, al mismo tiempo que el perdonavidas de los ejércitos enemi-

gos, santamente violente, ¢l dios siguc sicado, de la forma mds explici-

ta, el protector, « de_todas Ja las s formas.de.mifia, de acuerdo entre dos
partes, o, si perdemos el miedo a la palabra que en este asunto ha
adoptado un cariz técnico, de contrato. Vigila, espia la vida social, esta
relacionado con la luz del sol, especialmente con el nacimiento del dfa.
Favorece de modo general la prosperidad de los hombres y las socieda-
des en categorias vinculadas a la tercera funcién (lluvia, posteridad,
etc.). Significa que en el iranio MiBra, los Mitra y Varuna védicos en-
cuentran, ademds de un Indra corregido, partes que les corresponden.
No es casualidad si muchos de los pasajes mis precisos, especialmente
" «violentos», del Ya$t de MiBra con los que el Sr. Thieme quiso ilumi-
nar al mds antiguo Mitra indio en realidad fueron situados por él mis-
mo respecto a pasajes del RgVeda que no conciernen sélo a Mitra, sino
a Mitra y Varuna (Mitravaruna) o a los Aditya en general.!
Las relaciones personales de Ahura Mazdi y de este Mifra restau-
rado son inevitablemente ambiguas: por una parte, Ahura Mazda es el

Gnico en ser realmente Dios, lo ha creado todo, incluido Mifra, lo que,

9. Heur ex malheur du guerrier, p. 105.
10. Mitra and Aryaman, 1957, p. 52, 54.
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si admitimos que Ahura es la amplificacién sublimada de un antiguo

*Varuna, elimina la igualdad de derecho de ambas figuras. Por otra
parte, incluso rebajado entre las criaturas, MiBra conserva de su pasado
de dios soberano un prestigio que no tienen los demds yazata. De alli
resulta entre ambos personajes una forma orlgmal de vinculo bien ex-
presada en el inicio del Yast 10:

Ahura Mazda dice a Spitama ZaraBuitra: Cuando creé a
MiOra de grandes pastos, oh Spitama, también e hice tan digno
de recibir culto y oracién como yo, Ahura Mazda.

Asi se explica también la conservacién de un dvandva mi6ra-ahura
atestiguado dos veces en el Yast 10 (113, 145}, pero que los textos litdr-
gicos del Avesta no gitico invirtieron en ahura-mifra,'! violando una
regla ritmica que se remontaba al indoiranio, pero corrigiendo el es-
cdndalo que suponia citar a Ahura el segundo.

Otros efectos mds considerables de esta «revolucién por arriba»
fueron la desaparicién, en la teologia restaurada, del marco trifun-
cional y la dislocacién de la estructura de los dioses soberanos: Mitra
confiscé las dos funciones superiores, sin méds colaboracién que
Varabragna en la segunda, y ninguna relacién particular, ninguna
enumeracién le asocia a la pareja Drvaspa-G3usurvan mencionada
mds arriba. Por otra parte, quien se ajusta m4s al papel de gran perso-
naje de la tercera funcidn es la diosa trivalente Aradvi Surd Anahita, «la
Himeda, la Fuerte, la Inmaculada»; pero, incluso en su caso, su Yast
correspondiente enfatiza su caricter trivalente, omnivalente.”” Aun-
que los dltimos Aqueménidas honraron una triada «Ahura Mazda
MiBra Anihita», seguramente serfa artificial reducir a Mifra a sus ele-
mentos militares para reconocer en ésta una expresién de las tres fun-
ciones,

En cuanto a los dos otros términos del estado mayor de la sobera-
nia, los que en la India aparecen como dioses con los nombres de Arya-
man y Bhaga, sin duda se libraron, como toda la poblacién de este ni-
vel, de la excomunién y permanecieron en la buena creacién. Pero

11. Sin duda no debemos comprender «el Ahura MiBra».
12. Tarpeia, 1947, p. 38-69; ME. 12, p. 103-113.
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tanto en antiguo persa como en avéstico, baga (bafa) ya sélo es un
nombre genérico que designa a los dioses, esporddicamente sustituido
en el Avesta por deéva, a su vez degradado al sentido de «demonio»;!?
st en ciestas partes de Irdn su caricter mitriano ha subsistido, lo ha he-
cho llevado al extremo: Baga deja de ayudar a Mitra para convertirse
en su homénimo o su sustituto. Aryaman plantea un problema mis
complejo. Hasta hace poco no se discutia el resurgimiento postzoross-
trico de un dios Airyaman, al que un capitulo de Vidévdat atribuye una
sola-intervencién: a peticién de Ahura Mazda, habrfa aportado un re-
medio definitivo contra 99 999 enfermedades provocadas por el Espiri-
tu Maligno. Este favor, aunque muy limitado, serfa natural por parte
de un protector del cuerpo social. Pero recientemente se han dado ra-
zones para explicar al dios —a ghost god— como un contrasentido del
redactor de ese pasaje tardio del Avesta: se tratarfa simplemente de la
personificacién de una de las oraciones principales del mazdefsmo

- cuya primera palabra sustancial, airydma, deberia ser entendida co-

 mo «comunidad de cierta extensién» (como las hay en las Gathas).
Aungque no me convenzan los medios de esta eliminacién, no utilizaré
pues a Airyaman. De hecho, aunque lo mantengamos como dios res-
taurado, carece de relacién con Mifra, pues sélo tiene contacto con
Ahura Mazda y su mensajero habitual.

Asi, nada subsiste de la estructura que, en la India, fue primero,
antes de cualquier extensién:

Varupa
Mitra + (Aryaman y Bhaga).
3. Los dos primeros Amasa Spanta, observaciones exteriores

No ocurre lo mismo en el zoroastrismo puro, el de las GAathas,
donde, como vimos,'* la estructura teolégica indoirania de las tres fun-

13. Es aventurado pensar que Datio pretendia designar 2 los Ama$a Spanta por
la expresién «Ahura Mazda... and the other gods (baga-) who are», I. Gershevitch,
JNEasternSe. 23,1964, p. 17- 18.

14, Véase mis arriba, p. 46-51.
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ciones fue conservada y expresada en el grupo de las Entidades, de los
Amasa Spanta, que sustituyen término por término a fos antiguos dio-
ses canénicos. Asi lo podemos constatar en Jo relativo al tema de este li-
bro: la pareja de los dos primeros Ama3a Spenta.

Que estas dos Entidades tengan entre ellas una afinidad particular
y formen una pareja conceptual, depende primero de consideraciones
externas. De las 179 estrofas géticas que contienen a Ahura Mazday a
otros nombres de Entidades:

1. Vohu Manah Gnicamente es nombrado solo 11 veces, Aa
es nombrado solo 30 veces.

2. Vohu Manah y A%a son nombrados solos en una mis-
ma estrofa 54 veces, frente a 4 veces de Vohu Manah solo con
otra entidad, 14 veces A3a solo con otra Entidad y 2 veces con va-
rias;

3. De las 33 estrofas que contienen los nombres de las tres
Entidades, 32 contienen los de Vohu Manah y A3a, sélo el terce-
ro es variable.

4. Vohu Manah y ASa estin presentes en las 20 estrofas que
contienen los nombres de 4 0 5 de [as seis entidades.

En total, pues, Vohu Manah y A%a aparecen 106 veces reunidos en
una estrofa y 19 veces separados, esto es, en una proporciénde 5a 1, a
la que sin duda debemos afiadir (aunque el empleo del adjetivo sea
mds amplio que el del substantivo) que, en 9 de las 11 estrofas en las
gue Vohu Manah est solo, figura al menos el adjetivo aavan desig-
nando al hombre devoto y virtuoso que vive (o, si se trata de un muer-
to, vivid) segln el asa.

Por otra parte, varios himnos del RgVeda estdn construidos entera-
mente sobre la pareja de Mitra y Varuna, de modo que cada una de las
estrofas contiene sus nombres: asf, 5, 69, donde Mitra y Varuna son
nombrados separadamente en la mitad de las estrofas (sin ninguna
distincién) y, en la otra mitad, unidos combinadamente en el doble
duelo Mitrivdruna; o en 5, 63, donde cada estrofa los contiene ¢n el do-
ble duelo. Ahora bien, del pequefio nimero de Gathis que poseemos,
una, la primera, Yasna 28, estd claramente construida sobre el mismo
principio; ademds de a Ahura Mazdi, nombra a Vohu Manah y ASaen
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cada estrofa.””> En menor medida, la misma observacién se aplica a
Yasna 34 (13 estrofas de 15) y a Yasna 50 (9 estrofas de 11).
Finalmente, sin duda no carece de significado que, entre las desig-
" naciones candnicas de las Entidades, como sefialamos mds arriba,'® es-
tas dos, y sélo ellas, reciban el mismo epiteto: Manah es Vohu «bueno»
(excepcionalmente Vahista), ASa es Vahidta «muy bueno» (o «el me-
jor»).
' Estos datos estadfsticos y de composicién literaria garantizan la
consistencia de la pareja y orientan su anélisis interno. Pero la observa-
" cién de las diferencias entre los dos términos de la pareja estd sometida
" a condiciones:
1.° No debemos esperar una oposicidn constante pues a juzgar por
el RgVeda, la pareja original ya interesaba mis a los poetas por su co-
hesidn, su accién unitaria y la suerte de frente comin que formaba res-
pecto a los dioses de las demds funciones, que por la tensién bipolar
que la justificaba y [a mantenfa como pareja. Sélo excepcionalmente, y
mds por alusiones que por enunciados, los poetas védicos sintieron la
necesidad de.delimitar la.parte de cada uno.'” No nos sorprenderd
pues encontrar muchos pasajes en los que ASa y Vohu Manah estdn
simplemente yuxtapuestos (tipo Yasna 28, 11, «td que guardasa Alay
Vohu Mana») o en'paralelo en proposiciones simétricas (tipo Yasna 31,
8, «como el padre de Vohu Manah... como el verdadero creador de
ASa»); pasajes tagpbién donde uno espera una distincién (por ejemplo,
como ambos nombres no tienen la misma funcién en la frase, no estdn
en el mismo caso) y sin embargo no aparece ninguna,
2.° Esta tendencia en cierto modo heredada fue atin mds reforzada
con la reforma zorodstrica: no sélo las dos primeras Entidades, sino
también las demas fueron uniformemente orientadas segin el espiritu
unitario, exigente, de la reforma, subordinadas a sus objetivos teolégi-
cos y morales, atadas en cierto modo al carro triunfal del Gran Dios e
invitadas a tirar en la misma direccién, sin fantasfa individual.'®

15. No puedo aceptar el mérodo de M. W. Lentz en su exégesis de este texto «Yas-
na, 28 kommentierte Ubersetzung und Kompositions-Analyse», Ak. Mainz, Abk. 4.
Geistes -und Sogialwiss. Klase, 1954, 16, p. 923-1009,

16. Véase p. 50.
17. Véase mds arriba, p. 63.

-18. Véase mds arriba, p. 52.
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Los dos dioses funcionales a los que este ajuste de cuentas debia
imponer las correcciones més considerables eran necesariamente el de
la segunda funcién, *Indra, y, en la primera, *Varuna.'? El dios gue-
rrero y su Minnerbund celestial —los Marut védicos— detentaban por
esencia una libertad y basaban sus hazafias en una capacidad de furor
incompatible con una religién rigurosamente homogénea, con el ser-
vicio a un Dios portador de una verdad y de reglas de conducta vélidas
universalmente. Asi, vemos al ambiguo *4%z¢7a indoiranio producir en
lugar de Indra a una Entidad que ocupa el rango de los ksazriya indios,
pero en la cual el énfasis ha sido desplazado de los medios violentos del
poder al poder mismo, al Reino. Paralelamente, lo que la «<mitad *Va-
rupa» de la Soberania tenfa de violento, de sorprendente, de terrible,
esos destellos de mal o de exceso que a veces parecen atravesar su ac-
cién justa pero rigurosa, eso tampoco tenia cabida en el estado mayor
de un Ahura Mazda surgido de esa misma zona de la ideologia, pero
completamente transfigurado y, por su elevacién misma, dispensado
de recurrir a esos procedimientos discutibles.2’

Asi, la primera impresidn, mds ain que en el RgVeda, es la de una
equivalencia total de las dos primeras Entidades. Henrik S. Nyberg,
quien sin embargo llevé tan lejos el andlisis, se resignaba a escribir
hace cuarenta afios:*! «Afa [...] es totalmente paralelo a Vohu Manah;
ocupa la misma posicién en el mundo celestial y figura en los mismos
grupos [...]. ASa tiene la misma actividad césmica que Vohu Manah
[...]. Siestudiamos las férmulas relativas 2 A%a y las combinaciones en
las que participa, encontramos en todos los puntos las representacio-
nes que se forman en torno a Vohu Manah». La impresién no es falsa, -
sino excesiva. Como hicimos con Mitra y Varuna,?? debemos buscar los
casos, por infrecuentes que sean, en los que el poeta de las Gathas pro-
cura no s6lo mostrar a las dos primeras Entidades participando en la
misma obra, sino también repartir entre ellas los modos o medios de-
accién.

19. «Les archanges de Zoroastre et les rois romains de Cicéron, retouches homo-
logues de deux traditions paralleles» (1950), recuperado en IR., p. 193-207.

20. J. Kellens, «Prestige et satisfaction en el Avesta», Minchener Studien zur
Sprachwissenschaft 32, 1974, p. 87-101.

21, Die Religionen des alten Iran, 1938, p. 131-132.

22. Véase mds arriba, pp. 58-61.
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3.2 Aqui interviene la dificultad propia de las Gathis. La oscuridad
de ciertas palabras, la singularidad de la sintaxis y del estilo, la eviden-
te intencién de que el pensamiento no sea transparente, hacen que, en
un gran ndmero de casos, la interpretacién, la construccién misma de
las frases sean inciertas. El Sr. Ilya Gershevitch apenas exagera cuando
escribe: «Out of the 238 surviving Gathic stanzas scarcely less than 190
are partly or completely incomprehensible». Por tanto, debemos bus-
car si en algunos textos de este montdn la oposicién de Afa y de Vohu
Manah no se expresa sélo en una estrofa o en una frase aislada, sino en
un desarrollo més amplio, organizado 16gicamente, en el que cada uno
de los términos desempefie un papel diferencial. Por suerte, dispone-
mos de dos conjuntos de ese tipo.

4. Yasna 44: ASa y el cosmos, Vohu Manah y la tierra

Como recordaremos, una de las expresiones de la antitesis entre Va-
runa y Mitra'es que el primero muestra més afinidad por el inmenso cos-
mos, el segundo por «nuestro» mundo, y ello a veces con una precisién:
el nombre de Varuna evoca el cielo, el de Mitra la tierra. 2 Asi, RV. 4, 3, 5:

{Cémo td, oh Agni, dirigirds esta queja (contra nosotros) a
Varuna?, écémo al cielo? {Cu4l es nuestra falta?

éCémo hablards (de ello) al liberal Mitra, en la Tierra?
éQué (diris) a Aryaman, a Bhaga?

Con un movimiento retérico del mismo tipo —dos preguntas simé-
tricas— encontramos de nuevo la misma distribucién en Yasna 44.2*
Esta Gath4 es una larga serie de preguntas dirigidas a Ahura Mazda,
preguntas apremiantes, concernientes principalmente al origen y el
mecanismo de las cosas. Cada estrofa es introducida con un verso estri-
billo: «iEsto es lo que te pregunto, dimelo de verdad, oh Ahural», vieja

23. Véase mds arriba, pp. 74 ss. Repito que sélo se traca de textos con la intencién
de oponer a Mitra y Varuna; los demis, segitn el caso, atribuyen los dos términos del
contraste a ambos en comiin, o a uno de ellos cuando estd solo.

24, NA.,p. 116-124.
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forma poética cuya coincidencia con la de los Alvissmdl escandinavos
fue sefialada por el Sr. Schwyzer,

La estrofa 1 es una simple introduccién (en la que ASa y Vohu Ma-
nah figuran como 4nicas Entidades, pero sencillamente coordinados,
sin matices). La siguiente estrofa plantea una primera cuestién, oscu-
ra, que parece totalmente metafisica, sobre la retribucién de la mejor
vida. Después vienen dos estrofas muy claras, relativas a la cosmogo-
nia, y cuyo paralelismo es evidente: '

«Esto es lo que te pregunto, dimelo de verdad, oh Ahura:
{quién fue por generacién el padre primero del Afa? {Quién
cre6 pues el camino del sol y las estrellas (kasna xving seramea dat
advandm)? {Quién hace crecer la luna, después menguar (%3 ya
ma uxdyeiti narafiaiti Owaz)? Estas cosas, oh Mazda, deseo saber-
las, y otras.»

(Hemos utilizado legitimamente esta estrofa para establecer que
A3a, en las Githis, no es sélo el responsable del orden moral, ademas
conserva huellas de ese orden c6smico que todavia es una de las gran-
des provincias de su homénimo védico, r24.)

«Esto es lo que te pregunto, dimelo de verdad, oh Ahura: -
{quién fij6 pues la tierra debajo y las nubes (kasna doroti zgmea - -
ado nabidses) para que no caigan? {Quién (cred) las aguas y las
plantas (apé urvarisea)? {Quién concedié pues la velocidad al
viento y las nubes (kasna vatai dvgnmaibyasta yaoger asii)?
¢Quién pues, oh Mazd3, (fue) el creador de Vohu Manah?

En la estrofa 5, donde ya ninguna Entidad es mencionada, el poeta
pregunta quién es el autor de la luz y las tinieblas {con sus efectos na-
turales, el suefio y la vigilia) y de las horas del dfa. La estrofa 6 moviliza
las cuatro primeras Entidades para averiguar el origen de la Vaca, tan
importante en el sistema del.-mundo zoro4strico. La estrofa 7 inquiere
sobre el origen de una virtud: la piedad filial.

Comprendemos el lugar, la solidaridad y también el matiz particu-
lar de las estrofas 3 y 4. Ambas aluden al decorado, al marco general del
mundo, y preceden naturalmente a la estrofa 5 relativa a la ilumina-
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cién de este decorado, asi como a las estrofas siguientes, relativas al
drama multiforme, c6smico o moral que tiene lugar. Pero dividen este
decorado en dos mitades que se reparten. La estrofa 3 sélo evoca res-
pecto a nosotros el decorado més lejano, astronémico, del mundo: el
. sol, las estrellas, la luna con sus fases. La estrofa 4, al contrario, sélo re-

tiene, respecto a nosotros, el decorado mds cercano: la tierra, con las
" aguas, las plantas; la atmésfera baja, con los vientos y las nubes (nabah

es el cielo concebido como atmosférico, por oposicién al cielo-béveda,
+ al fondo duro del cielo, asman). De este modo, el mundo es realmente
repartido, respecto al hombre, en dos 4mbitos: por una parte los gran-
des mecanismos del fondo del cielo, por otra los elementos familiares
que rodean y sostienen nuestra vida.

Ahora bien, estas dos estrofas, tan admirablemente solidarias y sin
embargo opuestas, contienen cada una un nombre de Entidad que
s6lo puede estar en armonfa con sus contenidos respectivos y que sin
duda expresa esos mismos contenidos en otro lenguaje. En la estrofa 3,
relativa a las profundidades del firmamento, leemos: «{Quién fue pues
por generacién el padre primero de Afa?» y en la estrofa 4, relativa a
«nuestro» paisaje terrestre, Jeemos: «{Quién fue pues el creador de
Vohu Manah?». Estas dos preguntas, como las estrofas en las que figu-
rany que resumen, son paralelas, se responden, tal como lo probaria, si
fuese necesario, otro pasaje de las Gachis (Y. 31, 8) que, usando las
mismas palabras «padre» y creadom, pero invirtiendo su uso, califica a
Ahura como «padre de Vohu Manah» y «verdadero creador de A3a». La
conclusién se impone: el poeta de Yasna 44, entendia a ASa, «el Or-
den», como ligado a las provincias y fenémenos césmicos menos cerca-
nos al hombre y, al contrario, a Vohu Manah, «el Buen Pensamiento»,
como ligado a las provincias, elementos y fenémenos mds préximos al
hombre: encontramos exactamente la férmula que los hechos védicos
sugieren para la oposicién mds general de Varuna y Mitra.

5. Yasna 29: Asa y Vohu Manah ante el lamento del Alma del buey

Pero no sélo es cuestién de proximidad o alejamiento en el espacio
respecto al hombre. El hombre en tanto que tal y las criaturas que le
son ttiles, empezando por los rebafios que cria: eso es lo que preocupa
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a Vohu Manah, sobre todo cuando el hombre y los rebafios corren peli-
gro; ASa estd demasiado lejos, es menos accesible. Yasna 29, que sin
duda utiliza un material ya indoiranio,” es un pequefio drama que
podria titularse «El lamento del Alma del Buey». Meillet la escogié
para ilustrar la teoria segiin la cual las estrofas de las Gathas suponen,
en sus intervalos, un desarrollo de vinculos, un tejido conjuntivo que
ha desaparecido, sin duda porque la tradicién sélo fijaba sus lineas ge-
nerales y los recitantes lo arreglaban a su manera, en prosa. De hecho,
_ en este poema como en todos los demds, la serie de ideas a menudo es
sincopada, los personajes que se supone deben pronunciar tal estrofa o
tal fraccién de estrofa no siempre son designados, y la hipétesis de una
prosa mévil bafiando estos versos fijos tendrfa la ventaja de permitir
—no sin cierta arbitrariedad- el esclarecimiento de las oscuridades. En
cualquier caso, la linea, el progreso del pensamiento, ¢! encadena-
miento de las escenas del Yasna 29 se dejan determinar ficilmente. En
cambio, observemos que, salvo en las dos tiltimas estrofas (10 y 11) en
las que se menciona a la vez a A%a, a Vohu Manah y a X¥afra y que
sospechamos, sin razén, haber sido afiadidas, las Gnicas Entidades
que menciona este poema son A3a (est. 2, 3, 6, 7) y Vohu Manah (est. 7).

I. Escena I (estrofa 1-4).

El drama empieza con el lamento del Alma del Buey, lamento di-
ngido a personajes no precisados: «¢Para quién me habéis formado?
¢Quién me fabricé? Furor, violencia, brutalidad, tirania me oprimen
(literalmente: me ataron]. No tengo més pastor que vos, procuradme
pues buenos pastos». Después viene la estrofa 2:

Entonces, e} fabricador del Buey (personaje misterioso que -
aparece dos veces mds en las Gith4s y que debe ser un creador
auxiliar, especializado, agente del verdadero creador) interrogé a
ASa: «{Cbémo es tu ratu (genio protector, juez celestial) para el
buey [es decir, sin duda: {Qué genio protector has previsto para
el buey en el orden del mundo?}, para que vosotros, los propieta-

25. «A propos de la Plainte de I'’Ame du Beeuf (Yasna 29)», Ac. Roy. de Belgique,
Bull. Cl. Lettres et Sc. Mor. et Polit., 5° serie, 51,1965, p. 23-51. Bruce Lincoln, J. of I.-E.
Studies, 3, 1975, p. 337-362 forzando el sentido de vartas palabras, olvidando otros, ve
aquf la ilustracidn de una lucha entre los sacerdotes y guerreros indoiranios.
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rios, le deis junto a los pastos los solicitos cuidados que corres-
ponden al buey? {Qué sefior (ehura) le habéis asignado para que
ahuyente a la célera y a los malvados?

La respuesta ocupa las estrofas 3 y 4. Parece dada colectivamente
por las Entidades, pues A3a siempre destaca aparte («segiin ASa», o
«con ASa», 0 «en tanto que Afa»). Aunque a la mitad sea particular-
mente oscura, ¢l inicio y el final, claros, bastan para articular el drama:
*1.°, no se ha previsto a nadie para este papel de protector (serajan tiene
-~ este sentido, a pesar de Humbach) del buey; 2.°, més all4 de las Enti-
dades, los demandantes deben dirigirse a Ahura Mazda: es intormado
de todo, del pasado como del porvenir, €l es quien decide.

II. Escena II (estrofas 5-7).

Como el alma del Buey se llama en adelante «mi alma» y se asocia
al Alma de la Vaca-Madre (m3 urva g5ui2a azyd), se dirige pues a Ahu-
ra Mazdiy en su oracién destaca al ganadero, solidario con los rebafios
y victima de las mismas €Racciones (est. 5):

Con las manos tendidas oramos Ahura, nosotros dos, mi
alma y la de la Vaca-Madre, para incitar a Mazda a ordenar que
libre de mal al hombre honesto, al ganadero, en medio de los
malvados que lo rodean.

La respuesta de Dios (est. 6-7) es severa. Glosada, significa esto:
«Como acaba de seros declarado al amparo del nombre de A¥a, el buey
no ha sido previsto en el Orden (@331t hal%) como persona, como po-
seedor de derechos; carece de sefor (@hiz) y patrén (ratu) sobrenatura-
les; no ha sido creado solidario con el hombre, de su mismo nivel, sino
para él, para «el pastor y el hombre de los pastos» (Suyantaéca
vastryaila, es decir, con el nombre canénico que llevarin en el Avesta
postgatico los representantes de la tercera funcién social); por otra par-
te, con los intercambios regulares de servicios, el bienestar del buey
esta asegurado por la [...7...} y los hombres saciados por la leche:

Eso es lo que Ahura Mazda, el santo, establecié con su de-
creto, de acuerdo con Asa.
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Asi, en las dos primeras escenas —dos tercios del poema— en las que
se expresa, y después se limita, la respuesta negativa del mas all, Asa
es el Gnico destacado, el 1inico nombrado entre las Entidades, pero
lo es cuatro veces.

II1. La escena III (dltimo verso de la est. 7, est. 8 y 9) empieza con
una nueva pregunta del Alma del Buey:

kas t& vohii mananha y3 7 dayat 5etva marataéibyo.

«Quién tienes, con (o: por; o: en tanto que) Vohu Manah,
que pueda cuidarnos a nosotros dos (la Vaca-Madre y yo) para
Jos hombres?»

A pesar de las apariencias, el desarrollo avanza y llegado a este
punto estalla la diferencia de papeles, de jurisdicciones, éntre las dos
Entidades ASa y Vohu Manah, el Orden y el Buen Pensamiento. El
Alma del Buey, informada en las estrofas precedentes, no yerra: si, des-
de el punto de vista del Orden general del mundo, el buey sélo es un
instrumento entre las manos del hombre, otro auxiliar u otro aspecto
de Ahura Mazdai, el Buen Pensamiento, se dirige fundamentalmente
al hombre para inclinarlo hacia el bien y apartarlo del mal. Por tan-
to, al replantear su pregunta, el Alma del Buey se subordina a los hom-
bres y se refiere a Vohu Manah.

Y he aqui la respuesta, pronunciada por Vohu Manah més que por
Ahura Mazda (est. 8):

Sélo sé de ZaraBustra Spitama que siguiese nuestras ense-
fianzas. El es quien desea dar a conocer nuestros cantos de ala-
banzas a Mazda y los de ASa. Debemos concederle el encanto de
la palabra.

Aquyi, el drama adopta tintes de comedia. La pedigiieia es decep-
cionada: esperaba un protector poderoso en ¢l otro mundo y le ense-
fian a un hombre, cuya Ginica ventaja es haber escuchado las ensefian-
zas de Mazdi y las Entidades. Expresa su decepcién (est. 9):
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Y entonces, el Alma del Buey gimié: «iPensar que debo con-
tentarme, como tutor, con el verbo impotente de un hombre sin
fuerza, yo que deseo un sefior fuerte! {Habra quien algin dia lo
ayude con sus manos?»

IV. Epilogo (est. 10-11). —Este tltimo verso, invocacién desencan-
tada a la fuerza secular, fisica, la Gnica que podria hacer eficaz la pro-
teccién verbal de Zoroastro, va seguido de dos estrofas oscuras. Quizés
es.el profeta mismo quien habla, precisando la invocacién anterior, de-
signando el poder temporal necesario para valorizar la predicacién: el
X3a6ra, la materia e incluso el nombre de la Entidad de segunda fun-
cién.

A través de las oscuridades de detalle, la intriga seguramente es la
siguiente. Escena I: el Alma del Buey se lamenta de su suerte (est. 1); el
Fabricante del Buey se dirige a ASa para saber qué espiritu protector
propio del buey ha sido previsto en el orden general del mundo (est. 2);
la respuesta es brutal y negativa: en el plano de ASa no ha sido previsto
ningtn espiritu protector (est. 3) y el Alma del Buey es devuelta para
mis informacién al mismo Ahura Mazda (est. 4). —Escena II: el Alma
del buey pide justicia a Ahura Mazda (est. 5) quien confirma la mala
respuesta anterior, y ademds la explica; si en el plano de A3a no hay es-
piritu protector especial para el buey, es porque el buey no tiene fin en
s1, ha sido creado para el pastor agricultor, para el hombre de tercera
clase (est. 6). —Escena III: el Alma del Buey modifica su pregunta se-
gtn la valiosa informaci6én que acaba de recibir y solicita a Mazdai (est.
7, final): <En esta nueva perspectiva, por ¢l interés de los hombres que
son mi finalidad (maratazibys, dativo de interés), éa quién has (previs-
to) para cuidarnos, a la Vaca y a mi?». Pero en esta segunda forma de
su pregunta afiade: «{A quién has (previsto) con (o: «por»; 0: «en tanto
que») Vohu Manah?... » Y como sefiala agudamente Nyberg (Die Re-
ligionen des alten Iran, p, 102) «Die Darstellung gleitet dann in unsere
irdische Welt {iber», a partir de ahora la accién transcurre en nuestro
mundo humano, en torno a Zoroastro.

Todo este guién distingue pues, entre los grandes auxiliares de la
creacién de Ahura Mazda, por una parte a A3a, el responsable del or-
den general, la Entidad que ha provisto de un genio protector o juez
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celestial a cada ser (o clase de seres) auténomo, pero no a los seres su-
bordinados; por otra parte, Vohu Manah, encargado especialmente de
lo que, en la creacidn, afecta y sirve al hombre. Por parte de A3a, el
buey no tiene ratu porque su finalidad es el hombre; pero por parte de
Vohu Manah, y precisamente porque ha sido asignado al hombre,
aquf abajo, entre nosotros, tiene a alguien que cuida de él, a saber, Zo-
roastro. Esta distincién es ficilmente comparable con la de Yasna 44,
3-4: ASa y Vohu Manah se oponen aqui como el plano divino en su
conjunto y la parte de la providencia divina orientada hacia el hombre,
depositada en el hombre: siguen siendo, matizadas de otro modo, «el
otro mundo» y «este mundo».

Estas dos grandes composiciones, una 16gica, la otra dramadtica, por
su concordancia, bastan para establecer la tesis: en la primera, ASa y
Vohu Manah estan presentes en dos contextos, de hecho bastante claros,
en los que todos los demis elementos se oponen término por término; en
lasegunda, las vocaciones opuestas de ASa y Vohu Manah determinan la
distincién entre las escenas y sostienen la intriga. A ello cabe afiadir que
ninguna otra Gith4, entre las pocas que han sido compuestas con tanto
rigor, aporta, nien su plano ni su accién, una ensefianza contraria.

6. Prolongaciones

¢En qué medida el resto del dossier, es decir, el examen de las rela-
ciones a menudo inciertas de ASa y Vohu Manah en el interior de una
frase gética confirma o invalida lo que acabamos de exponer? Pode-
mos resumir la situacién afineando que ningln pasaje lo invalida-y -
que unos cuantos, bastante claros, parecen confirmarlo. Estos son los
mejores casos, sin complicaciones de construccién gramaticales.

1.° En las relaciones de Dios con los hombres, Vohu Manah tutela
lo que ocurre en el fuero interno del hombre, su esfuerzo devoto; Aa
expresa el objeto trascendente de dicho esfuerzo (tipo @), o ¢l plano ge-
neral del mundo que este esfuerzo contribuye a realizar (tipo ).

a) Y. 28, 4: «Yo que me esforcé para que el alma, junto a
(habra) Vohu Manah, estuviese despierta y que conozco las re-
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tribuciones de los actos por Mazda Ahura, quiero enseifiar, tanto
como pueda y sea capaz, la busqueda de A3a».

Y. 31, 4: «iAunque debamos invocar a Asa, Mazda y los de-
més Ahura y A3i (la Retribucién-recompensa), Armaiti, busco
para mi, a través del excelentisimo Manah, X¥aBra lleno de fuer-
za gracias a cuyo crecimiento podamos vencer la drujl».

Asi, el hombre devoto, en su bisqueda (raiz i3-) del progreso reli-
gi0s0, se siente ayudado o inspirado por Vohu Manah, mientras que
A3a estd en la trascendencia, con Ahura Mazdi y el conjunto de Fuer-
zas. Y la bisqueda concluye:

Y. 51, 16: «El kavi Vistaspa alcanzé... por los caminos de
Vohu Manah, la doctrina que el eficaz (spanza) Mazda Ahura...
concibié por (0: con; o: en tanto que) ASa».

b) Y. 46, 7: «¢A quién has asignado, oh Mazd3, a un hombre
como yo como pretector, si ¢l malvado intentase apresarme para
dafiarme, —quién sino, Ahura, sino tu Fuego y Manah, por cuyas
acciones Afa es alimentado?...

2.° Sin salir del comercio religioso, Vohu Manah es-asociado al es-
fuerzo o a la actitud religiosa del hombre (piedad, vircud); A3a expresa
el origen o el medio, exteriores al hombre, de los dones (#) o de la ense-
fianza () de Dios.

a) Y. 28, 7: «Concede, oh Afa, esta retribucién: los éxitos
{ayapta) de Vohu Manah..., oh Mazda».

Y. 43, 2: «Que recibamos..., oh Mazd3, las maravillas (o: las
alegrias?) de Vohu Manah que concederds por (o: con; o: en
tanto que) Asa».

b) Y. 46, 2: «(O Mazda), ...ensefia por (o: con; 0: en tanto
que) Afa, la posesién de Vohu Manah».

Y. 34, 12: «(O Mazd3), ...enséfianos por (o: con; o: en tanto
que) A3a, los caminos practicables de Vohu Manahy.
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En 1938 Henrik S. Nyberg, en 1945 Geo Widengren, sin dispo-
ner de opiniones que no esbocé hasta 1945, y sin considerar la solidari-
dad de las dos primeras Entidades, establecieron con textos giticos y
confirmaron con textos pehlevis la particular solicitud de Vohu Manah
por el hombre. Widengren insistié en «the intimate connexion be-
tween Vohu Manah and man».26 «In Dénkart —dice— as well as in other
books, there is often the question of the “visiting (méhmanih) of Vohu
Manah in the soul or in the life principle».”’” Widengren compara estos
textos con férmulas gaticas en las que ya se expresa el deseo de ver a
Vohu Manah «venir a nosotros», Asi:

Y. 44, 1: «Esto es lo que te pido, Ahura... : que por (o: con; o:
en tanto que) A3a, [un sabio como ti] nos preste su amistosa co-
laboracién, viniendo a nosotros por Vohu Manah».

Y. 43, 7: «El santo, supe que eras t, Ahura Mazda, cuando
se puso a mi disposicién con Vohu Manah y me requirié».

«Of still greater interest —prosigue Widengren—,? for the discus-
sion of how far back in Iranian times the idea of Vohu Manah’s dwel-
ling in the hearth of man is to be dated, are some expressions where the
text speaks of a zinarifn, an “arranging” or an “establishing” of Vohu
Manah». Por ejemplo, en el Dénkart, uza¥ patis vinariin i Vohuman
adak xrat andar martdbm «and when thereby the arranging of Vohu Ma-
nah (is established), the wisdom is inside man».

De esta familiaridad con el hombre resulta sin duda la interven-
cién benevolente de Vohu Manah tras la muerte: €l y no ASa es quien
se hace cargo del alma del justo (Videvdar 19, 31-32):%

26. The Great Vohu-Manah and the Apossie of God, Uppsala Universitets Arsskrift,
1945, 5, p. 46-62.

27. Op. cit., p. 47, n. 1, Widengren recuerda que véd. dsu es «a designation of a soul
principles (E. Arbman, H. Oldenberg) y afiade: «We should observe that just as in
Iran manah and ahi are mentioned together, so in India mdnas and dsu are often taken
as the two main soul principless.

28. Ibid., p. 48.

29. Ibid., p. 54-55.
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Vohu Manah rose from the golden throne, Vohu Manah
spoke: “When have you come hither, you righteous man, from
the perishable world to the imperishable world?” And content
he conducts the souls of the righteous men (afaongm urvand) to
Ahura Mazda, to the Ama3a Spanta, to the golden throne».

En sus Katrak Lectures (1956}, Jacques Duchesne-Guillemin
afiadi6 algunas observaciones importantes que a través de la sintaxis
aclaran la teologfa:*

Other differences still are discernible:

A man’s Vohu Manabh 1s on a level with his deeds and words,
Y. 33, 14. There is no mention of a «man’s Afa»;

with $ya00ana «deeds» (or with uxda), Vohu Manah is in the
genitive (5o is Armaiti), whereas Aa is in the instrumental;

asat (ablative) appears ten time (with or without the preposi-
tion 4a@), whereas we have only one occurence of akat mananho
(Y. 47, 5), vanhdus mananhd (50, 1) mainysus vahistar (33, 6),
x3abrar (32, 2).

All this confirmes ASa relative remotenness as compared
with Vohu Manah'’s proximity to man.

Segtin la observacién de Emile Benveniste,? debido a este relativo
alejamiento de ASa, su propensién a confundirse con los grandes me-
canismos de la obra o de la ley de Mazda, las Gathas suelen presentar-
lo como una nocién pasiva, mis «funcionante» que «actuante». Ror
otra parte, los aspectos violentos de *Varuna, como estaba previsto, se
manifiestan despersonalizados en A3a: a lo sumo vimos de paso, en
dos textos, que ef mal debe ser «puesto ¢n manos de A3a», mientras que
Vohu Manah se limita a recompensar a los que contribuyen a esta sa-
ludable operacidn (yoi @52 dadon zastayd drufim Y. 30, 8). Pero no exis-
ten «lazos de A%a» ni capturas stbitas. Incluso A3a se comporta como

30. The Western Response to Zoroaster, 1958, p. 49-50.

31. Les infinitifs avestiques, 1935, p. 78-79. La expresién «nocién pasiva» no es
afortunada y a veces ha sido mal comprendida (p. e. por Lentz); quizds «fuerza indife-
rente» seria mejor.
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un buen mazdeico, como el Dios de Bossuet que sélo castiga a los re-
beldes protestantes con «variaciones» de sus iglesias, ~siempre que, sin
duda, omitamos las dragonnades® (Y. 44, 14):

Esto es lo que te pido, Sefior ~respéndeme bien~ {(Cémo)
pondré el mal en manos de Afa, para que lo aplaste segiin las
formulas de tu doctrina (Owabya mgOrais sanghahya), para que
provoque entre los malvados un poderoso cisma (singm) y les
provoque, oh Mazda, cegueras y odios (dvafSang... gstgsca)?

ASa conserva a pesar de todo su importancia. Asi como los poetas
mencionan mas a menudo a Varuna que a Mitra, ASa aparece tres ve-
ces mas que Vohu Manah (30 frente a 11) en posicién solitaria y cuatro
veces mas, en compaiifa de una o dos otras Entidades (16 frente a 4).
Esta relacion entre las frecuencias contradice los puestos de Vohu Ma-
nah (1°) y ASa (2°) en la enumeracién canénica de las Entidades; en
cambio, todos los demas términos de la enumeracién se adecuan a su
puesto en la tabla de frecuencias. Esta anomalia, que nada justifica di-
rectamente, se explica por la situacién india que, a su vez, resulta de
una conveniencia puramente lingiiistica, prosédica: tal como recordé
repetidamente Duchesne-Guillemin, basindose en una regla de Wac-
kernagel, en los compuestos cumulativos como mitravdruna la palabra
menos larga precede obligatoriamente a la m4s larga.”® Ya debfa ser asf
en indoiranio; cuando los teélogos reformadores de Corasmia sustitu-
yeron los nombres tradicionales de los dioses por los de abstracciones
personificadas y calificadas, no creyeron necesario corregir el orden,
aunque por aplicarse sélo en el interior de los compuestos éste ya care-
ciese de su justificacién fonética. Asf, el sustituto de *Mitra siguié pre-
cediendo al de *Varuna.

Una de las novedades de la estructura zoro4strica es el desarrollo
lateral que asigné un «elemento» material a cada una de las Entitades; -
—«zorodstrica», pues en general estamos de acuerdo, segiin indicios su-

32. Dragonnades: nombre que recibieron las persecuciones de protestantes a ma-
nos de los dragons royaux, antes y después de la revocacidn en 1685 del edicto de Nan-
tes. (N.del T.)

33. En tltima instancia, Zoroastre, 1948, p. 8%, n. L.

144



Reformas en [rdn

ficientemente claros, en que este desarrollo ya era un hecho en tiempos
de la redaccién de las Gathas, aunque en éstas sea expuesto con tan
poco rigor como la jerarquia de Entidades. Los elementos empareja-
dos con las cuatro Gltimas Entidades (metales, —en particular armas;
tierra, aguas, plantas) no suponen ningdn problema: su ubicacién en
estos puestos de la jerarquia es natural (segunda funcidn; tres aspectos,
uno general, los otros mis particulares, de la tercera). Al contrario, la
vinculacién del fuego con ASa y la de los bovinos con Vohu Manah, sin
.ser sorprendentes, invitan a ciertas observaciones.

No hablo de las especulaciones, alimentadas por la teorfa de Hein-
rich Liiders, que, en la India, pretenden hacer del agua el ambito propio
de Varuna y del fuego el de Mitra: ninguna estrofa sugiere semejante
distribucién. El agua en masa y en reserva, el agua atmosférica pertene-
cen con gran preferencia a Varuna, pero la lluvia es asunto de Mitra. El
fuego, por su parte, seguramente no es propiedad de Mitra: Agni, dios,
es demasiado huidizo, demasiado multiforme para prestarse a semejan-
tes atribuciones y el fuego material, «elemento», también puede ser
clasificado, segin sus aspectos y segiin las circunstancias, en una y otra
mitad de la primera funcién.** Del mismo modo, el fuego podia ser atri-
buido a una y a otra de las Entidades que sustitufan a los dos grandes
dioses soberanos, como de hecho lo fue al sustituto de *Varuna. Quizis
la eleccién fue orientada por condiciones propias de Irdn, donde el fue-
go recibid papeles tan importantes que el nombre de los mazdeicos a
veces fue glosado entre sus vecinos como «adoradores del fuego».

Quizés también sea un rasgo especificamente iranio, prezorodstri-
co, lo que devolvié a Vohu Manah la tutela del ganado mayor. Aun-
que, en efecto, desde el RgVeda la vaca, elemento esencial de [a econo-
mia y el culto, forma codiciada de propiedad y de botin y lugar
geométrico de ricos simbolismos, es tenida en gran estima, las pruebas
propuestas de la vinculacién particular entre ella y Mitra no son muy
solidas. La mejor es que, en la mezcla soma-leche, la leche —a menudo
llamada «vaca» en los himnos— es mitriana y el soma varuniano. Pero
no debemos olvidar que, cuando la leche es considerada sola; sin con-
traste, Varuna y Mitra también encuentran motivos para ejercer de pa-
tronos. Otra razén, en la que se ha insistido demasiado, que incluso se

34. Véase mds arriba, pp. 75-77.
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ha puesto en reldcién con el taurobolio mitriano, es que, cuando Mi-
tra, tras hacerse rogar antes de participar en el sacrificio animal, acaba
por ceder, el animal-victima le hace reproches: {Acaso «Mitra» no es su
amigo? Ahora bien, esta protesta no alude a una relacién especial del
dios con el ganado, sino a una cualidad més general del dios, su dulzu-
ra. En cambio, entre los iranios, MiOra conservé en su equilibrio refor-
mado un epiteto revelador, «MiBra de vastos pastos-de-bovinos», segu-
ramente antiguo, utilizado una vez en védico, pero en beneficio del
. dios Soma y en un contexto que no es mitriano. Es pues probable que,
antes de Zoroastro, el Mifra iranio més antiguo hubiese acentuado su
relacién natural con un medio eminente de la primera y de la «tercera
funcién» simultineamente y que fuese él quien lo transmitiese a su
sustituto Vohu Manah en la distribucién de los «elementos».

7. Los nombres de los dos primeros Amaia Sponta

En cuanto a la eleccién de los nombres de las dos primeras Entida-
des, algunas reflexiones contribuirdn a profundizar en su intencién.

En védico, como sin duda ya en indoiranio, el 724, el Orden césmi-
co, ritual, moral, social, cubre todo el campo de la primera funcién:
todos los dioses de este nivel, especialmente Mitra y Varuna, son por
excelencia quienes mantienen el 724 que llevan consigo; los represen-
tantes de las otras funciones son sus auxiliares.”> Por consiguiente, los
teélogos reformadores habrian podido en principio llamar «ASa» tanto
al sustituto de *Mitra como al de *Varuna. De hecho, desde hace tiem-
po hemos observado que, incluso en el RgVeda, la vinculacién de p2d y
Varuna es, sino m4s estrecha, al menos mas dacentuada. Pero ante todo,
el otro concepto utilizado, Manah, no podia ser asignado al sustituto
de *Varuna. En efecto, si consideramos el conjunto de los nombres de
las Entidades, A3a, el Orden excelente (que incluye la verdad), es el
Ginico que no alude implicitamente a una actividad o cualidad huma-
nas o al menos en las que el hombre pueda tener parte; incluso en
cuestiones morales o sociales, con mds razén en cuestiones césmicas,
asa, como rtd, es un absoluto que se impone; el «Pensamiento Bueno»

35. Véanse mas arriba, pp. 61-63 y n. 6.
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al contrario, el «Poder deseable», la «Eficacia Pensamiento Piadoso»,
la «8alud», la «Vida» se aplican necesariamente o pueden aplicarse
a las cosas humanas y snanah en particular es propiamente un término
psicolégico como, en la mayoria de sus usos, el védico mdnas es el espi-
ritu o una actividad intelectual o voluntaria de la mente. Esta diferen-
cia es respetada en la traduccién griega que el De [side et Osiride le debe
a Teopompo: sélo aAfasta «verdad» es objetivo, asbsoluto, indepen-
diente del hombre, frente a los relativos y humanos etvic. (Vohu Ma-
nah), edopia (X3a0ra), gogla (Armaiti), ®hotrog (Haurvatat), tov
&l Tolg Kahoig Ndéwv dnuovpyds (Amoratiy).

8. Sraosa, A% y los Soberanos menores del RgVeda

Dado que, con las limitaciones impuestas por las lineas generales
de la reforma, la teoria de las dos primeras Entidades se adecua a la de
los dos grandes dioses soberanos que han sustituido, es natural buscar
si, junto a estas Entidades y al margen de la lista de los Amasa Spanta,
otras no han sido producidas por la sublimacién de los «<soberanos me-
nores» que todavia conoce la India védica, mis precisamente Aryaman
y Bhaga, los dos auxiliares de Mitra, pues en esta épaca remota Varuna
no parece haber tenido tales auxiliares.’® La respuesta es inmediata:
aparte de Spanta Mainyu «el Espiritu Eficaz» —quien por ser opuesto a
Anra Mainyu (Ahriman) y menos vivo que él requiere una explicacién
diferente—* la teologfa de las Gathis sélo anima dos Entidades, de he-
cho tan préximas a los Amasa Spanta que a veces se ha argiiido su pre-
sencia para probar que el ndimero de éstos, en adelante fijado canéni-
camente en seis, no estaba limitado tan estrictamente en tiempos de la
redaccién de los poemas: son Srao3a, literalmente la Obediencia (y en
ciertos aspectos, la Disciplina religiosa) y ASi, la Retribucién o Recom-
pensa. La vecindad semantica del segundo de estos nombres con el del
_ védico Bhaga, «Lote Aforrunado, Distribucién Justa» es evidente y es
facil ver que Srao%a tiene en la sociedad de los hombres mazdeicos un

36. Véanse mis arriba, pp. 96-100 y 114-116.
37. Dejo de lado este problema; lo esencial de mi opinién fue publicado en Tar-
peia, 1947, p. 76-94.
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papel homélogo.al de Aryaman en la sociedad de hombres arya. Pero
verifiquemos primero, con una observacién externa, que estas dos En-
tidades tienen una estrecha afinidad con Vohu Manah como con Mi-
Ora, y también una con la otra, y que a la inversa, tienen muy pocas re-
laciones con Asa.

Primero en las Gathés, donde encontramos 7 veces a SraoSay 18 a
A%, y donde ambas palabras son empleadas ora como apclatwos ora
—Srao$a mas a menudo que A3i- personificadas.

En los 7 casos en los que aparece, Srao3a es asociado a ASi *res ve-
ces: ademas de Y. 43, 12 («antes de que llegue Srao$a acompaiiado por
ASi el de grandes riquezas, mgza.rayd»),son Y. 28,4y 5¢ Y. 33,13y 14,
donde el @7 o los 4545 de los actos son mencionados en una estrofa y
Sraosa en la siguiente, dado el valor l6gico de la sucesién de ambas es-
trofas.

Aunque no haya ningin ejemplo gitico claro de una relaciéon par-
ticular de Srao¥a con Vohu Manah, como tampoco con A¥a,™ la aso-
ciacién de ASi (o 4¥7) con Vohu Manah es evidente en 6 o 7 pasajes:

28, 7: «Concede, a través de A¥a, esta recompensa (a37): los
éxitos de Vohu Manah (o: del buen pensamiento)»;

33, 13 (cf. mis abajo): «Los bienes incomparables de vuestro
Reino (x¥26ra) que son la recompensa (a37) de Vohu Manah (o:
del buen pensamiento)»;

sin duda ocurre lo mismo en 31, 4; 43, 1; y el paralelismo de
las dos partes (una con A5, la otra con Vohu Manah) de 34, 12,
de 43,4 y de 48, 9 es una indicacién en el mismo sentido.

A la inversa, salvo el caso especial de 28, 7, s6lo encontramos una
asociacién entre Ala y a5 en 51, 10 («Invoco a ASa para que traiga la
buena afi»).

Si en las Gathas la agrupacién ternaria Vohu Manah, Sraofa, ASi
es meramente virtual, en el Avesta postgatico se actualiza, y en este or-
den, que corresponde al orden védico Mitra, Aryaman, Bhaga de RV.

38. Y pocos al margen de las Githds: Y. 57 en la introduccién de cada estrofa
(donde es llamado razz de A3a) y est. 17 (donde es llamado «guardidn del mundo de
A3a»).
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2,27, 1 (cf. 4, 3, 5). Al final la f6rmula est4 tan bien establecida que
Datastian-i Dénik 3, 13 podra «plantarla» en otra triada, usual de toda la
vida, que sitda a Vohuman en el pensamiento, a Sr5% en las palabras, a
Ard (=avest. A3i) en las acciones.

MiBra reaparece en su lugar prezorodstrico, es decir, en el de Vohu
Manah, pero ya encontramos una triada equivalente en el Yast 17 (Yast
de A3i), 16, que hace de A3i la hermana de Srao3a y de Mifra, este tlti-
mo acompaiiado por uno de sus fieles auxiliares, Ras$nu, la Rectitud, la
Justicia.

Dos textos del Yasna postgitico 10, 1 y 60,4 y 5, asocian a SraoSa y
ASi en oraciones destinadas a atraer la bendicién divina sobre las casas,
como hacen ciertas oraciones védicas que asocian a Aryaman y Bhaga,
especialmente en los himnos nupciales.

También encontramos otras agrupaciones, siempre dentro de este
personal mitriano. Las creencias y los rituales funerarios rednen a
Vohu Manah, Srao$a, MiOra, Ra¥nu (Datastan-i Dénik 14, 1; 31, 11).
Mi0ra, Srao3a, Rasnu, los tres jueces del alma tras la muerte, estin uni-
dos en el calendario (dfas 15, 16, 17) y en numerosas invocaciones
(Yasna 65,12; 70, 3; Yasz 10,41; 11, 16; 13, 85-86; 23, 6-7; Bahamn Yast
3, 32; cf. Dénkart 8, 44, 16). Srao¥a y Vohu Manah protegieron mila-
grosamente a Zoroastro en las persecuciones que siguieron a su naci-
miento (Dénkart 7, 3, 17; Zat-spram 16, 9-11); Vohu Manah, Mi6ra,
«los demds Amasa Spanta» y Srao%a le ayudaron a reformar las malas
leyes de Irdn (Dénkart 9, 28, 3).

Tales son las indicaciones convergentes que sefialan desde fuera
las asociaciones de ASi y Sraosa, sin que ningin texto las contradiga.®”

9. De Aryaman a Sraoka

En cuanto al fondo, Srao3a se manifiesta como un sustituto zo-
rodstrico de Aryaman por los siguientes rasgos:

39. asya, epiteto usual de Srao¥a, viene de a3z, no de ai. Sobre Sraosa y ASi, véase L.
Gershevitch, The Avesta Hymn to Mitra, p. 193-194 (p. 193, el contagio —especialmen-
te la maza— de Mifra a Srao¥a). Se trata de indicaciones postgaticas pero no hay moti-
vos para creer que alteren la figura gética de Sraofa, que los poetas apenas se han to-
mado la molestia de explicitar,
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1.° Aunque no podamos seguir completamente a H. S. Nyberg
cuando ve en Srao¥a a la personificacidn de la comunidad devota, «die
fromme Gemeinde»,*® es en todo caso su protector: transfert, normal
en la perspectiva de una reforma esencialmente religiosa, en prove-
cho de la Iglesia, es decir, de los fieles en cuerpo, de lo que era el papel
de Aryaman respecto a la comunidad étnica (y que subsiste en el con-
cepto iranio de airyaman).

2.° Existen sin embargo huellas de una antigua relacién de Srao3a
con los Arya en tanto que tales. Los zoro4stricos sabian que sus aste-
pasados vinieron de un pais en el que la vida era hermosa, llamado en
Videvdat 1,3, Aryanom vaé} (pehl. Eran vé%), que Emile Benveniste tra-
duce por la «extensién irania» y que sin duda es una idealizacién de
Corasmia.!! El Ménok-i xrat, 44, 17-35, describe esta tierra, a pesar
de sus diez meses de invierno y sus dos meses de verano muy relativo,
como un Edén en el que no hay ni vicios ni enfermedades, donde la re-
ligién es un zoroastrismo antes de Zoroastro y desde el que uno va di-
recto al paraiso al morir. Concluye: «Su amo espiritual es Gopatsah y
su sefior y rey es Sro¥»: rey de la patria «irania» por excelencia, nada
convenia mejor a un sustituto de Aryaman.

La asociacién de Sro3 con Gopat3ah no es menos interesante
(Méndk-i xrar 62, 31-36). Este dltimo es un taurocentauro siempre a
orillas del mar, donde ofrece sacrificios y vierte el agua bendita (z047).
Gracias a este servicio, innumerables alimafas mueren. Si no lo de-
sempefase, innumerables alimafias caerfan del cielo con la lluvia. Este
compafiero de Srd% en la administracién del Erdn v&%, ese semitoro que
con el sacrificio perpetuo que oficia y el agua bendita que vierte conti-
nuamente purifica y salva al mundo de las alimaiias, coincide con el
Aryaman védico que, desde el tiempo de los fabulosos Angiras, «orde-
fia» a la vaca mistica de la liturgia arya con cada oficiante y de este
modo permite, junto a la vida religiosa, la'vida normal de la sociedad
arya. En el mismo orden de ideas, uno de los Yast de Srao$a, Yasna 57,
dice que Sraosa es la primera de las criaturas que, tras atar los haces de
barasman, rindié culto a Ahura Mazda, a los Ama%a Spanta, etc. (2); el
primero que cantd las G4thas de Zoroastro, con los versos, las estrofas,

40. Die Religionen des alten Iran, 1938, p. 67.
41. «L’Eran ve% et l'origine légendaire des Iraniens», BSOS. 7 1934, p. 265 274.
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el sentido, etc. (8). Todo el inicio de su otro Yast (11, 1-7), que elogia
las oraciones y exalta su poder, se comprende por este rasgo. Final-
mente, en la escatologia, para la eliminacién definitiva del Mal, él es
quien servird de sacerdote asistente, raé@wiskara (pehl. raspi) en el sa-
_crificio en el que Ahura Mazda sera el oficiante, zaotar (Bundahisn ira-
nien, ed. B. T, Anklesaria, 1956, 34, 27).%

3.° En nuestro mundo, Sraosa es quien, dia y noche, lleva la lucha
contra todo tipo de malvados demonios (Y. 57, 15-17), da salud a los
cuerpas (ibid. 26) y, en general, «como Ohrmazd es jefe, sardar, en el
mundo espiritual, del mismo modo Sra3 es el jefe en el mundo mate-
rial... Ohrmazd protege el alma, que es del mundo espiritual, y Sro¥
- protege el cuerpo, que es del mundo material. Desde que ellos {= los
dos creadores antagonistas] crearon el mundo, no ha vuelto a dormir
bien para protegerlo» (Bundahisn iranio, 26,47-49). De este modo, Srao-
3a sigue garantizando al mundo corporal, obviamente mazdeico, la
proteccién que.Aryaman prestaba a la etnia arya.

4.° Como el Aryaman védico, Srao%a protege a ese gran medio de
unién entre los hombres ogrupos de hombres que es la hospitalidad,
cuando es concedida, naturalmente, al hombre de bien, al fiel de la
verdadera religién (Y. 57, 14y 34):

14. [Lejos de la casa, del burgo, del distrito, del pafs se van las
malas calamidades, las inundaciones], all{ donde fueron bien
tratados y recibidos el victorioso Srao3a y el hombre conforme al
Orden...

34. Rendimos culto a todas las casas protegidas por Sraoa y
donde son recibidos con amistad y bendiciones ¢l santo Sraoa
y el hombre conferme al Orden.

5. Una de las funciones del Aryaman védico es garantizar la libre
eirculacién. Srao%a hace lo mismo, pero su accién es traspuesta al pla-
no césmico y los beneficiarios son seres sobrenaturales (Y. 57, 23-24):

-42. Yast 11, 18, que incordié a los traductores pehlevi, significa sin duda simple-
mente que Sraoda estd presente en todo sacrificio, sean cuales sean su fecha y natura-
leza.
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Rendimos culto a Srao3a... por cuya fuerza, poder victorioso
[etc.] los Ama3a Sponta bajaron a la tierra de siete kar3var... ; que
camina con libre poderio (v456.x326r3) a través del mundo cor-
poral®...

Asi, su 4mbito es coextensivo al mundo: de €l se dice que su mora-
da es sobre todo el kar§var del oeste, y después el del este, pero para
afadir al momento: «y el mundo entero» (Ménok- i xrat 62,25). .

6.° Sraosa no se ocupa, como Aryaman, de las bodas, medio de
alianzas duraderas entre familias, pero tutela la gran virtud que asegu-
ra la cohesién moral en las sociedades, religiosas o de otro tipo: la mo-
deracién, la justa medida. Zazspram 34, 44 dice: «El santo Sro$ es me-
surado (pazmanik), es ese modelo espiritual de la mesura (patman); el
exceso y el defecto, y Az (la concupiscencia) son sus enemigos». Sin
duda este rasgo explica que sea opuesto personalmente al demonio
Ag$ma «Furor, Tiranfa», a quien persigue cada dia y a quien matari
cuando el mundo llegue a su fin, al tiempo que cada uno de los Ama3a
Spenta matari a «su» archidemonio. Sin duda también por este rasgo
debemos entender el papel de Sraosa como garante del gran contrato
césmico, del contrato fundamental entre un ser masculino y otro feme-
nino: él es ~dice Yajt 11, 14~ «quien pone el ojo en las cldusulas y los
tratados de la druf [= el aspecto femino del Espiritu Maligno] y
del Santisimo [Espiritu]». Se trata del pacto establecido entre ambos
poderes, el bueno y el malo, para regular la sucesién y duracién de sus
periodos de supremacifa. Como ya sefialamos, Srao3a desempefia de .
este modo un papel comparable al que en otras ocasiones es atribuido
a MiBra (Ps. Plutarco, De Iside et Osiride, 46), papel de mediador, de
arbitro, en gran parte en tres ocasiones que oponen al Bien yal Mal; en
concreto, es el garante, el spas del acuerdo, con el matiz de espionaje
que suele tener la raiz spas- en avéstico. )

7. En la epopeya india, Aryaman es el jefe de los Pitarah, de los
«Padres», genios que al principio debieron ser los muertos o una parte
de los antiguos muertos de la sociedad; el camino mitico que lleva al

43. Cf. Aryaman concede la posibilidad de ir a donde se quicra, ver mds arriba,
p. 49.
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mundo de los Padres, el que emprenden tras la muerte los hombres
que practicaron la religién tradicional de los Aryas en vez de las técni-
cas yogin, es llamado «camino de Aryaman». Del mismo modo, Sraosa
tiene un papel esencial en las horas que siguen a la muerte. El princi-
pal rito que le es asignado se aplica a las tres primeras noches, durante
las cuales el alma todavia no ha sido presentada a sus jueces.* Segitin
j. Darmesteter (Le Zend Avesta 1, p. 358) durante todo ese tiempo Srosa
.. «protege [tanto mejor cuanto es solicitado con mds energia por el culto
funerario] de los demonios que quigren llevarse al infierno al alma
que primero se queda junto a su propio caddver, después cruza la at-
mésfera para pasar de este mundo al otro». Con su ayuda, la del Buen
" Vayu y de VoraBragna, el alma alcanza el puente Cinvat, donde corre
los riesgos y es sometido a las pruebas que conocemos. Finalmente,
junto a Mifra, Ra¥nu y a veces Vohu Manah, Sroga participa en la va-
loracién del balance de la vida que acaba de concluir y en el juicio re-
sultante (Datastan-i Dénik, todo el capitulo 14; 31, 11; Ménok-i xrat 2,
118-122; Dénkart 8, 44, 16).

8.% Existe una suerte~de ecuacién entre atryaman, usado como ape-
lativo, y Srao3a. Emile Benveniste demostré en 1932%° que la enume-
racién que aparece bajo dos formas —en las Giathis x“aéty, varazina,
atryaman; en el Avesta no gitico nmana, vis, zantu— agrupa tres desig-
naciones colectivas cuya extensidn, social en un caso, local en el otro,
es creciente: familia (o casa), burgo (o clan), tribu (o distrito), ~respec-
to a la Gltima palabra, en la variante gitica, digamos arcaicamente,
apacrénicamente incluso, pero etimoldgicamente, «conjunto arya mas
o menos extendido». Ahora bien, un pasaje del Vidévdar 18, 14-28, ex-
plica como durante la noche el genio del fuego, Atar, intenta alertar
tres veces a los hombres contra la acciéon demoniaca de Azi, la concu-
piscencia. La primera vez, en el primer tercio de la noche, llama en su
ayuda al sefior de la casa, nmanahe nmans. patrim (18-19). En el segun-
do tercio de la noche, llama al labrador-ganadero, vastrim fiuyantom

44. Cap. 11y, p. 9-27: («The soul of the Roghteous (viz. Wicked) during the first
three nights after dead») de Jal D. C. Pavry, The Zoroastrian Doctrine of u Future Life
Jfrom Death 1o the Individual Judgment, 1929; véase en especial todo el cap. 28 del
Ditastan-i Dénik.

45. «Les classes sociales dans la tradition avestiques, J4. 221, p. 121-130; sobre
esta clasificacién en la India védica, véase FR., 1975, p. 128-132.
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(20-21), ~designaci6n técnica de toda una clase social, la tercera, cuya
esencia designa el RgVeda, desde sus partes mas antiguas, con la pala-
bra v, 1déntica al avéstico vis, segundo término de la enumeracién
postgética nmana, vis, zantu. Tras estos dos fracasos, en el Gltimo tercio
de la noche, Atar llama a Srao¥a quien efectivamente le ayuda desper-
tando al pdjaro sonoro, ¢l gallo. El gallo, a su vez, despierta a los hom-
bres y les exhorta a la vigilancia y las acciones santas. Asi, vemos a la
Entidad Sraosa funcionando como tercer término de una setie cuyos
dos primeros designan tipos de grupos sociales: Atar se dirige primero
a los sefiores de las casas, a los hogares aislados; después a grupos ele-
mentales de las familias; finalmente al dios quien, como antafio Arya-
man para la sociedad étnica o politicamente definida, tutela y quizis
encarna al conjunto de la sociedad religiosamente definida. .

Como vemos, todos estos rasgos, la mayoria de los cuales tiene un
equivalente preciso en el estatuto de Aryaman, contribuyen a caracte-
rizar a Srao$a como el protector de la sociedad espiritual y temporal de
los mazdeicos, —nocién que, en la reforma, corrigid, sustituyé ala no-
cién de arf, de sociedad de los Aryas.

10. De Bhaga a A%

Que, paralelamente, A3i sea la correccién —moral, religiosa— de un
equivalente protoiranio del védico Bhaga se deduce de los siguientes
hechos:* - ‘

Desde las Gathis, apelativo o Entidad, ASi (a5) es la justa retribu-
cién, la atribucién del lote merecido por et hombre, lote bueno o malo,
lote en este mundo o en el otro. El énfasis s pone en el estatuto post
mortem (juicio individual y juicio final; «Reino» con valor de paraiso),

46. L. H. Gray, The foundations of the Iranian Religions (Ratambai Katrak Lectures
1925) = J. of the K. R. Cama Institute 15, 1929, p. 64, n. 4, entendié bien esta afiliacién
citando Yas? 15, I: «Quiero sacrificar al Agua, a(l) Bayra, a la Paz, a la Fuerza triun-
fal»); piensa sin embargo que Al fue ms bien «substituted for the deity Baxta “Fate”,
who is thrice mentioned in the Avesta (Yasz 8, 23, parallel with s@dra “woe” and
wrvistra “destruction”, Vidévdar, 5, 8, as determining the death of man, and 21, 50 as
granted by divine beings),» y que sobrevivié en persa (Baxz «Fortuna» es frecuente en
el ShahNameh; pers. mod. badbaxt «desdichados, etc.).
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por el que el RgVeda no se interesé mucho, y en la escatologia, que de-
cidi6 ignorar. A pesar de esta diferencia de objetivo y alcance, los ver-
bos habitualmente empleados con a3z, A3i, son los usuales en védico
con bhdga, Bhaga: day- «compartir», vi.day- «distribuir», da- esituar,
atribuir», xi@y- «ser amo de», y las expresiones que asocian as? y ray «ri-
quezar (rGyd a¥is «a. de riquezax, Y. 43, 1: ASi mgza. raya «A. de grandes
riquezas, 1bid. 12) recuerdan los numerosos textos védicos que asocian
bhdga y rayi «riqueza».

Varias estrofas de las Gathés trasponen al lenguaje moral, pero en
parte con un vocabulario tradicional, el mecanismo védico, segura-
mente indoiranio, del do (o Jaudo) ut des: en la India, el sacrificio y la
alabanza, yasfid y stit (stuti), le valen al hombre el b4dga, su buen lote;
del mismo modo, el culto depurado y las alabanzas, yasna y stit, le va-
len al mazdeico la buena retribucidn, la recompensa, a37. Por ejemplo

Y. 34,12:

¢Qué ordenas? {Qué quieres: lo que hacemos como alaban-
za, lo que Hacemos como culto (kaz va stiito, kat va yasnahya)?
Para que se oiga, oh Mazda, proclama cémo se repartirdn las re-
compensas por la obediencia a tus directivas (ya vidayat asis
rasngm)...

En el mismo orden de ideas, el Avesta postgatico y los libros pehle-
vis asocian sin problemas ASi y Parandi «Bounty» (Y. 13, 1; Ya3t 8, 38;
10, 665 23,9... ), como Bhaga sucle ser asociado a Puramdhi (RV. 2, 38,
4;3,62,11;5,42,5; 6,49, 14; 7,35, 2, 36, 8; 39, 4; 10, 85, 36). Desde las
- Gathas (Y. 31, 4; 43, 16) hay entre A%i y Armaiti una asociacidn que re-
cuerda a otra, frecuente, de Bhaga con diosas, Saravasti (y Brhaddeva,
Sangrd), Dhi, Usas y Aramati (RV. 7, 36, 8: Aramati, Pasan, Bhaga,
Puramdhi). M4s tarde, encontraremos a A¥i emparejada con el genio
de la ofrenda, de la liberalidad, Rata (Yast 24, 8; Denkart 9,24, 3; 30, 14;
43, 6, ~tres textos que resumen fragmentos del mismo tratado perdi-
do), del mismo modo como en RV. 10, 66, 10 y AV. 1, 26, 2 Bhaga va
acompaiiado por Rati; unido también a las Aguas (Yast 24, 8), como
también Bhaga (RV. 7, 44, 1).

Por tanto, en el Avesta postgitico y mds adelante, A3i sigue siendo
lo que era en las Githas, enriqueciendo al hombre devoto en este
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mundo y, en el otro, velando por el tesoro de sus méritos. Sélo que, a
diferencia de los antiguos himnos, lo que adquiere mds importancia es
«este mundo», la riqueza terrestre amasada en la casa del justo, prepa-
randola para recibir la figura que vemos, con el nombre APAOXbO, en
las monédas indoesciticas:*” una TUyy, una mujer con nimbus y mo-
dius, ataviada con guiton (tGnica) e Aimation (manto) y llevando un
cuerno de la abundancia; o sentada, de frente, sobre un tesoro, llevan-
do una guirnalda y un cuerno de la abundancia; o también, sentada,
con el rostro girado a la derecha, con vestido griego y-un cuerno de la
abundancia en cada mano.

11. ¢Zoroastro ofendido?

Asi, el equipo indoiranio de los dioses soberanos, mayores y meno-
res, fue conservado integramente en la reforma zorodstrica con las re-
laciones entre sus términos; cada término presenta, en lugar del dios, a
una Abstraccién que expresa un elemento esencial de su definicién o
de su funcién.

Esta explicacién sencilla y unitaria tiene el privilegio de suscitar,
entre muchos iranizantes, lo que merece ser llamada una santa ira: su-

_pondria incluso una falta de respeto con Zoroastro. Respecto a la susti-
tucién del *Mitra indoiranio por Vohu Manah, el Sr. Ilya Gershevitch

no contiene su impaciencia:*

The profet was, of course, much too honest to bring in Mifra
by the back door, e. g. by substituting him for one of the Ama3a
Spantas, or adding him to their number. Such «substitutions» or
«adjustments», wich religious historians have from time to time
assumed, might to a limited extent have happened in the popu-
lar religious meting pot of Zoroastrianism [= el zoroastrismo

47. ldentificada por Aurel Stein en 1887; en las monedas kuchanes, véase biblio-
grafia en J. Duchesne-Guillemin, La religion de 'Iran ancien, 1962, p. 239-241.

48. The Avestan Hymn to Mithra, p. 48. Al tiempo que hace de Zoroastro un porta-
voz de Dios segtin el tipo de los profetas de [srael, no tiene ninguna consideracién con
los sacerdotes que en el segundo zoroastrismo reintrodujeron por oportunismo espe-
cies de Baals: Voleaire no los habria tratado mejor que la novela de las p. 13-22.
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retocado, postgiticol; as a part of the working method of a pro-
phet of Zarathustra’s stature and integrity, their are unthinkable.

En la explicacién que propongo no se trata de «devolver» a Mifra,
individualmente, vergonzosamente por la puerta de detrds, a un siste-
ma que loexcluye. Al expulsar a todos los antiguos dioses funcionales en
provecho del Dios Gnico, Zoroastro no quiso perder una filosofia cuyo
valor segufa apreciando, un valor expresado en la multiplicidad y sus re-
laciones. Los sustituyé pues, solidariamente, como aspectos o auxiliares
de Dios, por Entidades también definidas segin las tres funciones, en
nimero igual al de las divinidades y en la jerarquia conservada. {Se pa-
rece al contenido de un melting pot este conjunto coherente, donde el
mismo principio presidié todas las sustituciones? Personalmente no
logro descubrir nada molesto, intelectual 0 moralmente, en el doble
designio del sacerdote Zoroastro: 1.% exaltar al Dios dnico; 2.°, restituir-
le, con la mediacién de las Entidades que de €l emanan, el honor de una
organizacién del mundo que el politefsmo tradicional expresaba con
miltiples dioses, sin dida solidarios, pero tacilmente excesivos y rivales.
Una vez completamente devuelto a su {nico autor y sefior, y de este
modo purificado de sus debilidades, el andlisis tradicional de la realidad
dejaba de ser peligroso y conservaba su utilidad. La integridad de Zoro-
astro permanece incélume, su estatura no es rebajada y su «método de
trabajo» sigue mereciendo estima y admiracién.

Una oposicién del mismo tipo, aunque menos lirica, fue expresada
por el Sr. Alessandro Bausani en un articulo que no ha lugar discutir
aqui en su conjunto.® Respecto al «working method» que explica ho-
norablemente el paralelismo de la tabla de los dioses funcionales védi-

"cos y de la tabla de los Ama$a Spanta, me reprocha atribuir «un troppo
preciso lavoro “di tavolino” alla problematica figura di Zarathushtra»:

A questo proposito sono illuminanti queste dichiarazioni
del Dumézil in Naissance d’Aschanges (p. 186): «El reformador

49. «Pud I'antica religione iranica contribuire 2 una ricostruzione della “religione
indoeuropea”?» SMSR. 36, 1965, p. 179-192. Desmontaré en otro lugar la argumenta-
cién sofistica de A. Bausani, asi como la del articulo que sigue al suyo (p. 193- 210},
«L'Iran e I'ideologia tripartita», en la misma revista.
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imit6 consciente, atenta ¢ inteligentemente hasta en los menores
detalles la teologia politeista cuyo espiritu condenaba pero que
apreciaba en tanto que marco y medio para el anélisis a la vez de
lo concreto y lo sagrado.» E ben difficile che un profeta riforma-
tore antico che giunse a relegare fra i demoni entita care all’ anti-
co politeismo posse aver cosi chiaramento distinto fra lo spirito
del politeismo e i suoi «quadri» funzionali, che, poi in fondo, per
il Dumézil stesso, ne sono propio lo spirito. !

El Sr. Bausani seguramente finge no comprender. Los marcos de
toda teologfa, sea cual sea, son el inventario de los diversos elementos o
fuerzas reconocidos como constitutivos del universo visible; el espiritu
de los tedlogos politeistas consiste en distribuir entre diferentes dioses,
con temperamentos y objetivos divergentes, el dominio de estos ele-
mentos o de estas fuerzas. La teologia prezorodstrica (o premazadeica)
1.°, se desarrollaba segfin la estructura jerarquizada de las tres funcio-
nes (soberanias magico- y juridico-religiosas; fuerza; prosperidad); 2.°,
confiaba cada una de estas funciones (o sus divisiones) a uno o varios
dioses especialistas e independientes. En cuanto a la concepcién de los
Ambta Sponta, la reforma logré 1.%, conservar la estructura de las tres
funciones; 2.° confiar las funciones ya no a personalidades auténo-
mas, sino a Abstracciones personificadas cuya ambigiiedad sin duda
fue conservada voluntariamente, pues eran tanto modos de accién del
Dios Gnico como primeras criaturas y sus mis cercanos colaboradores.
Todo reformador es primero presa de una intuicién, a la luz de la cual
mide mds o menos répido lo que debe rechazar absolutamente y que
rechaza con entusiasmo, y lo que puede conservar, satisfaciendo un
viejo apego de la razén y el corazén. Tras realizar dicha seleccién, re-
equilibra, reorienta segtin la intuicién fundamental los trozos de tradi-
cién asi salvados. Ello sélo puede hacerlo con plena conciencia, con se-
riedad, precisién, imaginacién. Como los grandes misticos a menudo
son buenos dialécticos, la operacién final no es sobrehumana y Zo-
roastro (o si el Sr. Bausani prefiere, la escuela que su nombre abarcé)
es digno de admiracién no tanto por ese «lavoro de tavolino», por muy
habil que sea, como por la audaz intuicién que lo hizo necesario.
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CAPITULO IV

Jipitery su entorno

La teologia de las tres funciones no es una creacién de los indoiranios.
Enzre los indoeuropeos occidentales, los vomanos mds antiguosy los umbrios
| mantienen una variante muy estructurada, como también hacen, con inno-
vaciones mds considerables, los pueblos germdnicos y los pueblos célticos, es-
pectalmente los mds conocidos, los escandinavos y los irlandeses. Los griegos,
criticos e inventores, situados en la franja de las grandes civilizaciones del
Mediterrineo oriental, sin duda presentan aplicaciones importantesy varia-
das, aunque entre ninguno de ellos sea ya el marco general de reflexién.! En
cuanto a los bilticos y eslawos, en la época en que entraron en la historta
plantearon problemas particulares que no pueden ser examinados aqui.*

Respecto a los ivdlicos y los germanos, en otro lugar publiqué las de-
mostraciones: la primera parte de La religion romaine archaique (2% ed,,
1974) 2 los tres primeros capitulos de los Dieux des Germains® estdn con-

‘1. Bibliografia (especialmente Francis Vian y Atsuhiko Yoshida) en ME. 12, p.
496, n. 1, y en la n. 7 (p. 456-457) del excelente articulo de Richard Bodéiis, «Société
athénienne, sagesse grecque et idéal indo-curopéen», L'Antiquité Classigue 41, 1972, p.
455-486, E! $r. Bernard Sergent acaba de publicar un importante estudio sobre la do-
ble realeza en Esparta, RHR. 189, 1976, p. 4-52.

2. Cf.ME. 12, p. 624-628. Los sabios de Los Angeles emprendieron esta investiga-
cién. Ademds de los trabajos todavia inéditos de Marija Gimbutas {basados en un exa-
men detenido de [os archivos flokléricos de Kaunas): Robert L. Fischer, jr., «Indo-
curopean Elements in Baltic and Stavic Chronicless, Myth and Law among the Indo-
Europeans, 1970, p. 147-158: Jaan Puhvel «Indo- European Structure of the Baltic
Pantheon», Myth in Indo-European antiquity, 1974, p. 75-85. Las publicaciones com-
parativas de Roman Jakobson sobre fa mitologfa eslava aplican otro método.

3. Trad. inglesa de la primera edicién, mejorada, Archaic Roman Religion (ARR.),
University of Chicago Press, 1970.

4. Trad. inglesa mejorada, Gods of the Ancient Northmen (GAN.), University of

- California Press, 1973.
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sagrados a este tema. Lo esencial se resume en agrupaciones jerarquizadas
de divinidades, homdlogas de la lista candnica de los indoiranios: en
Roma, la triada preetrusca Japiter Marte Quirino (con variantes menores
en el tercer término),’ confirmada como prerromana por la 'a de los
dioses llamados Grabouio- del Iguvium umbrio, Juu- Mart- vofiono-;®
en Germania, son agrupaciones como la que los contempordneos de Addn
de Bremen todavia veian presidiendo las fiestas del mm.‘zmrzo de Antiguo
Upsal, Odinn, pérr, Freyr (o, en otras partes, Njordr y Freyr) 7 Respecto a
la primera funcion y las otras dos, los estudios que acabamos de mencionar
justifican la interpretacion de estas triadas: rogamos al lector que se refiera
a ellas. Me limitaré a algunas observaciones que subrayarén i la vez el con-
servadurismo y la originalidad de estas teologias occidentales, empezando
por la que domind los primeros siglos de Roma.

1. Japizer

En Italia como en Grecia, la soberania pertenece al dios homéni-
mo del védico Div- (nom. Dyduk, gen. Divih), el Cielo personificado.
Pero mientras Div- permaneci6 limitado a su naturaleza de cielo y a
un papel muy general de paternidad, exterior a la estructura trifuncio-
nal y sin mucha accién sobre los acontecimientos, Zevs (gen. AtFdg) y
Juppiter (gen. Jouis) son realmente dioses soberanos, el primero ador-
nado con una lujuriante mitologia real, el segundo reducido segtn la
manera romana a su majestuoso significado teolégico y al patronazgo
de importantes rituales.® Por encima de Marte y de los «dioses de Tito
Tacio»® (donde Quirino es unus inter pares), Japiter ocupa pues el pri- )
mer nivel. En esta religién estrictamente nacional —que sc interesa =
poco por las Jejanias del espacio y el tiempo y concentra su imagina-
cién y reflexién en la misma Roma y sobre todo en el presente de.
Roma- Jipiter, dios celestial, es ante todo el rex, un rex invisible que,

5. RRAZ, p. 183-186; IR., 1969, p. 209-223.

6. IR., p. 167-178.

7. Véanse més abajo, pp. 196-199.

8. Sobre el papel reducido de la etimologia del nombre, véanse RRA.2, p. 187-188
y més arriba, p. 85.

9. Sobre el sentido que doy a esta expresidn, véanse ibid., p. {81, 0.2,y 277.
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sea cual sea el régimen politico (reges, consules o sus sustitutos), garan-
tiza la existencia de la Ciudad, fundada en virtud de sus signos primor-
diales y dirige su politica con sus signos circunstanciales. El flamen
Dialis,)? siempre de servicio, atado al suelo romano por mdltiples obli-
gaciones y prohibiciones simbélicas, garantiza casi pasivamente, con
su ser y su presencia tanto como por su actividad ritual, una unién en-
tre la sociedad romana y la zona superior de lo sagrado que otros sacer-
dotes més activos y libres, ante todo el pontifex maximus, utilizan segin
las necesidades del momento. Celestial, pero de un cielo préximo, mis
atmosférico que césmico; por consiguiente, como Zeus, sefior del rayo
que, en la India y Escandinavia, pertenece al dios del segundo nivel
(Indra, p6rr). Es el garante del derecho y, en general, de la exactitud de
todos los compromisos entre mortales o en el comercio de los mortales
con los dioses.

Asi aparece, entre Roma y los indoiranios, una diferencia conside-
rable en el marco teolégico de la primera funcién: la unicidad esencial
del dios romano que la ejerce. Ni unicidad devoradora, ni monoteismo
como en la reforma zorodstrica, pues los dioses de las demds funciones
subsisten con sus honores, sino unicidad en la soberania. De hecho ob-
servamos la misma simplificacién en el tercer nivel, que tanto los in-
dios védicos como los mazdeicos contian, en su principal lista canéni-
ca, a dos figuras gemelas e iguales: incluso en esa interpretacién de
Quirino que hace de él un gemelo,'! Rémulo solo, sin Remo, ocupari
un jugar en el panteén.

¢Existi6 siempre esta unicidad del soberano? La triada de Iguvium
invita a creerlo: Juu- también est4 tan solo como su homénimo roma-
no, sin que nada recuerde al doble duelo Mitravdruna de Mitani y del
RgVeda y el ajuste de Vohu Manah y de Afa Vahista en las Githids. No
obstante, otros hechos prueban que la unicidad que nos soprende es
cuando menos compleja.

10. Ivd., p. 163-172, 574-575.
11. Ibid., p. 260-266.
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2. Jipiter, Dius Fidius, Fides

Junto a Jupiter y a veces confundido con €I, Roma honra a un dios
que lo duplica en algunas de sus funciones y que lleva en su nombre la
fides, a la vez lealtad y confianza, fundamento del derecho: Dius Fi-
dius. En la época en la que nos informamos no se sabia mucho mds so-
bre su teologia, pero cabe destacar que el flamen de Jdpiter el primero
en la jerarquia de los maiores como Japiter es el primero en la triada—
“ no se llama flamen Jouialis, como sus colegas se llaman Martialis y Qui-
rinalis, sino flamen Dialis. Por otra parte, los romanos subrayaban gus-
tosamente las afirmaciones o prestaban juramentos con la férmula me-
dius (Fidius) «que Dius Fidius me [?]» o, mds explicitamente, per
Dium Fidium (Plauto, Asinaria, 23, etc.) También se unia a JGpiter
-0 emanaba de él- en otra provincia, con una instructiva limitacién:
obviamente, el lanzador de reldmpagos y rayos en todo momento y cir-
cunstancia’? sigue siendo Japiter, pero cuando se especifica (y es im-
portante en la teorfa de los signos divinos) que el relimpago considera-
do es un relimpago de noche, exactamente de la segunda parte de la
noche, es atribuido a una entidad mal conocida, Summanus, quien
quizds también sea sélo un aspecto de Japiter y cuyo nombre (sub,.
mane) indica claramente el tiempo de su accién.'® Asi, tendemos a su-
poner, por simetrfa, que Dius Fidius, que lleva la luz en su nombre, se:
interesa por el rayo de dia llamado técnicamente Dium fulgur porque,
segin el testimonio de Verrio Flaco (Paul, p. 66 L! = p. 187 L?) «puta-
bant Jouts, ut nocturnum Summani». De estos dos rasgos, Gnicos restos
de una teologia probablemente mas rica, el primero es tan varuniano
como mitriano, pues los dos dioses védicos garantizan los compromi-
sos, pero el segundo, que opone lo diurno a fo nocturno, es claramente
mitriano. Dos consideraciones refuerzan esta interpretacion:
1.° Mientras que Japiter siempre fue el dios principal, sin confu-
sién ni 6smosis con la humanidad, Dius Fidius fue asimilado por cier-
tos tedlogos a una especie de semidiés que decian, sin duda errénea-

12. Sobre Japiter y el rayo, véase el estudio de R. Schilling «Iuppiter Fulgur, i pro-
pos de deux lois archaiques», Mélanges Pierve Boyancé (Collection de | ‘Ecole Frangaise
de Rome, 22), 1974, p. 681-689.

13. RRAZ, p. 209-210; ME. 111, p. 147-150.
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mente, sabino, identificado a su vez con el semidiés grecoitlico Hér-
cules;!* esta diferencia de estatuto, de afinidades, recuerda, mutatis
mutandis, a la antitesis mas general de Varuga y de Mitra, «m4s lejos
del hombre», «<mds cerca del hombre».

2.° Mientras el templo de Japiter O. M. estd en el Capitolio, el san-
tuario de Dius Fidius estd en la colina vecina, el Quirinal, zedes Dii Fi-
dii in colle (fundado, segiin decfan, en 466, con el 5 de junio como dies
natalis), es decir, sobre la colina en la que, con formas diversas, espe-
cialmente teolégicas, se habia enraizado la tercera funcidn, la de la fe-
cundidad, la prosperidad, la masa popular, y cuyo patrén Quirino,
" también fue, por otras razones, deportado hacia la humanidad.
 Asi, tenemos motivos para pensar que, sin formar con Japiter una
pareja equilibrada, Dius Fidius fue primero, junto a un Jdpiter mucho
mds amplio, la expresién propia de la mitad mitriana de la soberania
—sin olvidar la posibilidad, menos plausible, de que fuese desde siem-
pre un aspecto del Japiter total, Japiter en tanto que heredero de esa
mitad como de la otra. En cualquier caso, Dius Fidius fue apartado del
primer plano, parece que muy pronto, por una abstraccién personifi-
cada, cuyo nombre alude a su principal funcién, Fides. La antigiiedad
del culto de Fides parece garantizada por la ceremonia anual en la que
los tres flaminis de JGpiter, de Marte y de Quirino,"® reunidos en un
mismo carruaje, iban a su santuario para ofrecer un sacrificio conjun-
to, claro simbolo de la armonia —cf. Mitra yazaydjjana— que debe reinar
entre los tres niveles funcionales para que la sociedad viva correcta-
mente. En los siglos histéricos no conocemos ningdn caso en el que a
alguno de los grandes flaminis se le encargase un oficio, un ritual nue-
vo; con més razén, {cémo habria podido ser afiadida a su estatuto ori-
 ginal esta ceremonia arcaica (ritual de a mano derecha velada)'é que
no movilizaba a uno sélo sino, execepcionalmente y en una manifiesta
solidaridad, a los tres principales flaminis?

De este modo vislumbramos, en los albores de [a religién romana,
una biparticién de la soberania del tipo védico, casi borrada antes de la

14. . Poucet, «Semo Sancus Dius Fidius, une premiére mise aun points, Recher-
ches de philologie et de linguistique (Louvain), 1972, p. 33-68.

15. RRA 2, p. 156-158, contra una exegeésis sofista de Kurt Latte.

16. ME. 111, p. 276-278.
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historia, uniformizada a partir y en provecho del representante de su
parte mds prestigiosa y mas dindmica, Japiter.

3. Historia y mitobogia

En los siglos de las luces, los romanos no tienen mtologia nacional
y Denys de Halicarnaso los elogia por esta sobria imaginacién que los
pone al amparo de Jos sacrilegios y les permite vincular sus rituales con
una teologfa pura y austera, Pero hoy en dia sabemos que ese no era el
estado primitivo y que los romanos «cldsicos» ya no tienen mitologfa.”
Para ser exactos, ninguna mitologia divina, pues los antepasados ha-
bian conservado una serie de bellos relatos con la ayuda de los cuales,:
hacia mediados del siglo Iv antes de nuestra era, eruditos deseosos de
dar a la ciudad un glorioso pasado compusieron la «historia de los ori-
genes», relatos que, en el registro humano, suelen coincidir con lo que.
la India y Escandinavia cuentan de sus dioses. En resumen, la «histo-
ria romana de los origenes» sirvié de mitologia a esos hombres para.
quienes todos los valores se definfan en relacién con su ciudad, sin:
muchos miramientos con el mundo que la rodeaba ni los tiempos que.
la precedieron: en el equilibrio del pensamiento romano, {acaso la no-:
cién que ocupa el lugar del 724, del a3z indoiranio,'® no es i4s? Ahora:
bien, mientras que 7#4 es el Orden, césmico, social, ritual, moral, basa-
do en el encaje de las partes del conjunto, s define s6lo competencias::

Una larga serie de estudios ha mostrado en efecto que muchos de:
los grandes acontecimientos que la tradicién relata desde Rémulo has-:
ta el Sr. Camilo Furio no sélo han sido embellecidos, sino completa-
mente repensados, en parte creados, para prestar a Roma Jos dos servi-
cios que todo pueblo pide a sus mitos, explicacién y ejemplo, y
repensados o creados con la ayuda de relatos miticos prerromanos, in-:
doeuropeos. En particular, la sucesién de los cuatro primeros reyes, en
la que los espiritus filoséficos, Cicerén o Florus, reconocian la sefial de-
una providencia deseosa de construir progresivamente una ciudad per-
fecta, sin duda no es historia transcrita, sino «mitologfa terrestre» histo-

17. RRA 2, p. 63-96.
18. Véase mis arriba, p. 62y n. 9.
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rificada; maniftesta, en cdlculos, actos y aventuras, la funcién teérica de
la teologfa, a saber: la ubicacién en el orden jerdrquico de los grandes
mecanismos funcionales: Rémulo y Numa crean las instituciones poli-
ticas y los cultos, Tulio Hostilio lleva a los romanos a la ciencia de la
guerra; Anco Marcio afiade a esta herencia el enriquectmiento comer-
cial y el crecimiento demogrifico;! tras él, Roma, completa, ya puede
servir de instrumento a los grandes designios de los reyes etruscos.

Sélo retendremos aqui a los dos representantes de la primera fun-
«cién, los dos fundadores. Es ficil ver 1.°, que sus caracteres y conductas
estdn construidos de tal manera que forman una antitesis, cada rasgo
de uno encuentra en el otro el rasgo contrario y los rasgos de ambos son
igualmente necesarios en la obra comin de creacidn; 2., que su antite-
sis, segln las lineas propias de la ideologia romana, se conforma con la
que en los indios mds antiguos representa la pareja de Varuna y Mitra,
con la reserva de que al ser hombres, estdn necesariamente sometidos a
dos servidumbres: por una parte, ya no pueden ser contemporaneos,
colaboradores, como son los dos dioses védicos, garantizar simultinea-
mente servicios contplementarios en sus fines pero opuestos en sus me-
dios; por otra parte, s6lo pueden representar, encarnar los dos aspectos
de la Soberania a través de intenciones y sentimientos humanos; asi
queda patente en el caso del homélogo de Varuna: incluso en sus rela-
ciones con Japiter, Rémulo sélo piensa en si mismo y en su obra.

4. Rémulo y Numa

Procederé a confrontar ambas figuras,?® en la medida de lo posible,
~en el marco que sirvié para caracterizar diterencialmente a Varuna y
Mitra.?!

L. Los caracteres.

Rémulo es todo ambicidn y sus actos, sin excepcién, tienden a esta-
blecer su poder absoluto. Nacido para mandar y no para obedecer

19. Tarpeia, 1947, p. 159-204; IR., p. 193-207.

20. Contra la historicidad de Numa, admitida sin problemas (Gjerstadt, Heur-
gon), véanse ME. 111, p. 198.

2L. Véanse mds arriba, pp. 63-80.
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(Plutarco, Rom. 6, 3),% dejé Alba con su hermano porque no acepta-
ban vivir alli sin reinar (:64d. 9, 1), porque en ellos habia el auitum ma-
lum, regni cupido, «la sed de poder, mal hereditario» (Tito Livio, 1, 6,
4). Desde entonces, el bien, el mal se definen para €l en relacién a su
majestad, en relacién al interés de Roma que él dgetermina. Para obte-
ner un bien politico, no duda® en organizar un rapto masivo, un
adiynua (Rom. 14, 2), con ocasién de una fiesta-trampa (#id. 6, 5-6)
que, organizada por otro, seria sacrilega y despertaria la célera de los -
dioses. Celebra con fastos varios triunfos y, tras su victoria sobre Came-
rini, coloca en el Volcanal su propia estatua (#7d. 24, 5). Amplia el te-
rritorio de Roma con sus anexiones, aumenta su poblacién transfirien-
do enemigos vencidos (i6id. 16, 3; 17, 1-2; 23, 7; 24, 3; 25, 5). Segtn la
tradicidn, su ambicién y dureza, al principio soportables, evoluciona-
ron hasta una tiranfa que, de hecho, sélo acentda rasgos ya manifiestos
(1bid. 26-27). Hace gala de tal desdén por los senadores que, tras su
misteriosa desaparicién, éstos son sospechosos cuando menos de ha-
berlo asesinado y despedazado (16id. 27, 2-6).

Numa es fundamentalmente un sabio, pintado por las narraciones
griegas como filésofo, por la tradicién romana como urr grauis. Carece
de pasién, incluso de las pasiones nobles que aprecian los barbaros
como la violencia y la ambicién (Plutarco, Numa 3, 6). Casado con la
hija del rey Tacio, antiguo colega de Rémulo, vive sin embargo como
un simple particular hasta que la vox populi lo reclama para la realeza;
entonces se resiste, argumenta y sélo se resigna por sentido del deber,
cuando le hacen comprender que este rango le permitird servir al Esta-
do y a los hombres (:57d., 5-6}; exige que el ascenso tenga lugar regu-
larmente, ritualmente (264d. 7, 3-7). Su dulzura, su justicia son tales
que inspira un amor sin reserva. Su muerte es un luto nacional y los se-
nadores llevan su ataid a hombros (1bid. 22, 1).

2. Los medios de accién.

2) Rémulo es violento y rdpido, cuando no imprevisible. Ambos
rasgos fueron expresados sensiblemente por dos instituciones del mis-

22. Las referencias han sido reducidas al minimo: alusién s6lo a uno o dos autores
para puntos particulares, ninguna alusién en ¢l caso de los rasgos m4s generales.

23. Obviamente, este indicativo presente no implica, como tampoco los demads,
que considere [a accién auténrtica, histdrica.
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mo estilo. Estd siempre rodeado de unos jévenes llamados Celeres por
su presteza en servirlo (Plutarco, Rom. 26, 2), mientras otros jévenes lo
preceden apartando a la multitud con bastones y atando allf mismo a
quienes les sefiala con las correas que llevan al cinto, tmelwouévor
8’ lmdvrag dote cuvdeiv svBUg ol rpootdEete (id. 26, 2-3). El mis-
mo gusto por la sorpresa se manifiesta en la guerra: una de las versio-
nes de la toma de Fidenes lo muestra enviando primero ¢Eaigpvng, si-
bitamente, a sus caballeros para cortar los goznes de las puertas, y
después apareciendo personalmente de improviso, émpovrg oiTog
dmpoodokvyrag (ibid. 23, 6).

Segin Plutarco (V. 7, 8), el primer acto de Numa como rey fue di-
solver los cuerpos de Celeres,* «pues ni estaba dispuesto a desconfiar
de personas que confiaban en él, ni a reinar sobre quienes desconfia-
ran».?

) Rémulo y Numa abrieron cada uno sendas vias de la religién:
Rémulo fundé los auspicia y Numa los sacra (Cicerdén, De natura deo-
rum 3,2). El arte de los auspicia consiste a veces en solicitar, siempre en
recibir e interprefar, eventualmente en rechazar los signos que ef gran
dios envia a los hombres;? el arte de los sacra es el culto asumido por
los hombres, con sus oraciones, sus negociaciones, sus ofrendas.”’ En
el comercio religioso, auspicia y sacra definen pues los dos sentidos, los
dos puntos de partida, y también los dos estilos: unos vienen del otro
mundo a éste, los segundos tienen lugar en la tierra y van dirigidos a
los dioses; ante unos, ¢l hombre es receptor mientras que, en los se-
gundos, si no tenemos reparos ante las imdgenes modernas, es el emi-
sor; unos son misteriosos, a menudo inquietantes o imprevisibles, los
segundos se desarrollan segiin una técnica totalmente clara.

3. Los modos de accién.

a) Réomulo obra mediante guerras victoriosas y condiciones im-
puestas: tal es el origen de sus ampliaciones territoriales, de las colo-
nias que envia a través del Lacio. Incluso al principio de {a guerra sabi-

24. Otros autores no le atribuyen esta supresién. Cuando, al final de la Repiblica,
las leyendas hicieron de Brutus un «tribunus Celerumy, sin duda se traté de otros Ce-
leres: los jinetes del ejéreito.

25. Plutarco, Numa, traduccién de Aurelio Jiménez, Gredos, Madrid 1985.

26. RRA 2 p. 584-599.

27. Ibid., p. 545-566.
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na, se niega a escuchar las proposiciones justas y moderadas» de los
Sabinos, que sélo piden ¢l retorno de las mujeres raptadas y la repara-
cién de los dafios y se declaran dispuestos a entablar después una amis-
tad y alianza con Roma mediante una negociacién regular, nei@ot kot
vouw (Plutarco, Rom. 16, 1).

Al contrario, Numa negocia. Ofrece un buen acuerdo a los Fide-
nates que emprenden razzias por tierras romanas ¢ instituye con ese
motivo, seglin una variante, a los sacerdotes fezzales cuyo deber es velar
por el respecto de las formas que impiden o limitan la violencia (Denys
de Halicarnaso, 2, 72; cf. Plutarco, N. 12, 4-8).

b) Ambos pretenden defender el derecho, con la reserva expresada
mas arriba: Romulo a menudo empieza definiendo personalmente ese
derecho, mientras Numa lo respeta como un absoluto y se limita a co-
dificarlo. Pero Rémulo, ante todo, castiga, inspira temor al extranjero
como a sus sibditos. Desde su infancia, ahuyenta a los bandidos, apre-
sa a los ladrones, protege a las victimas de la violencia y, solidartamen-
te con Remo, castiga a los boyeros de Nmitor que arrebataron ganado
a los de Amulio (Plutarco, R. 7, 1). Como rey, promulga leyes penales,
rigurosas (contra la repudiacién abusiva de la esposa, contra el homici-
dio, 16d. 22, 3-5).

Numa, al contrario, apuesta por la dulzura, la persuasién, el ejem-
plo, para asegurar el reino de la virtud: «Suave, por cierto, y humana
era la misica de Numa —dice Plutarco (V. 23, 9)—, que con la paz y la
justicta puso en armonia a los ciudadanos y los volvié tranquilos, apar-
tandolos de su modo de ser violento y encendido». El contagio de este
yataydjjana® supera los limites que establece en torno al ager Romanus.
«Pues no sblo el pueblo de los romanos ~afiade Plucarco (V. 20, 4-5,
8)- se habia dulcificado y estaba encantado con la justicia y sencillez
del rey, sino que también a las ciudades de la periferia, como si alguna
brisa o viento saludable les viniera de alli, las domind un principio de
transformacién y en todas se infiltré un deseo de buen orden y paz y de
cultivar la tierra, criar a sus hijos con tranquilidad y honrar a los dioses.
Fiestas y celebraciones y, a medida que iban visitindose unos a otros
sin temor ¥ se relacionaban, la hospitalidad y la amistad se fueron apo-
derando de Italia, porque, como de una fuente de la sabiduria de

28. Véase mas arriba, p. 68 y n. 24.
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Numa afluian a todos ellos la virtud y la justicia y se extendia la calma
tan peculiar a aquél... Ni guerra, en efecto, ni sedicién, o1 revuelta po-
litica constan durante el reinado de Numa... ya sea por el temor a los
dioses, que parecian velar por semejante vardn, ya sea por el respeto a
su virtud o una divina casualidad que lo mantenia fuera del alcance de
cualquier maldad, dirigida contra él, y su pura vida...» Evoca ¢l reino
del dharmaraja Yudhisthira y, tras €, 2 Mitra, ayudado por Aryaman.?’

¢) Rémulo es sin duda religioso. No prefigura al tercer rey, Tulio, a
quien los dioses no importarin mucho. Plutarco dice expresamente
que era uAobUtng «ferviente sacrificador (V. 7, 2), Sdwagepdvrng
BeooepPric «eminentemente devoto» (22, ). No obstante, su devocién
es la de un hombre de accién vy, a juzgar por su conducta, se resume en
una orgullosa conftanza en Jupiter, su protector.

La vida de Numa estd totalmente impregnada no sélo de piedad,
sino también de religién. Es el héroe de la exactitud ritual, como el in-
dio Manu, el rey-antepasado «que tenfa la raddha, la confianza reli-
giosa, como divinidad», raddha- deva;*® como testimonio, la anécdota
relatada por Plutatco (N. 15, 12): «Dicen que tanto se habfa ligado a la
divinidad con la esperanza, que, pese a que en cierta ocasién, mientras
se hacia un sacrificio, le llegé la noticia de que atacaban enemigos, se
sonri6 y dijo: Y yo estoy sacrificando, £yd 8¢ 60cw».

4. Las naturalezas.

Varuna y Mitra también son dioses y, gracias a elementos o meca-
nismo del universo sensible (menos cerca, mis cerca del hombre, etc.),
pueden tener y tienen relaciones diferenciales. Rémulo y Numa, am-
bos hombres, no se definen como tales; al menos, se oponen como me-
nos humano, incluso sobrehumano, y mis humano.

De hecho, Rémulo pertenece en gran parte al otro mundo. Es hijo
de un dios y, siguiendo una de las variantes de la teologia de Quirino,
se convierte en otro tras su muerte, apto para recibir un culto no sélo
funerario, sino divino. La misma certeza sobre este origen basa la con-
flanza que tiene en si mismo y en el rey de los dioses. Su exterior ~be-
lleza, nobleza, fuerza— revela, desde los inicios, la ambigiiedad de su

29. ME. 1%, p. 158-160, 174-175.
30. Véase los textos reunidos por Sylvain Lévi, La doctrine du sacrifice dans les
Brihmanas, 1898, p. 115-121.
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naturaleza (Plutarco, Rom. 6, 3), que se manifestard plenamente en el
apoteosis final (#67d. 28, 1). Numa es al contrario un hombre corriente
y, como tal, no tiene ningunas ganas de suceder a un semidiés: «A Ré-
mulo —le hace decir Plutarco cuando le ofrecen la realeza (V. 5, 6)~lo
celebran con cantos como hijo de dioses, y refieren de €l cierta crianza
divina y salvacién milagrosa, cuando todavia era un nifio pequeiio.
Para mi, en cambio, la estirpe es mortal y mi crianza y formacwn ha
estado a cargo de hombres a los que no ignordis».

Otra oposicién va en el mismo sentido. O Rémulo no se hizo con
una mujer durante el rapto de las sabinas y no tuvo hijos, o si los tuvo,
no es la raiz de ninguna gens, su sangre no se perpetud pues en la histo-
ria de la ciudad que creé. Respecto a Numa, dos veces casado, es rei-
vindicado como antepasado por al menos cuatro gentes que florecieron -
en siglos diversos de la grandeza romana, incluso una gens plebeya se
inmiscuye en estas pretcnswnes.’I

Finalmente, las agrupaciones mitico-rituales de ambos personajes
se oponen del mismo modo. Rémulo y su hermano son los prototipos
de los dos grupos de Lupercos, esa sodalitas del bosque, casi anterior a
las leyes y a la humanidad (Cicerén, Pro Caelio 26), que una vez por -
afo, un poco antes del final del invierno, toma posesién de los aleda-
fios del Palatino, purifica la ciudad o al menos el barrio con algunas
extensiones, fecunda a las mujeres a golpe de correa de piel de macho
cabrio,’? corona eventualmente a un rey,* antes de desaparecer duran- =
te los doce meses siguientes. Se supone en efecto que los Lupercalia
deben rememorar ritualmente un episodio de las infancias de Rémulo
—a quien no reclama ningtn colegio, salvo los augures, ninguna sodal-
tas. Numa es al contrario fundador de todos los sacerdocios «egula-
res», empezando por el més augusto, el flamonium, y por el mas activo, -
el pontificado, que estdn al servicio de Roma, donde gobiernan la vida
religiosa durante todo el afio salvo, aparentemente, el dia de la irrup- =

31. Raoul Verditre, «Calpus, fils de Numa, et la tripartition fonctionelle dans la
société indo-européenne», L'Antiquité Classique 34, 1965, p. 425-431.

32. Incluso Plutarco (Rom. 215 11-12), segiin quien los Lupercos golpeaban «a
quienes hallaban a su paso», Tdv funoddv, por tanto a hombres y mujeres, precisa que
el efecto benéfico de los golpes se ejercia sobre las mujeres (embarazo y feliz alumbra-
miento).

33. FR. 1975, p. 157-160.
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cién de los Lupercos. Esta antitesis recuerda la que constatamos en la
India: por una parte los Gandharva, a quienes tenemos motivos para
considerar herederos mitificados de una sodalizas «salvaje», son consi-
derados «el pueblo de Varuna»;* por otra parte, en tanto que opuesto

" al ksatrd (varuniano), el brdhman, principio de la religién, es asimilado
a Mitra.

5. Las afinidades sociales.

Sin ser un especialista en el arte militar como serd Tulio Hostilio,
Rémulo es un guerrero por herencia, por gusto y por politica: su vida
estd jalonada de combates afortunados y triunfos. Ovidio muestra a
Marte incitando a su hijo a provocar la guerra sabina (Fastos 3, 197-
198):

..patriamque debi t1bi, Romule, mentem:
«tolle preces, dixi, quod petis arma dabuni».

... <Te he dado, Rémulo, el cardcter de tu padre: fuera las sd-
plicas; las armas €€ dardn lo que deseas.»*

Durante su apoteosis, lo que Rémulo recomienda a los romanos a
través del ministerio del antepasado de los Julios, es cultivar rem mili-
“tarem (Tito Livio, 1, 16, 7).

Numa se propone desacostumbrar a los romanos de la guerra y du-
rante su reinado la paz no es alterada en ningdn momento (Plutarco,
N. 8, 1-3; 20, 3). Al contrario, quiere orientarlos hacia la «tercera fun-
cién» en su forma mas Gtil, la agricultura. «Pues ninguna otra ocupa-
cién genera un deseo de paz tan intenso y ripido como la vida a expen-
sas de la tierra, en la cual, también, del coraje guerrero se conserva y
estd presente la defensa a ultranza de la propiedad, mientras que el
abandono a la injusticia y a la ambicién quedan extirpados por com-
pleto. Por eso, ademiés, Numa, infundiendo a los ciudadanos la agri-
ciltura como filtro de paz y prendado de ese arte mds como hacedor de
caracteres que como hacedor de riqueza, dividié el pafs en partes a las

34, Véase més arriba, p. 79.
35. Véase mis arriba, p. 77.
36. Ovidio, Fastos, traduccién de Bartolomé Segura Ramos, Gredos, Madrid 1988.
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que Hamé pagt y, en cada una, dispuso inspectores y guardias de fron-
tera. A veces, €l, personalmente, supervisando y comprobando por los
campos la conducta de los ciudadanos, a unos los elevaba a dignida-
des y puestos de confianza, y a los perezosos y descuidades con censu-
ras y reproches los volvia sensatos.» (¢6id. 16, 5-7; cf. Denys de Hal. 2,
76,1).

5. Rémudo y Numa, Varuna y Mitra .

Todas estas férmulas de la antitesis complementaria que constitu-
yen Rémulo y Numa coinciden con aspectos de la oposicién colabo-
rante de Varuna y Mitra, con las diferencias, las reducciones que impo-
nian la condicién humana de los personajes, incluso del semidids, y su
insercién en el tiempo y el espacio romanos, en la «historia» romana.
Para una homologia con la India faltan, por ejemplo, relaciones dife-
renciales de Rémulo y Numa con la noche y el dia.¥” Se afiaden en
cambio, por ejemplo, precisiones sobre la clase de edad en el caso de
Rémulo, del tipo suuenis, y en el de Numa, quien es llamado a la reale-
za a edad avanzada y muere de enfermedad con mis de ochenta afios.
Pero el principio y las expresiones mayores de la complementariedad
subsisten, incluido el aspecto «retocador» de Numa, quien corrige los
«rigores» de Rémulo.*®

Los dos aspectos de la Soberania son presentados en sucesién,
mientras que en la teologia de Varuna y Mitra, y también en la de JGpi-
ter y de Dius Fidius, se llaman y se suponen mutuamente como las dos
caras de una misma moneda. De ello resultan, repitdmoslo, limitacio-
nes en la fabulacién histérica: si Rémulo puede compartir el poder un
tiempo con Tito Tacio es porque éste permanece a la sombra de aquél
y no emprende ninguna obra personal. Pero que dos reyes de pareja
importancia y antitéticos sean contempordneos en un mismo dmbito
es apenas concebible: para expresarse, su antitesis darfa lugar a leyen-
das de conflicto que estarfan fuera de lugar, pues los dos términos
opuestos son igual de buenos, igual de necesarios. Asi, tanto en Roma

37. Véase mds arriba, p. 70.
38. Véase mds arriba, p. 71.
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como fuera de ella, los cuadros historicizantes presentan como un pri-
mero y un segundo a los dos tipos de soberano: en la basileogonia
de los dioses griegos, Zeus el regulador sustituye, tras el intermedio de
Kronos, al creador exuberante Urano; en la epopeya india, el dhar-
maraja Yudhisthira es el hijo putativo y heredero del extrafio Pandu;*
en Roma, Numa sélo accede al rango supremo tras la desaparicién de
Rémulo. En otros términos, la 16gica de los conceptos implica una si-
multaneidad que la teologfa acepta y expresa sin problemas, pero que

la historia s6lo puede transformar en sucesién.

6. Jiipitery Fides

La relacién entre este cuadro bipartito de leyendas de la Soberanfa
con ¢l cuadro de la teologia correspondiente es sorprendente en el caso
de lo que podemos llamar los dioses predilectos de Rémulo y de
Numa, Jdpiter por un lado, Fides por otro.

Aunque sea hijo de Marte, Rémulo no mantiene un comercio reli-
gioso con este padre, sino con JGpiter, quien le dio las lineas maestras.
En todo y para todo, el primer rey sélo funda dos cultos, con dos especi-
ficaciones violentas, guerreras del dios soberano:* Jupiter Feretrio reci-
be los primeros despojos opimos, las armas del rey Acrén de Caenina
asesinado en combate singular por el rey romano; Japiter es honrado
como Estator por haber otorgado la victoria al rey romano en la batalla
del Forum; en el segundo caso, el acto «cultual» resulta de un deseo del
rey romano iz ipso discrimine. Por otra parte, la segunda victoria es ca-
racteristica de la manera como Japiter interviene en el desarrollo de los
asuntos militares: en las almas mas que en los cuerpos, obra una suerte
de prestidigitacién soberana que hace del ejército casi vencido una tro-
pa de élite y desmoraliza, paraliza al ejército casi victorioso.*!

Por su parte, Numa sin duda mantiene relaciones, y buenas, con
Japiter, primero en su inauguracién, después en la escena de la caida

39. ME. 1} p.53-55;151-157.

40. Sobre la «variante» de) De ciutzate Dei de san Agustin, véase RRA.2 p. 181, n.
2,y210,n.2.

41. En tltimo lugar, RRA.2, p. 197-198.
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del ancile, pero son relaciones pacificas, de derecho e incluso de pleitos
(Plutarco, N. 16, 8-10). Todos los autores subrayan que la particular
devocién del segundo rey estd reservada a la diosa Fides quien, como
vimos, expresa la esencia del aspecto «Dius Fidius» de la Soberania.
Denys de Halicarnaso escribe (2, 75): «No hay sentimiento mis eleva-
do, mds sagrado que la fe, tanto en los asuntos de los Estados como en
las relaciones entre individuos; persuadido de esta verdad, Numa, el
primero-entre los hombres, fundd un santuario de la Fides Publica e
instituy6 en su honor sacrificios tan oficiales como los de otras divini-
dades». También Plutarco (V. 16, 1) dice que fue el primero en erigir
un templo dedicado a Fides y que ensefié a los romanos su principal”
juramento, el juramento por Fides —es decir, el equivalente al jura-.
mento per Dium Fidium. Tito Livio (1, 21, 4) precisa que establece un-
sacrificio anual a Fides y que en esta ocasion los flaminis mayores,
montados en un mismo carro y oficiando juntos, practicaban los ritos
con la mano derecha —la de la fides— totalmente velada. La vida de
Numa asocia, con el mismo valor, Término con Fides (16, 1-3): R6=
mulo no quiso que existiesen limites en el trazado del ager Romanus :
para «no reconocer con la medicién de lo propio la usurpacién de lo
ajeno». Numa no sélo establecié el culto a Término como dios, sino -
que «fij6 definitivamente las fronteras del pais».

Resumimos esta confrontacién recordando la obra futura de los re=:
yes fundadores segiin las dos visiones de Anquiso mientras acompaiia .
a Eneas a los Infiernos: expresan en pocas palabras lo esencial de sus
rasgos. Primero Rémulo (Eneida 6, 781-784):

En hutus, nate, auspicits illa inclita Roma .-
imperium terris animos aequabit Olympo

septemgue una sibi muro circumdabit arces

feliz prole uirum...

«Sabe, oh hijo, que aquella inclita Roma bajo su imperio
dictard leyes a todo el universo y engendrara ciudadanos iguales
a los dioses y ella sola amurallard sus siete montes, afortupnada
por la prole de sus ciudadanos.»

42. Virgilio, Enetda, traduccién de Miquel Querol, Iberia, Barcelona 1995,
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Después el rey, sacerdote y legislador (808-812):

Quis procul ille antem ramis insignis olinae
sacra ferens? Nosco crines incanaque menta
regis Romani, primam qui legibus urbem
Sfundabit, Curibus paruis et paupere terra
missus in z'mperium magnum...

«{Y quién es aquel que estd alli lejos distinguido con el ramo
de olivo llevando las sagradas ofrendas? Reconozco los cabellos
y la canosa barba del rey romano que seré el primero en asegurar
la ciudad con leyes, y que desde su humilde Cures y desde una
pequenia tierra pasara a regir un gran imperio...»

7. Japiter y sus huéspedes obcecados

El Japiter pritnitivo, esas tenues entidades que son Dius Fidius y
Fides no ocupan en solitario el primer nivel de la religién. Como vi-
mos, cuando Plutarco habla de la devocién de Numa por Fides, asocia
a la diosa al dios Término, el dios mojén, que hace respetar las fronte-
ras de los bienes, lo que no es més que una forma de fides usual entre
vecinos sedentarios. Por otra parte, una tradicién prometedora explica
cémo y por qué este Término, emparejado con otra entidad, Juventas,
resulta tener una capilla en el mismo templo de Japiter Capitolino.

Se trata en efecto de una pareja colaboradora, aunque a veces los
autores que hablan de ella sélo mencionan uno de los dos términos
—por conveniencias del contexto o por mor de brevedad. Esta es la le-
yenda (Denys de Halicarnaso 3, 69, 5-6; Florus 1, 7, 9; etc.). Cuando
Tarquino decidié instalar a Japiter en el Capitolio, se pregunté a los
dioses que poseian fana o sacella en la colina si querfan ceder su sitio al
principal entre ellos. Todos aceptaron, a través de la voz de los augu-
res, salvo Juventas y Término. Los intérpretes de los pensamientos di-
vinos declararon que esa conmumacia era motivo de regocijo: los dos
obstinados garantizarfan a Roma, con diversos matices segtin las va-
riantes, €so mismo que expresaban sus nombres, una eterna juventud,
la estabilidad en su emplazamiento. Los romanos se regocijaron pues y
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Japiter aloj6 para siempre a estos huéspedes, estos supervivientes de -
otra época, en la morada donde, Muy Bueno y Muy Grande, declaraba
su supremacia sobre todas las cosas. -

Existen pruebas de que la leyenda es antigua, prerromana, en lo -
que concierne a Juventas, pues la Irlanda precristiana conocfa una ver-
sién que sencillamente tenia peor final para el dios soberano, Dagda -
(Dagdé).”® El relato historificado muestra primero a Dagda distribu-
yendo a los Tuatha Dé Danann ~los antiguos dioses— los side, las coli-
. nas del valle de la Boyne donde seguirdn viviendo, nérmalmente invi--
sibles, entre los hombres que acaban de invadir la isla, y €] mismo se
adjudica una de estas colinas. En la d1stnbuc1on, olvidé al dios llama-
do In Mac Oc, el Hijo Joven," su propio hijo. Este se presenta.en su
casa y le pide hospitalidad (literalmente «el préstamo» —de su casa)
«dfa y noche», iasacht lé ocus aidche. Dagda comprende «hospitalidad
para el presente dia y la noche siguiente», y lo recibe. Pero transcurrido -
el plazo, cuando quiere despedir al Joven, éste replica que recibié «dia -
y noche», es decir, la totalidad del tiempo. Dagda debe ‘abandonar el
lugar. Ese témulo llamado «Palacio (o Casa) del Mac Oc» es célebre en -
la leyenda: es una de las representaciones, o al menos uno de los acce-
s0s, al otro Mundo donde los muertos viven felices. El Mac Oc tam-
bién se ocupa de los vivos, pero no de todos. Fiel a su nombre, en los -
conflictos que oponen a «jévenes» y «viejos», siempre interviene en
favor de los primeros. Cuando los druidas anuncian a Dare que mori-
ra cuando su hija d€ a luz, éste toma todas las precauciones para impe-
dir que su hija encuentre a un hombre. Mac Oc se encarga de que se
quede embarazada y el temido nifio nacerd, —también es cierto que
con una barba rizada y el pelo largo como dos brazos, porque los drui-
das consiguieron «atar» ¢l cuerpo de la madre durante nueve afios.*®

43. ZCeltPh. 19, p. 55; cf, Tochmarc Etdine (ed. Q. Bergin y R. L. Best, 1938), 15,
donde se trata del sid de Elcmar. Numerosas variantes, p. e. el poema de Cindid Ga
Hartacdin: L. Gwynn, Eriu 7, 1914, p- 210-212. Véase mi antiguo articulo Jeunesse,
éternité, auber, Annales d’histoive économique et sociale 10, 1938, p. 289- 301 (especial-
mente p. 283-295), y A. v B. Rees, Celtic Heritage, 1961, p. 88-89.

44. Oc de *juyn-ko-; el nombre a menudo es alterado poe Mac ind Oc «Hl]os de los
Jévenes».

45. P.e.RC. 38, 1920-1921, p. 238-239 (texto del Book of Leinster, p. 319 a. b., ci-
tado por J. Vendryes).
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La célebre historia de Diarmaid y Grdinne, conocida gracias a varios
textos antiguos y muchas baladas, es esencialmente una rivalidad del
«joven» y el «iejo»: el viejo Finn se casé con la bella Griinne, pero ésta
fue raptada por el sobrino de Finn, Diarmaid, cuyo padre putativo era
Oengus (otro nombre de Mac Oc); el resultado es una persecucién, un
conflicto, en el curso del cual cada una de las partes encuentra a sus au-
xiliares naturales; el texto publicado por Kuno Meyer es tipico a este
respecto: una anciana, incitada por Finn quien le promete tomarla
como dnica esposa, traiciona a Diarmaid y tiende una trampa a los
enamorados fugitivos, pero cuando Finn se dispone a apresarlos, cerca
de la costa aparece un salvador providencial con una barca y los recoge;
ese hombre, vestido con un bello manto dorado, es Oengus, el Mac Oc.

El politeismo irlandés sélo sobrevivié en relatos novelados donde
se diluye la antigua teologfa de los personajes. No obstante, como en
muchos otros casos, la doctrina se deja entrever. Dagda, dios soberano,
fue el jefe de los Tuatha Dé Danann mientras esos dioses fueron «ac-
tuales». El Mac Oc, dios de la generacién siguiente y protector de los
jévenes, se incrusta en $u casa hasta el extremo de obligarle a marchar.
A este respecto la intriga es inversa a la anécdota romana: Dagda, el
Dios Bueno, es anterior, en el timulo, al Hijo Joven y el Hijo Joven lo
echa a perpetuidad, mientras que en el Capitolio, Japiter es posterior a
la diosa Juventud y simplemente estd obligado a conservarla a perpe-
tuidad en su nuevo santuario, sin por ello renunciar €. Este vuelco
quizas es debido a que el acontecimiento irlandés ocurre cuando los
dioses, incluido su jefe Dagda, desaparecen como ocupantes visibles
de Irlanda, donde sélo permanecen en estado de genios, de «hadas»,
mientras que el acontecimiento romano ocurre cuando la construc-
cién del templo capitolino consagra, aumenta, hace patente la majes-
tad del principal dios. A pesar de esta inversién, ambos relatos, que
oponen al dios soberano con la divinidad protectora de la juventud, a
la que dan la dltima palabra, son demasiado andlogos para ser inde-
pendientes. Asi queda asegurada la antigiiedad de la conzumacia de Ju-
ventas. Pero dcudl es su sentido? o més bien, puesto que ambos perso-
najes s6lo comparten una leyenda que justifica un mismo alojamiento
excepcional {cual es el sentido de la conzumacia de Juventas y de Tér-
mino?, ¢y de la vinculacién de éstos con Japiter? ¢Cuil es la relacién
de esta abstraccidn y este objeto en el Ambito del dios soberano?
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8. Término

En cuanto a Término, la interpretacién es inmediata. Es el dios del
mojén, de la demarcacién entre propiedades (Ovidio, Fastos 2, 642: se-
parat indicio qui deus arua suo) o, en asuntos internacionales, entre el
ager Romanus y sus vecinos. Por extensién es el garante de la feliz paz
interior y exterior que resulta del respeto de los limites. El dia de los
Terminalia (23 de febrero), un rito expresa las bondades de esta divi-
-si0n regular, estable, pacifica, de esos bienes por excelencia que son las
tierras para los campesinos latinos (:6id. 645-646):

Te duo diuersa domini pro parte coronan
binague serta tibi binaque liba ferunt.

Los dos sefiores {de dos terrenos contiguos) te coronan cada
uno desde su lado, trayéndote sendas guirnaldas y sendas tartas
sagradas.

A quien lo honra, Término evita la rapifia, la usurpacién, el pleito

(659-660):

Tu populos urbesque et regna ingentia finis,
ommis erit sine te litigiosus ager.

T delimitas a los pueblos, las ciudades y los reinos extensos. -
Los campos sin ti serian puro litigio.

Mis arriba leimos los considerandos que se supone condujeron a
Numa a establecer el culto a Término al mismo tiempo que el de Fi-
des: la oposicién resultante entre Rémulo y Numa es la de la avidez
agresiva frente a la paz leal o, como dice Plutarco, de la 8ovaug y la
dukarootvn. En esta concepcién del bien poseido reconocemos la luz
del concepro védico de bhdga. Simplemente, en el RgVeda, el lote, bA4-
ga, igual que el botin, el envite designado por dmsa, concierne princi-
palmente a los «bienes animados», una riqueza en ganado, mientras
que Término atribuye terrenos, principal posesién en una sociedad se-
dentarizada.
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9. Juventas

Juuentas (-ta, -tus) es mis compleja. Ante todo, como el Mac Oc,
protege a los j6venes, pero no en sus pasiones y empresas amorosas
como hace el Mac Oc de Ia literatura; més bien en el estatuto de debe-
res y derechos que serd el suyo mientras se cuenten entre los inuenes:
los chicos de diecisiete afios que abandonan la toga, pretexto para la
toga viril, le ofrecen sacrificios; por ello Tertuliano (Ad nationes 2, 11)
la define dea nouorum togatorum, férmula confirmada por Cicerén (Ad
Atticum 1, 18, 3) quien habla de anniversaria sacra Juuentatis y por Ve-
rrio Flaco (Paul, p. 92 L' = p. 226 L?) quien habla de Juuentatis sacra
pro inuenibus instituta; y también por el hecho de que el 18 de octubre,
dia en el que Augusto tomé la toga viril, comporta en el calendario
(Cumes) una supplicatio Spei et Juuentati.

Pero Juventas no sélo es la protectora, en orden disperso, al azar de
los nacimientos, de los innumerables fuuenes de Roma, sino también
de los iuuenes como clase de edad y, ante todo, como la parte mis Gtil-
mente movilizable deda poblacién.

El analista Pisén atribuyé a Servio Tulio una forma arcaica de
censo que Denys de Halicarnaso (4, 15) conservé en forma de tabla y
de la que los historiadores modernos prescinden con demasiada facili-
dad. Segin Denys (§ 4) para conocer anualmente el nimero de los
uiri, de las mulieres y de los impuberes que componen el pueblo roma-
no, el rey ordend a los ciudadanos de cada pagus, reunidos el dia de los
Paganalia, abonar —menudo anacronismo— tres.tipos de moneda se-
giin esas tres categorias. Afiade, y esto viene de Pisén, que Servio pres-
cribié también que se abonase una moneda al tesoro de Juno Lucina
por cada nacimiento; por cada fallecimiento, al de Venus in luco (Li-
bitina o Lubitina, antigua diosa de los muertos cuyo nombre fue em-
parentado con el verbo etrusco lupu «<ha muerto (?)») y, por cada joven
que toma la toga viril, al de Juventas, sin duda la Juventas alojada en
-una capilla del templo de Japiter O.M. Y concluye: «De este modo el
rey podifa saber cada afio el nimero total de romanos y cudntos de
ellos estaban en edad militar, kai Tiveg 4€ ore@v Ty otpatedoLpov
Nhkiay slyov.

Como vemos, Juventas se ocupa de la sociedad en lo que le asegu-
ra fuerza y duracién, el conjunto siempre renovado de los iuuenes. Las

.
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nociones de censo de la poblacién movilizable, de movilizacién vir-
tualmente permanente en estas tablas actualizadas son caracterfsticas
de la civilizacién romana, al menos bajo las formas elaboradas que re-
visten en la literatura. Juventas también garantiza un servicio pareci-
do, aunque de alcance social mds restringido, al que Aryaman, protec-
tor-de la sociedad Ary, asume en el RgVeda. Aryaman conserva la
cohesién y duracién de una sociedad que seguramente no es pacifica,
pero que no alberga en lo civil la armadura perfeccionada de las centu-
rias. Como vimos, sus medios son las alianzas matrimoniales, la hospi-
talidad, la generosidad, todos los lazos poderosos pero flexibles de la
fraternidad obligatoria.* Con Juventas, Roma cuenta para su cohesién
con una organizacién militar que en los principales comicios también
es la organizacién politica.

Los uuenes no sélo constituyen lo esencial de la poblacién movi-
lizable. También son la parte germinal de la poblacién vy, por ello,
garantizan su renovacién indefinida. Entre el impdber y el impoten-
te, entre el puer y el senex, o incluso el senior, el uuenis es quien, de
generacién en generacién, prolonga a Roma, le da no sélo la ducpn del
momento, la vitalidad presente, sino también, con la procreacién para
la que es apto, esa sucesién de dxpal que constituye la aeternizas.*’ El
iuuenis es tanto niibil como movilizable, combate pero se reproduce, es
miles y es genttor. Cuando al final de su quinto libro Tito Livio relata
las horas de angustia de los romanos prepardndose para la llegada de
los galos de Brennus,* los muestra amputindose su sociedad, conser-
vando sélo lo necesario para que sobreviva y se desarrolle de nuevo (5,

39,9,40,1):

Como no habia esperanza alguna de que la ciudad pudiese
ser defendida con tan escasos efectivos como quedaban, se acor-
dé que, juntamente con las mujeres ¢ hijos, los jévenes en edad
militar y los senadores mis vigorosos se retiraran a la ciudadelay

46. Véanse més arriba, pp. 100-108.

47. Sobre el parentesco etimolégico de geuum y inuen-, véanse E. Benveniste,
«Expresién indo-européenne de 'éternité», BSL. 38, 1937, p. 103-112, y mi obra «Le
plus vieux nom arménien du jeune homme», 1bd. 39, 1938, p. 185-192.

48. ME.III, p. 222-228.

182



JGpiter y su entorno

al capitolio, y, trasladados alla armas y trigo, desde aquellas po-
sicién fortificada defendiesen los dioses, los hombres y ¢l nom-
bre de Roma... Después, sus palabras de aliento [las de los ancia-
nos destinados a la muerte] se dirigieron a la columna de j6venes
a los que acompafiaban en direccién al capitolio y la ciudadela,
encomendando a su valor y juventud la suerte, cualquiera que
fuese, que le quedara a la ciudad que, a lo largo de trescientos se-
senta afios, habfa vencido en todas las guerras.*

Esta fuuentus militarss, estos iuuenes con su urrtus y su tuuenta son
mds que un ejército: junto a coniuges, liberi y senadores todavia vigoro-
s0s, son la sociedad romana reducida a lo esencial, la garantia y el me-
dio del porvenir. Paisaje romano, paisaje heroico y patridtico, en el que
reconocemos las principales funciones de Aryaman, incluida la de
hacer durar la sociedad aria conservando no sélo a los hombres, sino
también a las esposas, depositarias de fecundidades legitimas. En esta
circunstancia, la fuuentus romana mantuvo su promesa que la consu-
macia de «su» diosa hizo a sus antepasados. No es casualidad, sino ar-
monia, que el Camilo de Tito Livio concluya asi el discurso con el que
disuade a sus conciudadanos de abandonar las ruinas de-Roma por las
casas intactas de Veyes (5, 54, 7):

«El Capitolio estd aqui, donde en otro tiempo fue encontra-
da una cabeza humana y se predijo que alli estarfa la cabeza del
mundo y el centro del imperio; aquf, cuando fue liberado el Ca-
pitolio de acuerdo con los augurios, Juventas y. Término no se
dejaron desplazar, con la mayor alegria por parte de vuestros pa-
dres. Aqui estd el fuego de Vesta, aqui los escudos enviados des-
de el cielo, aqui los dioses todos, propicios si os queddis... »

Hermoso texto que asocia las dos divinidades menores con lo mas

" elevado de la religién: Japiter mismo, por su templo capitolino y el
prodigio de su cabeza, el escudo que hizo caer sobre Roma y que los
salios de Marte y Quirino administran con las copias que lo protegen;

49. Tito Livio, Historta de Roma, traduccién de José Antonio Villar Vidal, Gredos,
Madrid 1990.
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por tGltimo, Vesta en su hogar perpetuo. Asf como® Aryaman y Bhaga,
lugartenientes de Mitra en los dos dmbitos homélogos a los suyos —la
preservacién de la sociedad de hombres aryas, el reparto de bienes en
esta sociedad~ son a la vez menores respecto al gran dios y soberanos
con €l respecto a los demas dioses, del mismo modo Juventas y Térmi-
no son menores respecto al dios 7ex que los alberga, pero participan en
su majestad, hasta el punto de que en ocasiones se grabaron inscripcio-
nes dedicadas a Japiter Juventas y Japiter Término. Con motivo de las
Terminalia, Ovidio (Fastos 2, 667-672) opone. acertadamente al dios
mojdn con la deorum cuncta turba, con la masa, el comtn de los dioses:

...t magno cum Joue templa tenes:
Nunc quoque, se supra ne quid nisi sidera cernat,
exiguum templi tecta foramen habent.

Ocupa el mismo templo que el gran Japiter. Ahora ademds,
para no ver por encima de si nada que no sean las estrellas, el te-
cho del templo tiene una pequena claraboya.

10. Desarrollos

El enraizamiento de Roma en su emplazamiento orienté a los dos
socios de Japiter de modo distinto al del RgVeda en el caso de Arya-
man y Bhaga, al del Avesta en el de Srac$a y ASi. La articulacién
«<hombres ~ bienes» casi desaparece ante otra, «duracién ~ estabili-
dad» y, finalmente, «tiempo ~ espacio». Esta evolucién, que de hecho

nunca culminé en una construccién filoséfica, sin duda empezé =

cuando la tercera divinidad del grupo adopté la naturaleza y el nom-
bre del mojén, es decir, debib proteger parcelas de tierra en lugar de
propiedades méviles. En la India, en Irdn, ni Bhaga ni A3i podian evo-
car el espacio, y son més bien Aryaman, dios protector de los pueblos
aryas, y SraoSa, espiritu protector de las comunidades mazdeicas,

50. No esperen que diga que Juventas «es» Aryaman: ocupa el lugar homélogo al
suyo en el equipo soberano, desempefia algunas de sus funciones, pero también otras
propiamente romanas relacionadas con su nombre.
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quienes, al mismo tiempo que una larga duracién en el tiempo, ga-
rantizan un minimo de estabilidad en ¢l espacio. La especificacién
«terminus», quizas efecto de una influencia etrusca,’ distinguié y re-
partié mejor teolégicamente los dos cuadros principales de la percep-
cién y la actividad humanas.

El desarrollo de la vocacién imperial de Roma (zu regere imperio
populos Romane memento) provocd un cambio mayor, una verdadera
conmocién, al menos en lo que concierne a Término: una «extensién
en el universo», comparable a la que el imperialismo mazdeico produ-
jo, no en la realidad politica sino en la ideologia, en el caso de Srao3a y
ASi: mediante las buenas y malas retribuciones que siguen a la muerte
de los individuos, A%i tiene un alcance casi infinito, desemboca en la
eternidad; Srao¥a, en principio patrén de la sociedad fiel por oposicién
a las demds, se convierte en el amo de todo el mundo corpéreo: todo lo
que no es fiel es de hecho condenado, rechazado, y todo lo que es bue-
no es, al menos virtualmente, fiel. En Roma, estos aleccionamientos
son temporales: Juventa, mas generosa que los doce pdjaros de Jupiter,
promete a Romta firma omnia et acterna (Florus 1, 7); Término desapa-
rece como mojén en la célebre férmula con la que Ovidio orna la des-
cripcién de los ritos de su fiesta (Fastos 2, 679-684):

Est uia quae populun Laurentes ducit in agros
quondam Dardanio regna petita duct:

tlla lanigeri pecoris tibi, Termine, fibris

sacra uidet fieri sextus ab urbe lapis.

Gentibus est aliis tellus data liite certo,
Romanae spatium est urbi et orbi idem.

Hay un camino que lleva a fa gente a los campos laurentes,
el reino que el caudillo dardiano buscé en otro tiempo; en el sex-
to miliario desde la ciudad se celebra por ese camino una cere-
monia por ti, Término, con las visceras de una oveja lanuda. Los
demas pueblos tienen cada uno una tierra dada dentro de limites

51. Véase la bonita memoria de Giulia Piccaluga «Vegoia», p. 133-150 de Minuzal,
sagei di storia delle religiont, 1974, Del mismo autor, Termino, { segni di confine nella re-
ligione romana, 1974,
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fijos; el espacio de la ciudad de Roma es el mismo que el del
mundo.

Al revelar a Venus las posibilidades futuras del pueblo de su des-
graciado hijo, el mismo Jipiter evoca con una doble negacién ese esta-
dio ultimo de las esperanzas romanas (Eneida 1,275-279):

Inde lupae filuo mutricis tegmine laetus
Romulus suscipiet gentem et Maortia condet
moentia Romanosque suo de nomine dicet.
His ego nec metas rerum nec tempora pono
imperium sine fine deds ...

Rémulo, cubierto con la piel de una loba, su nodriza, funda-
rd un nuevo pueblo a quien pondra su nombre y edificara la ciu-
dad de Marte. La pujanza y duracién de este imperio no tendrd
limites.

La especificacién del dios que vigila el reparto de los bienes como
un mojén sélidamente enraizado hace que Roma no pueda conservar,
en ese fragmento de teologia, lo que constituye el inseparable anverso
del dios del lote», lo que los indios de tiempos de los Brahmaga expre-
saban con el dicho «Bhaga es ciego». Término corre el riesgo de ser vio-
lado, de ser desplazado por la mano del hombre, pero carece de fanta-
sfa, no se planta al azar y no baila de noche como los espiritus fatuos.
Este aspecto de Bhaga es encarnado por Fortuna, planteando el oscuro
problema de su propio origen; idiosa nacional o diosa prestada? En
todo caso, diosa latina cuyas estrechas relaciones con Japiter estdn
atestiguadas entre otros latinos. El caso mds significativo es el de la
Fortuna de Preneste,> para quien se reconstituye el mismo misterio, el
mismo enunciado enigmético que RV. 10, 72, 3-5 aplica no a Bahga,
sino a otro soberano menor, uno de los que fueron asignados a la «mi-
tad Varuna» de la soberania para equilibrar los de la «mitad Mitra»,
Daksa.” Este, personificacién de la energfa en accién, s en efecto uno

52. Déesses latines et mythes védigues, 1956, p. 71-98; FR., 1975, p. 238-249.
53. Véanse mis arriba, pp. 99, 116.
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de los Aditya, uno de los hijos de Aditi, la «no atada»; pero el poder que
alberga el concepto de una energia semejante lo sitda también en el
origen de todo, incluido de Aditi. Los poetas védicos aceptan, meditan
esta contradiccién:>

De Aditi nacié Daksa,
y de Daksa Aditi.

Pues Aditi nacid,

Oh Daksa, ella que es tu hija.

Después de ella nacieron los dioses,

los bienaventurados, los inmortales emparentados...

Asi, la energia masculina creadora y la fuerza femenina indetermi-
nada no se repartieron el origen de las cosas: son homenajeadas en un
condominio enigmadtico en el que el antes y el después, el primer en-
gendramiento y el primer nacimiento pertenecen a los dos. Siguiendo
practicamente el mi3mo diptico, en Preneste se articula por una parte
la Fortuna Primigenia, «primordial», repartidora de suertes, con el Jd-
piter puer a quien amamanta, y por otra a Jdpiter con Fortuna, su hija,
Jouis puer, o como dice la inscripcién mds antigua, Diowo fileia. Pero
en Roma este enigma no tiene equivalente y los romanos que deseaban
consultar las suertes de la Primigenia debian acudir a Preneste.

L1. Otra revelacion sobre Quirino

Por su especificacién en Juventas, la divinidad protectora de la co-
lectividad tiene un 4mbito m4s limitado que el Aryaman indio: no to-
dos los ciudadanos, sino los ciudadanos més interesantes para el Esta-
do, los que son capaces de combatir y procrear. Quizis esta limitacién
sea una consecuencia, una repercusién de la representacién que fos ro-
manos impusieron 2 la tercera funcién en la ufada primitiva Jipiter
Marte Quirino. Al final de estas listas candnicas que deben resumir en
algunos nombres divinos la estructura de las tres funciones, el tercer

54. Véanse mis arriba, p. 116s.
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nivel, multiforme por esencia y muy parcelado, nunca es representado
del todo: los autores de las listas sélo debieron retener un aspecto y de-
jar los demds en la sombra, a riesgo de sacarlos a la luz en variantes cir-
cunstanciales. Los romanos y los umbrios de Iguvium no eligieron
para este oficio a ninguna de las divinidades inmediatamente vincula-
das a un aspecto de la fecundidad; prefirieron al dios de la totalidad so-
cial organizada, *Couirino-, *Vofiono-, nocién que de alglin modo
pertenece a la tercera funcién: el gran nimero de hombres —que los
cuadros védicos a menudo ponen en paralelo con un gran ndmero de
caballos y vacas— era un testimonio y un medio de prosperidad, el re-
sultado de una buena fecundidad y también de una paz estable, todas
las ventajas esenciales en esta tércera tuncién, algunas de las cuales son
expresadas mas directamente en variantes ocasionales de la lista cané-
nica (Japiter Marte Ops en la Regia; Japiter Marte *Flora > Venus
como patrones de carros en liza). Los rituales sin duda atribuyen a
Quirino las mismas preocupaciones: el flamen Quirinalis sélo tiene
oficios conocidos al servicio del grano y en las fiestas consagradas no a
su dios, sino a divinidades agricolas (Robigalia, Consualia) y los Quiri-
nalia mismos «coinciden con» la fiesta de clausura de la torrefaccién
del grano. No obstante, el nombre de Quirino se refiere a otra cosa: la
colectividad de los uiri organizados en los curize (*couiria-); es el dios
de los romanos en tanto que Quirites (*couirit-}, conjunto coherente de
estas Virtes, «individualidades» (cf. uiritim), que la ciencia pontificia
asociaba a Quirino como asociaba a Marte las Moles, «masas indiferen-
ciadas» actuando como fuerza. Como resultado, el concepto divino
que por su nombre debia ser el equivalente mds exacto de Aryaman
acabé en la tercera funcién y sélo dejé disponible para la primera,
como auxiliar de Jipiter en la proteccién de las personas, a una divini-
dad que expresaba y lideraba a la élite de edad y no a la masa, las iuue-
nes entre los Quirites. De hecho, la unidad de todo este conjunto es en
parte restablecida, en el plano de la «historia», por la ideologia de Ré-
muloy la relacién simultdnea de este tuuenis por excelencia con Jipiter
en tanto que rey y con Quirino en tanto que antepasado divinizado.
En la India, Aryaman conservé en el primer nivel, junto a Mitra, a
la totalidad de sus fieles, todos los Aryas. Ciertamente, en su dmbito de
actuacién, varios departamentos (patronazgo del don, de las uniones
conyugales, de la libre circulacién) van de la mano con la abundanciay
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la fecundidad, y la paz que establece en las relaciones sociales favore-
ce la prosperidad. Pero el tercer lugar en las agrupaciones representati-
vas de las tres funciones no lo ocupa él sino los Nasatya de servilismo
" ilimitado o sustitutos circunstanciales de los Nisatya (Pasan, dios del
ganado; Sarasvati, diosa de las aguas y los rios... ). La amplitud del cor-
pus védico permite no obstante hallar pasajes que muestran c6mo po-
dria haber desempefiado el pape! de Quirino en estas agrupaciones. Es
el caso de AV. 3, 14 utilizado para obtener la prosperidad del ganado.
De las seis estrofas del himno, sélo la segunda invoca a dioses, reparti-
dos en las tres funciones (en el orden 3, 1, 2): son Aryaman con Pisan
(dios de los rebarios), Brhaspati (dios de los sacerdotes), Indra (el dios
guerrero en tanto que dhanamyjayd «conquistador de riquezas»).

12. Término y Numa, iuuenes y Rémulo

Sin duda podemos dar cuenta brevemente de una importante dife-
rencia entre los lugartenfentes de Mitra y los huéspedes capitolinos de
Japiter recordando que desde siempre Japiter confisca los dos aspectos
varuniano y mitriano, de la Soberania y sélo deja al palido Dius Fidius
un reflejo del segundo. Mientras que Aryaman y Bhaga estin ambos
intensamente unidos a Mitra, y pricticamente sélo tienen relacién con
Varuna a través de Mitra, Término y Juventas se alinearon mis bien, el
primero en el aspecto «pompiliano», dial de la Soberania, y la segunda
en su aspecto «romileo», propiamente joviano.

Por una parte, Término, antes de la épaca de las grandes conquis-
tas, se ajusté a su funcién apacible y pacifica de protector de los limites
que tanto irritaba a Rémulo, impaciente por aumentar sus posesiones,
mientras Numa, al contrario, lo honraba con el mismo rango que la
fades.

Por otra parte, en Rémulo se manifiesta el suuenis por excelencia y
el papel histérico de sus Celeres es comparable a los jévenes guerreros
celestiales del RgVeda, los Marut, en quienes Stig Wikander reconocid
la proyeccién mitica de un «Ménnerbund» arya. La principal sodalizas
que se supone legé a la posteridad es la de los Lupercos, que pretende
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imitar una zuuentus salvaje todavia mis antigua. La restauracién del
abuelo albano, el rapto de las sabinas, ¢l duclo contra Acrén son actos
de sunior, mientras que el fondo del caricter y la obra de Numa es la
gratuitas y el primer sacerdocio que instituye tras suprimir los Celeres

“es el flamonium de los tres grandes flamini, de estatuto tan exigente
que, en su época de mayor esplendor, la colacién del primero de los
tres servird para transformar en digno senador a un iuuenis hasta en-
tonces muy ocupado en calaveradas (Tito Livio 27, 8). Todo ocurre
pues como si en Roma la filiacién més completa de un dios homélogo
a Aryaman, protector de la nacionalidad arya, hubiese pasado a Quiri-
no, protector del pueblo de los Quirites, al tiempo que abandonaba
la zona de la Soberania para representar, de forma incompleta pero le-
gitima, el tercer nivel en la lista canénica de los dioses de las tres fun-
ciones; en el primer nivel sélo habria dejado la parte de sus Quirites
mids Gtil para la defensa, el desarrollo y la duracién de Roma, los uue-
nes, es decir los romanos de cada generacién que estdn bajo el control y
el cuidado de Juventas y constituyen el grueso de las legiones.”

La reorganizacién de la teologia de la Soberania que tuvo lugar en
Roma es ficil de exponer en una tabla:

55. En su mitologia, la India sacé de la colectividad general a los «jévenes» en tan-
to que «el conjunto o la élite de los posibles combatientes», pero a nivel de la segunda
funcién: son los Marut, que no tienen relacién particular con Aryaman (tampoco con
los ViveDevil); su nombre parece emparentado con el de los 7drya indoiranios, «j6-
venes dados a los excesos» (cf. gr. uelpak, etc): S. Wikander, Der arischer Méinnerbund,
1938.
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Japiter y su entorno

dioses védicos dioses romanas héroes romanos
_—
¥y )
A
VARUNA , [WENTAs | Romulo como
I < MITRA + JUPITER + fundador
DIVS FIDIVS, FIDES
ARYAMAN+BHAGA TERMINVS Numa
T
iI. Indra+los Marut I1. Marte
los gemelos Nisatya Rémudo
con Remo
1L divinidades de la
fecundidad, de
la abundancia, etc.
(Sarasvati, Pasan...)
. 1
[los Visvedevah] - L QUIRINVS = Rémulo
divinizado

I, IT, ITL: fas tres funciones:

maydsculas: principales dioses soberanos;

versalitas: divinidades auxiliares de los grandes diases soberanos;

minuscula redonda: divinidades auxiliares de las dos atras funciones sin refacién di-
recta con la Soberanta;

mindscula cursiva: hombres, reyes de Roma caracterizados funcionalmente;

trazo continuo: homologfa funcional parcial entee divinidades de niveles diferentes;
trazo discontinuo: homologia funcional parcial entre un dios y un hombre.

Asi se enriquece la descripcién del complejo Quirino. Asi se descu-
bre también la originalidad de una teologia romana de la soberania
que sélo se modificari en los Gltimos siglos de la Repiiblica con la divi-
" nizacién de la misma Roma y después con la ascensién de las divinida-
des apreciadas por los primeros soberanos —Venus, Apolo—, finalmen-
te, bajo el principado, con la organizacién de los nuevos cultos
imperiales. '
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CAPITULO V

Los dioses soberanos de los escandinavos

Segiin Marcel Granes, dado a provocadores atajos, desde las costas de
Irlanda hasta las de Manchuria sélo existia una civilizacidn. Afirmaba con
ello que desde la prehistoria ningdn obstdculo natural habia impedido las
comunicaciones, eruptivas u osmoticas, de un extremo al otro de la gran
llanura de Eurasia del Norte, s6lo dividida por la cordillera de los Urales,
ficil de cruzar. En cuanto a los indoeuropeos, es un hecho que las ramas
septentrionales de la familia presentan, respecto a las mevidionales, varios
rasgos originales que recuerdan a los que observamos desde los finougrianos
hasta los tungusos. Lo mds sorprendente es la importancia que adoptaron
formas mds o menos puras de chamanismo: los mismos druidas, tan conser-
vadores en otros aspectos, disponian de técnicas que no imaginaban los
brahmanesy Odinn, colgado de un drbol durante nueve dias, tiempo sufi-
ciente para suscitar los runas, habria sorprendido a Varuna.

Examinemos las cosas de mds cerca. Como es previsible, los celtas son
los que participan menos en este continuum norte-eurdsico. El lugar que
conserv entre ellos el xix, la amplitud y el poder del cuerpo sacerdotal,
la conservacion de un vocabulario religioso, juridico y moral emparenta-
do con el de los itélicos y los indoiranios, hacen de ellos los testigos de lo que
a veces llamamos el fondo periferico indoeuropeo. Al contrario, los germa-
nos, los bdlticos, los eslavos e incluso los escitas despliegan una suerte de
Srente comdin: en su caso, los poderes politicos son menos claros y no funcio-
na ningiin gran cuerpo sacerdotal; la religion piblica atasie en lo esencial
alyefe del grupo, padre de familia o cabeza de la tribu; la sociedad misma
Sforma un conjunto en el que las distinciones, tan marcadas entre la mayo-
ria de los demds indoeuropeos, son atenuadas. Todo ello tiene forzosamen-
te efectos sobre la organizacién de la ideologia. Ast, en la tradicion rusa,
aquél de los tres héroes «de antes de la historia» que representa a la primera
Juncién, Volx o Vol'ga es a la vez chamdn y principe guerrero; a la cabeza
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de su dru¥ina, realtza prodigiosas hazanias no tanto por su valor como por
su magia, su astucia, su don de las metamorfosis, en resumen, por lo que
H. M. Chadwick y N. Kershaw Chadwick laman «his intellectual gifts
and protean character».' Y estos términos podrian aplicarse al Odinn de los
escandinavos. ' ‘

En este libro me limitaré a observar la teologia de los germanos cuyas
caracteristicas generales, ademds de la intrusién del chamanismo, son las

siguientes.

L. Tres caracteristicas de las religiones germanicas

1.° Ante todo, la segunda funcién, las necesidades y la moral de
la guerra penetraron profundamente en la primera, la soberana. No la
suprimieron ni anexaron, a pesar de la rivalidad que segtn Técito en-
frentaba al «dux» y al «rex», sino que la impregnaron y torcieron en su
propia direccién. Este desarrollo ya es patente entre los germanos con-
tinentales que conocié César, en la linde con los paises célticos; alli in-
clusé se agravé por una degradacién de la tercera funcién, al menos en
su forma m4s imperiosa, la agricultura.2 Los germanos septentrionales
no compartieron este desprecio por las actividades agricolas pero tam-
bién entre ellos la guerra, las virtudes y las técnicas que comporta mar-
caron profundamente a la funcién soberana.

2.° Quizas por un efecto de esta exaltacién de la violencia heroica,
con lo que la prepara y lo que la sigue, el conjunto de la religién, a juz-
gar por su forma escandinava, comporta un caricter inquieto, tragico,
pesimista, del que ni los celtas ni los itdlicos, ni los indios védicos —sin
mencionar a los indios posteriores— presentan equivalente alguno: Ef
Varuna de los himnos sin duda es inquietante y los hombres tienen
motivos para temerlo; al menos pueden prever, comprender y, por tan-
to, gracias a una atenta rectitud, evitar sus castigos. Por su parte, a
Odinn le gusta engafiar, depone a quienes se crefan sus favoritos y, en
sus conductas caprichosas, a veces crueles, no se refiere visiblementea
ningin sistema de reglas perceptible a los hombres. En general, las di- .

I. ME. P, p.624-628.
2. De bello Gallico 6,21-22.
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Los dioscs soberanos de los escandivanos

vinidades escandinavas y sin duda las de los germanos del continente,
son muy cercanas moralmente hablando a la humanidad turbulenta
que las honra. Permanecen cautivas de pasiones erigidas en valores,
cuyas consecuencias se desarrollan en una mitologia que quizéds deba a
este interés novelesco el haber supervivido literariamente a la gran
conversién,

3.° Por Gltimo, la teologia escandinava, como la irania, comporta
una dimensién que no aparece ni en Roma ni en los Vedas, pero que
ya era indoeuropea a juzgar por las religiones celtas, el mazdeismo y la
mitologia paravédica que se desarrolla, transformada en <historia»,
bajo la intriga del Mahabharata: la escatologia. La historia del mundo
tiende hacia una ruptura, una destruccién seguida de un renacimiento
y, a ambos lados de esta crisis, s¢ oponen los dioses, dos generaciones
de dioses: por una parte, lucha contra esos antidioses que son los gi-
gantes y los monstruos, pero también mediocridad de caracteres, debi-
lidad de ideales; por otra parte, paz cdsmica, pureza, virtud.

{Qué fue de la tabla teoldgica de las tres funciones? {Qué orienta-
cién recibié la primera? Desde hace casi cuarenta afios, varios estudios
han intentado responder a estas cuestiones fundamentales. Al princi-
pio el trabajo fue entorpecido por la necesidad de compatibilizar la ex-
ploracién, la exposicién y controversias a veces muy intensas. Hoy en
dfa parece que hemos obtenido lo esencial. Me limitaré aquf a resu-
mirlo remitiendo a algunos libros en las que estas opiniones fueron
justificadas frente a los defensores de otras concepciones y progresiva-
mente mejoradas: por mi mismo, en la primera parte de Lok (1948),
en Les Dieux des Germains, 1959 (edicién inglesa corregida, con apén-
dices, Gods of Ancient Northmen, Univ. of California Press, 1973) y en
Du mythe au roman, la Saga de Hadingus, Saxo Grammaticus 1, v-viii, ez
autres essats, 2° ed. 1970 (edicién inglesa, From Myth to Fiction, Univ. of
Chicago Press, 1973); y las visiones generales de Jan de Vries, Alzger-
manische Religionsgeschichte, 2* edicién, I-I1, 1956-1957, el Sr. Werner
Betz «Die altgermanische Religion», en Deutsche Philologie im Aufriss,
2% edicién, 1961, col. 1547-1646, y el Sr. Renault-Krantz, Structures de

la mythologie nordique, 1972.
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2. La triada de los dioses de Upsal

En Escandinavia, en el sistema teoldgico que funciona antes de {a
catastrofe y la renovacién césmicas, las tres funciones son representa-
das por el grupo de los tres grandes dioses que dominan el conjunto de
los mitos y leyendas y que figuran, como grupo, en diversas férmulas.
En Suecia, en Upsal, estos dioses poseyeron hasta el final del paganis-
mo un templo comin que Addn de Bremen pudo describir, junto a
clertas ceremonias que alli tenfan lugar, gracias al testimonio de viaje-
ros alemanes que lo visitaron. Aunque el texto, denso y preciso, se es-
fuerce en definir diferencialmente 2 Odinn, pérr y Freyr, sacando a la
luz su originalidad, por su brevedad no hace justicia a la compleja di-
mensién de cada cual.?

La nacién de los Suenos tiene un templo célebre, llamado
Ubsola, situado no lejos de la ciudad de Sictona. En este templo,
rotalmente ornado de oro, el pueblo venera a tres estatuas de dio-
ses; Thor, el mds poderoso, se sienta en medio, entre Wodan y
Frico. Los significados de estos dioses son los siguientes: Thor
—dicen— preside la atmésfera y gobierna el trueno y el rayo, los
vientos y las lluvias, el buen tiempo y la cosecha; el segundo,
Wodan, es decir, el Furor, dirige las guerras y otorga al hombre

3. Gesta Hammaburgensts ecclesiae pontificum 4, 25-27; texto citado en F.-R.
Schréder, Quellebunch zur germanischen Religionsgeschichte (Triibners philol. Biblio-
thek, 14), 1933, p. 103-104:

25... Nunc de supersticione Sueonum pauca dicemus.

26. Nobilissimum illa gens templum habet, quod Ubsola dicitur, nan longe positurm ab
Sictona civitate. In hoc templo, quod totum ex auro paratum est, statuas trium deortim ve-
neratur populys, ita ut porentissimus eorum Thor in medio solium habeat triclinio; hine et
inde locum possident Wodun et Fricco. Quorum significationes eiusmodi sunt: «Thor in-
quiunt, pracsidet in aere, qui tontirus el fulmina, ventos ymbresgue, serena et fruges guber-
nat. Alter Wodan, id est furor, bella gerit hominique ministrat virtutem contra inimicos.
Tercius est Friceo, pucem voluptatemque largiens mortalibus.» Cutus etiam simulacrum
Singunt cum ingenti priapo. Wodanem vero sculpunt armatum, sicut nostri Martem solent;
Thor autem cum sceptro Jovem simulare videtur... :

27. Omnibus itaque diss suts attributos habent sacerdotes, qui sacrificta populi offerant.
Si pestis et fames imminer, Thor ydolo lybatur, si betlum, Wodani, si nuptiae celebrandae
sunt, Fricconi.
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Los dioses soberanos de los escandivanos

coraje contra sus enemigos; el tercero, Fricco, procura a los mor-
tales la paz y el placer; su idolo posee un miembro enorme. Wo-
dan es esculpido armado, como nuestro Marte, mientras que
Thor, con un cetro, parece imitar a Jdpiter.

Todos sus dioses tienen asignados sacerdotes que ofrecen los
sacrificios del pueblo. Si la peste y el hambre amenazan, hacen
libacién al idolo de Thor; en caso de guerra, a Wodan; si deben
celebrarse bodas, a Fricco.

Sin duda estamos ante un error de interpretacién en ajerarquia de
los personajes. Acostumbrados a la disposicién cldsica donde lo central
es lo principal, los viajeros hansedticos hicieron de Thor el potentissi-
mus e interpretaron su martillo como un cetro,? el cetro de Jupiter, aje-
no sin embargo al simbolismo escandinavo. Otras testigos también asi-
milaron a Thor con Japiter, pero sélo en tanto que dios de la tormenta,
no como jefe de los dioses: el martillo que sostiene manifiesta al rayo y
el trueno, tonitrus et fulmina, no el poder supremo. En realidad, la je-
rarquia de Upsal es lineal: Odinn, bérr, Freyr.

Por otra parte, de cada uno de los dioses sélo se retienen uno o dos
oficios, sin duda importantes: Odina gobierna la victoria; con su do-
minio de las tormentas, los vientos y las lluvias pérr otorga la abundan-
cia agricola y la salud; Freyr, con su miembro desmesurado, controla la
maquinaria del sexo y la fecundidad de las parejas. No obstante, en el
caso de Thor y Freyr algunas palabras del autor amplian el campo de
accidén: al primero se le ruega intervenir si pestis et fames imminet, lo
que le confiere una misién de defensa contra las plagas, y Freyr se opo-
ne directamente a Qdinn, dios de la bellum, en cuanto otorga la paz a
los hombres. Pero estas indicaciones complementarias, conformes 2 lo
que ensefia la literatura indigena, no abarca todavia todo el dmbito ni
todos los medios de cada uno de los personajes.

Aunque Freyr seguramente es tal como lo define Adén, su teologia
no’separa lo que, en todos los pafses, se asocia facilmente, la fecundi-
dad humana y la de la naturaleza; incluso en Upland es ante todo el
garante de la abundancia, principalmente alimentaria y, en las leyen-

4. Losinformadores de César lo tomaron por el martillo del herrero, pues *punraz
es interpretado como «Volcanus», De bello Gallico 6, 21, 2.
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das en las que interviene como un rey de antaiio, su reino no sélo se ca-
racteriza por la paz, sino también por magnificas cosechas y una rique-
za proverbial’

A esta prosperidad pérr aflade, sobre todo en la religién campesi-
na, el refuerzo de una meteorologfa propicia e impide las desgracias
provocadas por alteraciones del tiempo. Pero lo esencial de su natura-
leza es expresado por el martillo que los informadores de Adan de Bre-
men interpretaron mal y cuya utilidad supera al drama de la tormenta:
es un arma. Si el dios aporta fertilidad a los campos es por una feliz
consecuencia de sus duelos contra ciertos gigantes. Ahora bien, prota-
goniza muchos més episodios de la lucha perpetua que, sin referencia
a lalluvia o la tormenta, los dioses emprenden contra estos rivales. pérr
es ante todo un combatiente fuerte y solitario —T4cito lo llama Hercy-
les—, casi siempre de expedicién contra el enemigo, pero cuyo nombre
basta con pronunciar para que surja alli donde se desea su proteccién.®
Si Odinn es el «furor», édr, pérr, realiza sus hazafas en accesos de otro
tipo que los de mddr, més especificamente coléricos.

Odinn fue a quien Adén de Bremen empobrecié mas: ni una pa-
labra evocando sus demds actividades. Ciertamente el libro dice la ver-
dad, Odinn decide el desenlace de las guerras, anima a los combatien-
tes, acoge en su Valholl a los caidos en combate, pero se trata de
aplicaciones particulares, frecuentes y espectaculares, de un poder
mas general. De hecho, decide todo y su modo de accién caracteristi-
co, en la batalla y al margen de ella, es la magia mayor. Ademis, en el
conjunto de los textos escandinavos es reconocido como el rey de los
dioses.

Si Adan de Bremen presenta la triada de modo tan incompleto y,

por tanto, desequilibrado, el mero hecho de que €l o sus informadores™ ™

pudiesen realizar estas reducciones y derivaciones prueba no obstante
que, en la conciencia de los creyentes, la economfa interna de cada una
de las funciones ya no era la que la comparacién de los indoiranios con
Roma incita a considerar primitiva: incluso tras restituir a cada dios la
extensién de su dmbito mediante el conjunto de documentos, resulta
que a testigos no prevenidos los centros de gravedad de estos diversos

S. Ynglingasaga 9y 10; Gylfaginning 11y 13.
6. Por ejemplo al final de la Lokasenna.
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ambitos les parecen situados en lo que sabemos al principio fueron ex-
tensiones o consecuencias de otros elementos mis esenciales:

dioses segitn Addn de en el conjunto
Juncionales Bremen de la mitologia Jfunciones
Odinn - magia L
guerra guerra
- combates singulares 1I
contra los gigantes
bérr fertilidad por la fertilidad por la
tormenta tormenta
paz, placery abundancia general en 1
Frevr fecundidad lapaz y la fecundidad
¥ humana humana

Dejemos de lado a pBrr, ese Vayu escandinavo encargado del atro-
nador oficio de Indra, y a Freyr, o mis bien a Njordr y Freyr, que ocu-
pan juntos buena parte del nivel funcional de los Nisatya (pero susti-
tuyen la gemelidad por una filiacién de estrecha solidaridad), y
consideraremos sélo a Odinn y su entorno.

3. Odinn reyy mago

Las dos caracteristicas arriba sefialadas dominan y explican las nu-
merosas actividades de *Wadanaz.”

Por una parte, es el dios soberano, el primero por su rango; ello
contribuyé (debido a la analogia del panteén galorromano encabezado
por Lugus-Mercurio) a que fuese interpretado como Mercurio tanto por
Técito como por los responsables de los nombres germénicos de los
dfas de la semana. Sin duda a él se refiere T4cito, a pesar de otras pro-
posiciones, con la perifasis regnator omnium deus cuando habla del

7. No multiplicaré las referencias; se pueden encontrar en mis DG. o en las pagi-
nas del Altgermanische Religionsgeschichte 11, de Jan de Vries a las que remito.
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principal dios de los Semnones.® Primero es, en efecto, el rey de los
dioses y, en general, su padre, el «padre universal», Alfz dir” Pero
mantiene estrechas relaciones con la realeza terrestre. Aunque por

ejemplo esté sediento de sacrificios humanos, parece preferir como vic-.

timas a sus colegas reyes.!® Como rey, estd en el origen de dinastias o
series reales de los escandinavos, anglosajones y, con el nombre de
Gapt (cf. viejo escand. Gauzr, uno de los nombres de Odinn) de los go-
dos que describié Jordanes.!! En particular, en el Ynglingasaga, es el
© primer rey, un rey emprendedor, guerrero, conquistador, fundador.

Por extensién, en las épocas en las que lo observamos, también dirige a

la aristocracia de la corte, los oficiales reales.? De este vinculo social,
brillante pero reducido en la toponimia, resulta que su nombre es mu-
cho menos utilizado que, por ejemplo, los de Njérdr o de Freyr, fami-
liares a grupos humanos mas amplios y cercanos a detalles del terre-
no;® y también que los lapones, grandes prestamistas, ignoren lo
esencial de Odinn,'* mientras que han hecho de equivalentes de pérr,
de Njbérdr o de Freyr sus principales dioses.

Por otra parte es mago, poseedor de las grandes formas de la ma-
gla, por oposicién a formas menores y despreciadas que son cosa de di-
vinidades de tercera funcién, los Vanes.!> Naturalmente este caracter
se expres6 —segiin las épocas, los contactos y las influencjas— mediante
técnicas y gustos variados, pero, por mucho que nos remontemos,
practicas y pretensiones chamanicas son importantes en su dotacién,
junto a lo que parece ser més propiamente indoeuropeo, a saber, dotes
intelectuales —cdlculo, invencién, videncia, arte poético, etc.—~ que son
maravillosas porque llevan al extremo cualidades de hombres instrui-
dos. Estos diversos elementos estdn mezclados en la larga enumera-
cién de Snorri sobre los talentos del «rey» Odinn en los capitulos 6 y 7
del Ynglingasaga:

8. J. de Vries, op. ciz., p. 33-34.

9. Ibid. p. 84-85.

10. 16id., p. 49,78,

11. Ibid., p.41.

12. Ibid., p. 49.

13. 1bid., p. 50-54 (cf,, en cuanto a los nombres de personas, p. 54-55).
14. O lo reduzcan al papel de dios de la muerte, de los muertos.

15. Du mythe aw roman, cap. V. )
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Cuando el Odinn de los Ases vino con los Diar a los paises
del norte, sin duda fueron ellos quienes aportaron y ensefiaron
las artes que los hombres ejercieron desde entonces. Odinn era
el mas distinguido de todos y de él aprendieron todos las artes y
oficios, pues fue el primero en conocerlos, y mas que todos los
demis. No olvidemos que, si era tan alabado, es por la siguiente
razén: era tan hermoso, de rostro tan noble, que sentado entre
sus amigos, a cada uno le refa el corazén en su cuerpo. Pero du-
rante una expedicién guerrera parecia terrible a sus enemigos. Y
es que tenfa el arte de cambiar su apariencia y su forma a volun-
tad. Ademas, hablaba tan bien y tan bellamente que todos quie-
nes le escuchaban pensaban que sélo su palabra era verdadera.
Expresaba todo en verso, como todavia se hace hoy en dfa en el
arte llamado poesia...

Odinn tenfa el poder de volver ciegos y sordos a sus enemi-
gos en la batalla, o dejarlos como paralizados por ¢l micdo, y ha-
cer que sus armas cortasen menos que bastones. En cambio, sus
hombres iban sih coraza, salvajes como lobos o perros. Mordian
sus escudos y eran fuertes como 0sos o toros. Mataban a los hom-
bres y ni el fuego ni el acero podian nada contra ellos. A eso lo
llamaban «Berserksgangr».

Cuando Odinn queria cambiar de apariencia, se tumbaba
en ¢l suelo, como dormido o muerto, y se convertia en un péjaro
o un animal salvaje, un pez o una serpiente. Para sus asuntos o
los de los demds, podia llegar en un abrir y cerrar de ojos a paises
lejanos. Ademas, su palabra le bastaba para apagar el fuego y cal-
mar el mar y hacer soplar los vientos hacia donde queria. Tenia
un barco, llamado Skidbladnir, sobre ¢l que surcaba el ancho
mar y que podia doblar como un pafiuelo,

Siempre tenia cerca la cabeza de Mimir que le comunicaba
muchas noticias de otros mundos. A veces evocaba a muertos de
las entrafias de la tierra o se sentaba bajo ahorcados. Por ello le
llamaban el jefe de los Espiritus y el jefe de los Ahorcados. Tenia
dos cuervos a los que habfa ensefiado a hablar. Sobrevolaban los
paisesy le trafan muchas informaciones.

Por todo ello, se volvié sumamente sabio. Ensefié todas estas
artes mediante los runas o los cantos llamados hoy en dia ga/-
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drar, «cantos mégicos». Por ello, los Ases eran llamados «herre-
ros de galdrars.

Odinn era experto en un arte llamado seidr que lo volvia to-
dopoderoso. Al ejercerlo personalmente profetizaba el destino
de los hombres y los acontecimientos venideros, y les infligia la
muerte, la desgracia o la enfermedad. Finalmente, gracias a €l
podia arrebatar a un hombre su inteligencia y su fuerza y darse-
las a otro. Pero esta forma de magia va acompaiiada de tal afemi-
namiento que a los hombres (uiri, Minner) les daba vergiienza
practicarla. Era enseftada a las sacerdotisas.

Odinn sabfa donde estaban escondidos todos los tesoros. Co-
nocia cantos para abrir ante si la tierra, las montafias, las rocas,
los timulos funerarios y, con meras f6rmulas, sabfa alejar todo lo
que vive dentro; entonces entraba y tomaba lo que queria.

Esta colorida descripcién no agota lo que los escandinavos sabfan

de Odinn, ya no un superhombre del pasado sino un dios soberano
alin en activo. Relatos sustanciales explican cémo fue preparado y con-
servado el hidromiel de poesia y c6mo Odinn se apoderé de é1.1°En la
oscura historia de Starkadr, cuya intriga parece remontarse a los tiem-
pos indoeuropeos, el héroe recibe, gracias a un favor especial del dios,
el don de componer los poemas que lo inmortalizardn después de tres
vidas de hombre.!” Cuentan otros textos ~y en este caso domina el cha-
manismo, casi siberiano— como, a través de qué dura iniciacién, de
qué sacrificio de s{ mismo a si mismo adquirié una parte importante
de su ciencia. «S€ —dice en los Hivamal (est. 138-140)—,

S€ que me colgaron del drbol azotado por los vientos
nueve noches enteras,
herido por la espada y sacrificado a Odinn,
yo mismo a mi mismo.

No me gratificaron con pan ni hidromiel,
miraba hacia abajo.

16. J. de Vries, p. 66-71 (Kvasir), 72 (Odreerir).
17. ME. I, primera parte, especialmente, p. 27-30.
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Hice subir a los runas, lo hice llamandolos,
y entonces cai del drbol...

Elegi nueve cantos poderosos... »

En la época en la que los runas aparecieron en Germania, Odinn
era evidentemente designado, el Gnico designado para recibir su custo-
dia y uso.'

Pero otros relatos explican de otro modo la omnisciencia del dios, y
sin duda nos remiten a la elaboracién germanica de una representa-
cién indoeuropea: Odinn es tuerto, pues pagé la videncia con la pérdi-
da, en concreto la cesién como prenda de uno de sus ojos. «Sé —dice la
bruja de la Voluspa (est. 28-29)~,

Sé que el ojo de Odinn estd oculto
en la célebre fuente de Mimir.
Mimir bebe el hidromiel, cada mafana,

™ sobre la prenda de Odinn.»

Asi, el dios soberano omnisciente debe su privilegio a las opiniones
del extrafio Mimir, maestro en sabiduria, pero aparentemente sin acti-
vidad directa.

Obviamente, setfa artificial querer distinguir rigurosamente en
Odinn entre lo que es inteligencia y lo que es magia, lo que depende
de las excelencias del espiritu y lo que se manifiesta en los «estados se-
gundos»: en el mundo indoeuropeo y no sélo en él, magia, saber y ra-
z6n no se disocian. Y esta fusién sin duda es expresada en el mismo
nombre del dios, derivado en -ze de un tema germanico *Woda- (a. es-
cand. édr) que, como substantivo, significa «espiritu» (y también «ins-
piracién», «poesia» incluso) y, como adjetivo, «excitado, furioso, wii-
tend, rasend», y que es emparentado con el nombre italico y celta del
adivino (y del poeta), latino uarzs, galo ovdre, etc.”® El furor por el
cual Ad4n de Bremen define a Odinn, limitando el término 2 la excita-

t8. Sobre la edad de los runas, ]. de Vries, p. 74-75; sobre el ahorcamiento, p. 49;
sobre el apodo Hréptr, p. 73; sobre el Einaiigigkeit, p. 81.
19. J. de Vries, p. 87; sobre el furor, p. 94-95.

203



Occidentalia

que condiciona a un bien. Jan de Vries enumerd los rasgos comunes a
las dos figuras, rasgos sobre todo exteriores, pero que manifiestan na-
turalezas profundas: Rudra también es ckanetra, «einaiigig», se meta-
morfosea ficilmente en animal o se disimula y se vuelve irreconocible,
es cazador, tutela bandas de adoradores que recuerdan a los Einherjar
o a los Berserkir. Los germanos quizés asociaron, fundieron dos es-
tructuras y el elemento «rudriano» introducido en el dios de rango y
estilo «varugianos» habré acentuado los aspectos temibles que siempre
implica el ejercicio riguroso de la Soberania.

4. Tyr, la batalla y el ping

Una de las circunstancias que favorecieron durante mucho tiempo
las teorias que presentan a Odinn-Wotan tal como lo_conocemos,
como a un dios «reciente», es que no imaginibamos otra solucién a un
problema que sélo parecia poder plantearse en términos cronolégicos,
de sucesién: tanto en el continente como en escandinavia existe otro
dios llamado Zix en antiguo-alto-alemdn, Tyr, (< *TiwaR) en an-
tiguo islandés, cuyo nombre (que se explica por p.e. *dyu- o por
p-e. *deiwo-)¥ es evidentemente del mds antiguo fondo lingiiistico y
parece probar que el dios que lo lleva fue primitivamente un dios del
cielo, y probablemente, como el Zeus griego (< *Dyeu-), un dios sobe-
rano. Durante mucho tiempo se afirmé que si ese dios no ocupa el ran-
go esperado y, especialmente en Escandinavia, palidece frente al sus-
tancial *Wadanaz-Odinn, es porque la historia lo sorprende en retirada
y porque en gran parte ya se ha difuminado ante un rival.

Laensefianza de los indios védicos y los mds antiguos romanos nos ™
permite esperar al contrario a una pareja de dioses soberanos y a otra
pareja que, aunque al principio igualitaria, esté de hecho mds o menos
desequilibrada en provecho de uno de sus dos términos (Varuna, Japi-
ter), a expensas del otro (Mitra, Dius Fidius). Ahora bien, *Wadanaz y
*Tiwaz se articulan precisamente segtin esta férmula. Sencillamente,
en el caso del segundo debemos tener en cuenta, més atin que con el
primero, reorientaciones propias del mundo germanico: alli donde nos

27. Germ. *Tiuz, mis bien *Tiwaz.
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disponfamos a reconocer a un dios del derecho y los acuerdos, los veci-
nos de los germanos reconocieron a primera vista, a un Marte; en su
tratado mitolégico, Snorri empieza poniendo de relieve el Ambito del
Marte romano para definir a Tyr (Gylfaginning, 13):

Todavia hay un Ase llamado Tyr. Es muy intrépido y muy
valiente y tiene un gran poder sobre la victoria en las batallas.
Para ello, conviene que los hombres valientes lo invoquen.

{Duplica por ello la funcién de Odinn? No. En lo poco que sabe-
mos de €l, nada evoca las fuerzas migicas que son el principal recurso
de las intervenciones de Odinn. No tiene a Berserkir ni a Einherjar.
No se transforma. Parece incluso que, en la colacién de la victoria, no
actGa caprichosamente como Odinn: los <hombres valientes» que lo
invocan reciben ¢l efecto natural de su valentia —lo que en sociedades
en las que los valores guersreros ocupan el primer puesto es una impor-
tante forma de la justicia, del derecho. Un rasgo lo opone incluso es-
tructuralmente a *Woddnaz-Mercurio: segiin los germanos occidenta-
les que informaron a T'4cito (Germ. 9), Mercurio es el Ginico que recibe
victimas humanas, Marte, y también Hércules, es decir *Tiwaz y
* bunraz, se conforman —salvo excepciones—~ con victimas animales: el
asesinato por el asesinato no es pues del gusto de estos dioses mds pro-
plamente guerreros.

De hecho, *Tiwaz parece haber sido el patrén de una forma o de
un sustituto del derecho, de un derecho no absoluto sino obtenido o re-
conocido por medios algunos de los cuales son, segin nuestras concep-
ciones, juridicos mientras otros resultan de la fuerza, el prestigio o la
intimidacién.?® El bing que decide en los conflictos internos y la bata-
lla que decide en los conflictos externos son variedades de un mismo
tipo. La naturaleza guerrera del bing es descrita por Ticito (Germ. 11-
13) en el caso de los germanos continentales: consident armati... nihil
neque publicae neque privaiae rei nisi armati agunt... Para aprobar, sacu-
den sus frimeas y la sefal de asentimiento mds honorable es armis lau-
dare. La Escandinavia medieval e Islandia ofrecen el mismo espec-
taculo: a pesar de la «paz de bingy, a pesar del desarrollo de un derecho

28. Sobre todo lo siguiente, véase J. de Vries, op. ¢zz., p. 10-26.
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casi moderno y la presencia de grandes juristas, también allf se retinen
armados y para aprobar blanden la espada o el hacha o golpean el es-
cudo con la espada. Hasta el punto de que los relatos de los juicios, que
ocupan tanto lugar en las sagas como los relatos de los combates singu-
lares en la Iliada, a menudo tienen desenlaces dramdticos. Simétrica-
mente, la batalla es entendida como un juicio, —vdpndémr, «el juicio de
las armas», dice una perifrasis usual. Ademds, si los guerreros, una vez
soltados, se exceden, los jefes guardan las formas antes y durante la ba-
talla: al provocar a Mario, Boiorix le da a elegir el lugary el diaen el .
que se enfrentaran sus ejércitos, y a veces un combate singular, verda- -
dero duelo judicial de estrictas normas, es sustituido, con las mismas -
consecuencias de derecho, por la batalla colectiva. L
Por esta interpenetracién del derecho y la fuerza, esta transferencia’
del arbitraje humano al juicio de los dioses, el Mitra de los germanos es
tan inquietante como su Varuna. El, que deberia hacer que los hom-
bres «se entendiesen», armonizar sus acciones, presidir acuerdos y con--
ciliaciones, es lo contrario de un yaraydjjana. En la Lokasenna, el bur- -
16n cierra asi la boca de Tyr quien pretendia abogar por otro dios: '

iCillate Tyr! Nunca supiste
restablecer la paz entre dos adversarios...

Y con estas palabras, Snorri concluye la historia del lobezno Fenrir
encadenado: «Desde entonces, T¥r no es lamado settir manna, pacifica-
dor, conciliador de hombres». Estas expresiones, que enuncian de forma
negativa el caricter del dios, dejan entrever la afioranza de un derecho
mas exacto, constatan un fracaso tanto de Tyr como de los hombres que '
se confian a él.

5. Elmancoy el tuerto

La historia del lobo encadenado manifiesta perfectamente la natu-
raleza de ese derecho en el que todos los procedimientos, incluso los
mis sagrados, son actos de guerra (Gylfaginning, cap. 13 y 21).” Cuan-

29. Sobre el Tuerto y el Manco, véase. MV 2, p. 163-168; ME. 11, p. 268-283.
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do naci6 Fenrir, los dioses sabfan que estaba destinado a devorarlos
y decidieron neutralizarlo antes de que creciese. Odinn, el dios ma-
g0, hizo fabricar por especialistas un lazo tenue como un hilo de seda
pero de una solidez a toda prueba, y los dioses propusieron al lobezno
que se dejase atar por ese hilo inofensivo, 2 modo de juego, para ver
c6mo se desataria. El lobo, desconfiado, acepté con la condicién de
que uno de los dioses, como garantfa (az ved:) de la sinceridad del jue-
g0, pusiese una mano en sus fauces. El Gnico voluntario fue Tyr. El
lobo se dej6 atar y no pudo librarse: permanecerd asf, impotente, hasta
el final de nuestros tiempos, hasta el dia en el que las fuerzas demonfa-
cas liberadas emprendan un combate contra los dioses y destruyan el
mundo. Cuando comprendié que le habfan engafiado, el lobo mordié
y corté la mano derecha de T¥r, la mano-prenda. Desde entonces es
etnhendr, reducido a tener s6lo una mano, pero los dioses recibieron la
larga tregua que deseaban.

Como vemos, la escena se desarrolla en el dmbito del derecho, pero
aunque el lobezno siga el juego, exige y recibe una garantia de la que
después dispone sin mirarnientos; sus colegas divinos sélo utilizan el
procedimiento para engafiarle y en la persona, en el cuerpo mutilado
de TYr se expresa, consecuencia y simbolo, esta concepcién discuti-
ble de la prenda.

Este mito no sélo define a T¥r por si mismo. Lo define doblemente
respecto a Odinn: primero en la accién, en la que Odinn, el mago, hace
fabricar el lazo maravilloso que T¥r, el jurista o en funciones de jurista,
tiene por Gnico papel hacer aceptar; después en las mutilaciones, pues
Odinn renuncié a uno de sus ojos para adquirir su saber y su poder ma-
gicos y Tyr sacrifica su mano en un acto de derecho. En otras obras, su-
brayé el paralelismo de esta pareja del Tuerto y el Manco con la que for-
man, en laleyenda romana de la primera guerra de la Repiblica, los dos
salvadores, el tuerto Cocles («el Ciclope») y el manco Scaevola («el
Zurdo»). Horacio Cocles, ya sea por disposicién natural como por una
antigua herida, sélo tiene un ojo, que contribuye a aterrorizar, a mante-
ner los enemigos a distancia; Mucio Scaevola, para hacer creer al dios
enemigo en una mentira que salvard 2 Roma, pone su mano derechaen
el fuego v la deja quemar. También se ha comparado al dios manco es-
candinavo con el héroe irlandés Nuadu «de mano de plata», el antiguo
dios Nodons, quien también pierde un brazo. Pero Nuadu no forma
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pareja con un tuerto y las circunstancias de su mutilacién no son clara-
mente funcionales,*® de modo que el paralelismo completo se reduce,
hasta ahora, al Edda y a la <historia» romana, con diferencias en la fa-
bulacién que excluyen el préstamo y por tanto recomiendan la explica-
ctén por una herencia comGn. En Roma, ademads, las mutilaciones no
son aplicadas a las dos figuras épicas que se nos ocurrirfan primero, a
saber al «varupiano» Rémulo y el «mitriano» Numa, sino a dos otras
figuras cuya relacién con la primera funcién es por lo menos distendi-
da. No podia ser de otro modo: entre los dioses de la mitologfa una mu-

tilacién simbélica es muy propicia para otorgar paradéjicamente la
funcién cuyo 6rgano suprime; en la «historia» romana, una vez muti-
lados, los principales personajes son descalificados por una magistratu-
ra 'y, de hecho, tras sus hazafias, Horacio Cocles y Mucio Scaevola sélo
son honorarios que desaparecen de los relatos. La India, aunque no
opone de este modo a un soberano tuerto y a un soberano manco ha ut-
lizado ampliamente el tema de las mutilaciones capacitantes; encon-
tramos especialmente a un Savitar sin manos (y él es quien impulsa el
sacrificio) y a un Plsan desdentado, reducido a comer papillas (y él es
quien protege la carne con pies, el ganado). ‘

6. Los usurpadores

La coexistencia de Odinn y de Tyr, lejos de suponer un problemay
requerir una interpretacién evolucionista, es pues la forma adoptada,
entre los germanos, por la biparticién esencial de la soberanfa. Un pro-
blema accesorio aparece en dos relatos de Saxo Grammaticus —¢dos
dobletes?— donde vemos a Othinus destronado temporalmente y susti-
tuido durante esa ausencia por un personaje de menor envergadura,
llamado ora Ollerus, ora Mitothyn. Esta relacién de antagonismo y eli-
minacién reciproca es fundamentalmente diferente de la relacién de
complementariedad, de oposicién sin conflicto, que es la de Varuna y
Mitra y, naturalmente, la de Rémulo y de Numa. No obstante, puede
que uno de los tipos contaminase al otro.

30. A pesar de diversos intentos en MV, 1 y 2% edicién (1940, 1948).
7

210



Los dioses soberanos de los escandivanos

«Ollerus» es el dios Ullr,*! de quien desde hace tiempo hemos se-
fialado que en la toponimia casi excluye a Tyr: éste figura en muchos
nombres de lugares en Dinamarca y en unos pocos en Suecia y No-
ruega; por contra, Ullr no se encuentra en los paisajes daneses mien-
tras que aparece con islotes de gran densidad en Noruega y Suecia
central. Por consiguiente, a veces se ha pensado que Ullr y Tyr no
eran sino dos especificaciones de un mismo funcionario divino. De
hecho, junto a rasgos guerreros atestados sobre todo en las perifrasis
poéticas y que pueden explicarse del mismo modo que la relacidn de
T¥yr con la guerra, Ullr (A¢lakvida 30} tiene el privilegio de ver prestar
los grandes juramentos con su anillo, @z Aringi Ullar, ¢ indicaciones
desgraciadamente muy breves dan a entender que se interesa mds
que otros dioses por los detalles de la vida, de la industria humanas:
segan Grimnismdl 42, «el primero en tocar ¢l fuego se gana el favor de
Ullr y de los demis dioses»; es el «Ase ({quizds el inventor?) de las
raquetas para la nieve» (Ondurds), el «esquiadors (skidferr); el exa-
men de la toponimia muestra que sobre el terreno a menudo fue aso-
ciado a divinidades detercera funcién: caracterfsticas todas mitrianas.
En todo caso, su nombre *wulpu- equilibra perfectamente, en la
perspectiva de la Soberania bipartita, al de Odian, y ello tanto mejor
cuanto que existe una forma accesoria de Ullr, Ullinn, constituida
* con el mismo sufijo que a partir de ddr, produjo Odinn; en godo, por
ejemplo, wulpus (la misma palabra que el latino uultus «rostron) es la
gloria majestuosa, 865, mientras que el adjetivo wops traduce
douwpovitduevog, del mismo modo como el sustantivo escandinavo
édr designa todas las variedades materiales y morales de la agitacion
frenética —movimiento rapido y furioso del mar, del fuego, de la tor-
menta—,'y significa también por extensién «cbriedad, excitacién, ge-
nio poéticor.

En cuanto al otro «usurpador», Mitothyn,*? como mejor se explica
su nombre es por el sustantivo en antiguo escandinavo myjétudr, literal -
mente el «<medidor», que designa el destino (pues -inz es el articulo de-
finido sufijado), es decir, algo muy cercano al védico Bhaga, a su vez
tan estrechamente asociado a Mitra. En todo caso, lo Ginico preciso que

31. J. de Vries, op. cit., p. 153-163.
32. Dumythe au roman, cap.vit {cf. MV2, p. 155-159); J. de Vries, p. 103-104.

211



Occidentalia

Saxo dice de este Mitothyn es que, durante su efimero gobierno, cam-
bi6 el régimen de sacrificios:

Afirmaba que la cblera y el resentimiento de los dioses no
podian ser aplacados mediante sacrificios unidos y mezclados;
asi, prohibié dirigirles oraciones colectivamente (communizer),
estableciendo para cada uno de los dioses libaciones separadas
(discreta superum cuique libamenta),

reforma que Othinus se apresuré en abolir tan pronto recuperé su
cargo.

Este mito remite la reforma a la gran preocupacién de los dioses,
los sacrificios, y define dos tipos de ideal, cuando no de practica econé-
mica: Mitothyn quiere propiedades privadas, separadas, de los patri-
monios; Othinus dirige un comunismo basado en la propiedad colec-
tiva. El sisterna de Mithotyn es el de Escandinavia desde la alta Edad
Media y cuyas implicaciones sagradas fueron estudiadas por Olsen en
su libro de 1930, Aregdrd og Helligdom, mientras que el sistema de
Othinus es el que César describié en el excursus de De bello Gallico (6,
22) consagrado a los germanos continentales:?

Ninguno tiene posesidn ni heredad fija (neque quisquam agr:
modum certum aut fines habet proprios}; sino que los alcaldes y =
regidores cada afio sefialan a cada familia y parentela que bacen
un cuerpo tantas yugadas en tal término, segin les parece y el
afio siguiente los obligan a mudarse a otro sitio (anno post alio

transire coguni) >

De este régimen —tedrico o real, riguroso o atenuado, poco importa
aqui—, los germanos daban, segitn César, cinco razones, varias de eflas
claramente «odinicas»: temfan 1.° perder el gusto por la guerra debido
a un uso prolongado de la agricultura; 2.°, ceder a la avidez campesina
con las injusticias que implica; 3.°, volverse exigentes en cuestién de

33, MV, p.154-159.
34. Julio César, La guerra de las Galias, traduccién de José Goya Muniain y Ma-
nuel Balbuena, Ed. Iberia, Barcelona 1962. Vi
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confort; 4.°, ver formarse entre ellos, por amor a las riquezas, facciones y
discordias; 5.°, finalmente, argumento positivo, el régimen comunita-
rista es apto, segiin decian, para satisfacer y contener a la plebe, «pues
cada uno constata que sus recursos son iguales a los del més poderoso».

Asi, aunque los rasgos mitrianos abunden en Ullr y «Mitothyn», €l
hecho de que la relacién de estas figuras con Odinn sea de hostilidad y
no de complementariedad, que haya usurpacién temporal y no colabo-
racién o sucesidn, el hecho también de que Saxo sea el Gnico en con-
signar estos mitos novelados no permite ninguna conclusién en firme.

7. Los soberanos de reserva

La pareja, muy desigual, que forman Odinn y Tyr no recibe el re-
fuerzo de ningln soberano menor: Odinn domina en solitario la pri-
mera parte, sombria, de la historia del mundo, T{r no estd menos solo
en la parte que le queda, y ambos, como casi todos los dioses, esperan a
desaparecer para siempre en la catistrofe de la que saldrd un mundo
mejor, e incluso excelente, presidido por otra generacién de dioses:*®
los hijos de pérr encontrarin el martillo de su padre, la hija de la diosa
Sol sustituir a su madre y dos hijos de Odinn, Baldr y Hodr, heredarin
la funcién de su padre. De hecho, para ellos supondri la feliz conclu-
sién de un gran drama personal, pues al principio Baldr y Hadr forma-
ron parte del mundo de Odinn, pero ambos eran victimas de una fatali-
dad: Hédr era ciego y una de las clausulas del estatuto de Baldr, del
luminoso, puro y justo Baldr, era que sus juicios no «se sostenfan», no
se realizaban. Peor ain: el demonfaco Loki tramé una maquinacién
que los envié junto a Hel, al pais de los muertos que no han tenido la
suerte de caer en combate; allf esperan ellos también la bacalla escatols-
gica en la que si bien no participardn permitird su reaparicién y la de lo
que parece ser su reino comun.

En otra parte®® expuse razones para interpretar estos dos persona-
jes ~el joven y el ciego— como la culminacién de los soberanos meno-

35. Gylfaginning 37-38, 61.
36. DG - GAN., cap. 11l «The Drama of the World: Balder, Hoder, Loki»; ME. 12,
p. 222237
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res, transformados en sus naturalezas, sus lugares, sus destinos por la
intervencién de la escatologia: una pareja de categorias inutilizadas en
Roma como en los Vedas, lo provisional y lo definitivo, el «antes» mal
planeado y el «después» logrado, implicé otra distribucién de los sobe-
ranos. Cabria la tentacién de ver en esta mutacién una originalidad de
la teologia escandinava si no fuese porque, como vimos, en Irlanda el
Hijo Joven sustituye por toda la eternidad al padre, el dios soberano
Dagda, y, sobre todo, el Mahabharata, considerado como la trasposi-
<ién épica de una mitologfa muy antigua, vecina pero diferente de la
de los Vedas y dominada, como la escandinava, por una perspectiva es-

catolbgica, presenta una configuracién de reyes y casi reyes —éstos tras-

posiciones de Varupa y de Mitra, aquellos de Aryaman y de Bhaga—
muy cercana a la que confiere a los relatos de los Eddas una fuerza dra-
matica tan grande. Pero el objetivo del presente libro se detiene en el
umbral del Campo de los Kuru, antes del Crepisculo de los Dioses.
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NOTA FINAL

Tales son los primeros datos de los que salicron exploraciones tan
diversas, teoldgicas, filoséficas, litdrgicas y literarias, especialmente
aquellas catalogadas en el Prélogo. Algunos son datos centrales, los re-
lativos a la articulacién de las tres funciones; los demds, inherentes ala
primera funcién, la Gnica parece ser para la que los #si védicos, los re-
formadores iranios, y después los doctores indoeuropeos, se preocupa-
ron por dibujar, mds con conceptos que con imdgenes, una tabla cohe-
rente.

En el 4mbito indoiranio la investigacién encontré la materia de es-
tudio en su estado mds favorable, dada la naturaleza propiamente reli-
giosa, la antigiiedad y laebundancia de los testimonios accesibles. En-
tre los pueblos occidentales, a pesar de la presentacién atenta y
relativamente estructurada de los tratados mitoldgicos del cristiano
Snorri, los germanos distan de haber aportado el equivalente, —sin
mencionar nuestro desconocimiento de casi todos los rituales escandi-
navos. En cuanto a la m4s antigua religién de Roma, el conservaduris-
mo y el espiritu juridico de sus fieles permiten observar claramente la
anatomia y fisiologia de los dos fragmentos de teologia aqui considera-
dos pero, como todos los tratados de los especialistas han desaparecido,
debe ser reconstituida a partir de un gran ndimero de indicaciones ge-
neralmente breves, dispersas en textos heterogéneos, pero afortunada- -
mente convergentes.

Estos balances «provinciales» ponen en evidencia corresponden-
cias y divergencias; éstas resultan tanto de una diversidad ya adquirida
antes de la dispersién como de evoluciones separadas de los «campos
ideoldgicos» tras la dispersién. Por todas partes subsiste el esquema de
las tres funciones, expresado en listas candnicas de dioses. En todas
partes subsiste la biparticién de la funcién soberana con grados desi-
guales de progreso en los procesos de supresién del «lado Mitra». Pero,
en torno a estas constantes, tuvieron lugar reorganizaciones desde an-
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tes de los primeros documentos: asf, como tercer término de la lista ca- ..
nénica, lo que en Roma ponen en primer plano con «Quirino» noesnj
lo que los indoiranios explicitaban en los gemelos Nasatya ni lo que

manifestaba, en el templo de Upsal, el ingens priapus de Freyr.

Las diferencias mas notables se sitdan, en el interior de la pnmera

funcién, en la relacién de la pareja de soberanos menores con la pareja
de grandes dioses. Relacién sin cronologfa en la teologfa védica, pero
en todas las demaés relacién de generaciones, o al menos «de antes
y después», con especificaciones variadas: en el Mahabharata, los héro-
es desmarcados de Aryaman y de Bhaga, tios del héroe desmarcado de
Mitra y al principio aliados con los adversarios de éste, s6lo se unenaél

con una total eficacia funcional tras la gran batalla, transposicién asu -

vez de una crisis escatolégica. En e} Iran zoroéstrico, las Entidades que

sustituyen a los mismos Aryaman y Bhaga, Sraofa y ASi, son ciertasy <

permanecerdn activas, y en el bando «bueno» hasta la crisis escatolégi=
ca, pero s6lo después mostraran toda su talla junto a Ahura Mazdi. En

Roma, donde la crisis, transpuesta en historia, es referida en ¢l pasado -
(fin del regnum e inicio de la libertas), los homélogos de los mismos Ar-

yaman y Bhaga, Juventas y Término, son topogrificamente, en el em- -
plazamiento capitolino, «anteriores» a Japiter, en cuyos colaboradores -

se «convierten» después, gracias a su empecinamiento. Los escandina-
vos mantuvieron la escatologfa en el porvenir pero pusieron en reserva::
a los herederos de los soberanos menores indocuropeos para que en .-

este porvenir sustituyan a los dioses soberanos actuales, que habrdn -

perecido: durante todo el tiempo que vivieron en el mediocre mundo .

divino de antes de la crisis, las decisiones del joven conciliador estuvie-

ron condenadas a la impotencia y el otro, el que habria sido el justo

repartidor de bienes y suertes, sélo conservé del Bhaga védico-su lado—=

malo, su ceguera v, sin saberlo, realiz6 la mayor hazafia de todos los
tiempos; sélo después de la crisis ambos presidirdn fraternalmente la
vida de una sociedad divina renovada, purificada.

Puesto que las aniquilaciones y los renacimientos del mundo in-
terfieren asi en la teologia de la Soberania, nos gustarfa poder observar
y comparar simétricamente a los dioses soberanos de los pueblos indo-
europeos en sus relaciones con el otro extremo de la historia, el co-
mienzo, la cosmogonia. Actualmente varias cosmogonfas estdn ex-

* puestas al pdblico: la estrictamente védica del Sr. Norman Brown,
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«The Creation Myth of the RgVeda», JAOS. 62, 1942, p. 85-98, y la que
~ el Sr. F.B.]J. Kuiper puso a punto hace tiempo y de la que acaba de dar
un resumen, «The basic concept of the Vedic religion», History of Reli-
gions 15,1975, p. 101-120; la muy reciente del Sr. Bruce Lincoln, «The
Indo-European Myth of Creation», 167d., p. 121-145; la que el Sr. Boris
L. Ogibenin, «Structure d’'un mythe védique, le mythe cosmogonique
du RgVeda», La Haya (Mouton), 1973. Estas cuatro propuestas, redac-
tadas desde puntos de vista y mediante procedimientos diferentes, no
concuerdan. Personalmente, todavia no veo el modo de abordar un te-
rreno semejante con la minima seguridad exigible; ateniéndome al
punto de vista comparatista, incluso los mitos escandinavos, iranios e
indios de sacrificlo o asesinato primordial (del Buey, del Hombre),
que a menudo han sido puestos en paralelo, estdn agenciados de modo
demasiado diverso para que de ellos pueda extraerse el esbozo de un
prototipo comn.

En cuanto al método, a 1o largo del libro me he esforzado en resal-
tar las articulaciones de los amilisis y los razonamientos. Respecto a los
medios y el alcance del trabajo, me limitaré a subrayar cuatro puntos
que sélo pudieron mencionarse de pasada.

1.° El estudio partié en toda circunstancia de la consideracién de
los-hechos mis exteriores: agrupaciones de divinidades, simetrias, je-
rarquias, frecuencias relativas, afinidades, antagonismos; el estudio
interno de cada tipo divino no vino hasta después. Comprendemos f4-
cilmente la necesidad de este procedimiento: en un politeismo, un
dios, aunque sea el mas importante, en generai s6lo se define en sus re-
laciones con un cierto nlimero de otros dioses, por su lugar en un con-
junto ordenado, por su papel en uno o varios mecanismos de los que
s6lo es una pieza. Si primero no reconocemaos, en sus lineas maestras o
en su articulacién, este conjunto y este mecanismo, sin perjuicio de re-

.tocar después los planos, corremos el riesgo de no poder localizar ni el
contorno ni el centro de la zona de actividad del personaje: asf nacie-
ron tanto el «Marte agrario» de Mannhardty de Domaszewski como el
Mitra confuso y desviado del Sr. Gonda. De hecho, como en todas las
ciencias de observacion, la bisqueda de la estructura y fa atencién por
el detalle van a la par, controlindose mutuamente en un perpetuo vai-
vén; pero la primerisima ojeada a la materia debe ser dirigida desde -
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una altura suficiente para que la provincia teolégica que consideramos-

aparezca de entrada en sus principales rasgos de organizacion.
2.° Aunque evidente, la etimologia de un nombre divino raramen-
te es un buen punto de partida. Todo dios de cierta importancia escapa

a la servidumbre de su nombre. A veces un mismo nombre designa, en
dos partes del &mbito indoeuropeo, a divinidades que han divergido

tanto que ya no pertenecen al mismo conjunto. El caso tipico es el de
los herederos de *Dyen- (*Div-), etimolégicamente «Cielo Lumino-

so». En la India, Dyduf (Div-) se quedé confinado en esa definicién

naturalista, con la amplia paternidad y la casi pasividad que suelen de-
rivarse de €l. Al contrario, el Zelg (AF-) griego, el Juppiter (Jou-) ro- -
mano se ajustaron tanto al sisterna de las tres funciones que, a primera. -
vista, garantizan ellos solos todos los oficios del nivel superior. Inversa- -

mente, entre la unidad indoeuropea y la emergencia de las sociedades -

india, romana, germdnica, etc., por azares de historias separadas en la
estructura trifuncional bien conservada, los dioses de la misma fun- =
cién casi siempre llevan nombres de diversos origenes: Japiter por
ejemplo, es el homélogo de Varuna, como también lo es, con mds ori-
ginalidad, el Odinn escandinavo. Consecuencia: la etimologia del -
nombre de Varuna, disputada por raices que significan «cubrir, «de-
clarar», «elegir», permanece més que incierta sin que ello perjudique
en nada al estudio directo y comparativo de su comportamiento; la del -
nombre de Mitra, «Contrato», es mas que probable, pero el concepto
que proyecta no es sino uno de los aspectos de una competencia cuyo

alcance sélo revela la observacién.
3.° La comparacién no revela nada sobre los acontecimientos de la
prehistoria, migraciones, estaciones, contactos, imperios efimeros o

ciales. Después, como antes, somos incapaces de reconstituir, de entre-

prolongados, triunfos y catidstrofes con sus consecuencias étnicas y so-

ver las crénicas que, en mil, dos mil o tres mil afios, produjeron,a par-

tir de un prototipo comin o de prototipos vecinos, las tablas teolégicas
y los corpus mitolégicos atestiguados en los primeros documentos.
Para decidir la fecha de Zoroastro no basta con reconocer el procedi-
miento por ¢l cual el o los reformadores iranios crearon la lista de las
Entidades mediante una reinterpretacién de la lista de los dioses de
las tres funciones: aunque otras razones siempre dan preferencia a los
albores del siglo sexto, nuestro anilisis se ajusta igual de bien al déci-
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mo, que miss Mary Boyce pretende volver a poner de moda. De la
comparacién obtenemos un premio suficiente para no tener que afia-
dir como gratificacién satisfacciones ilusorias. Asimismo, hoy en dia
ciertos arquedlogos piensan poder etiquetar sobre el terreno las huellas
de estancias relativamente largas durante los desplazamientos de los
indoeuropeos «orientales», Quizds tengan razdn, pero esa es otra in-
vestigacién que todavia no sabemos si confluird, mediante refuerzos
y correcciones reciprocas, con la investigacién ideoldgica aqui em-
prendida.

4.° En cuanto a lo que sigue siendo la Tierra Prometida de todo es-
tudio 1deolégico, en particular de toda «mitologia comparada», a saber,
el descubrimiento de leyes en el funcionamiento de la mente humana,
dejamos a otros la esperanza de que esté al alcance, sino en la palma de
la mano. Insensibles al espejismo de los racimos que traen los explora-
dores, sabemos perfectamente que el camino serd duro, largo, secular
aunque ninguna catistrofe nos condene a resbalar o a retroceder a la
espera de un nuevo comienzo. Necesitaremos comparaciones gené-
ticas del mismo tipo quesas nuestras en otros 4mbitos ademds del
indoeuropeo —en todas las «familias» culturales de miembros geogra-
ficamente alejados— que nos permitan también jalonar evoluciones
divergentes, como un haz, a patrtir de prototipos comunes; necesitare-
- mos también ilimitadas comparaciones tipoldgicas que revelen tipos
de carriles de evolucién; necesitaremos sobre todo enormes progresos,
hoy en dia inimaginables, sobre la fisiologia, sobre la dindmica de las
* células y estructuras cerebrales que como los espiritualistas saben per-
fectamente condicionan la realizacién de todo pensamiento discursi-
vo. ¢Significa eso que, limitados y provisionales, Aic et nunc, nuestros
résultados carecen de interés para los amantes de las ideas? De ningtin
modo, pero, llegados a este punto, el interés es més estético que cienti-
fico y lo que proponen para asombro del lector es ante todo la libre, la
infinita fecundidad de la mente humana. A este respecto, los espec-
ticulos de interés no escasean. Por ejemplo, entre los germanos de Es-
candinavia y otros lugares encontramos todo el gradiente de las tres
. funciones reducido ante nuestros ojos a una semifuncién a causa del
desbordamiento de la segunda en la primera hasta el punto de que
el dios del derecho es interpretado como un Marte por los informado-
res de T4cito. Y en todas partes, hallamos una gran diversidad en los
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dos representantes canénicos de la tercera funcidén: dos gemelos en los-
Vedas y en Boghazkéy; dos Entidades de nombres simplementes aso-
nantes en el caso de Zoroastro; en Roma, un Quirino, gemelo también,
pero pronto librado de Remo a quien no invita al culto; en Escandina-

via, un padre y un hijo, Njérdr y Freyr, pero estrechamente ligados en
las leyendas y de actividades casi parecidas. La conservacién, a pesarde

su debilidad relativa, del dios soberano del «lado Mitra» reviste formas

muy diversas: si los dos grandes soberanos atn estin pricticamente -

equilibrados en los Vedas y en la transposicidn zorodstrica, Dius Fi-
dius casi se ha fundido en Japiter y Tjr —traicionando de hecho su vo-

cacién al convertirse en lo contrario de un conciliador— se subordinasa
Odinn como hace la totalidad de dioses. Y cuéntas ensefianzas supone

en el campo ideolégico de Roma la evolucién de los soberanos meno-
res que, junto a los grandes soberanos, protegian desde siempre unola
cohesién y la duracién de la sociedad o de la nacionalidad, el otro
la justa distribucién de los bienes y las suertes, y, como trasfondo, los.
golpes imprevistos del destino desmintiendo el ideal con la experien=

cia. En el lugar que ocupan hoy eq la India Aryaman y Bhaga, Roma .

aloja en el mismo santuario de Jipiter a una Juventas que resalta, pri-
vilegia la parte més Gtil, militar y germinativamente hablando, de la
sociedad, y a un Término que vela por el respeto de los limites y cede el
manejo del capricho a una divinidad original, Fortuna; después, en

plena historia, captados por el imperialismo romano, Término reniega

de sf mismo asegurando a la Ciudad un dominio sin limites y Juventas,
olvidando a los iuuenes de Roma, vela por la supervivencia de un impe-
rio desnacionalizado... Sin duda estas transformaciones y torcimientos

tienen explicacién, pero digdmonos que, en las mismas condiciones de

tiempo y espacio, habrian podido producirse otros y no se han produci=
do. El espiritu humano elige sin cesar entre sus riquezas latentes. {Por -
qué? {Cémo? :
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LAS TRES FUNCIONES EN EL RGVEDA
Y LOS DIOSES INDIOS DE MITANI

En la introduccidn estudiamos en detalle dos de las atestataciones del
grupo de los «dioses de Boghazkdy» que contienen los himnarios védicos y
los rituales. En 1961 fue presentado un balance mds extenso con el titulo
«Les “trois fonctions” dans le RgVeda et les dieux indiens de Mitani», Aca-
démie royale de Belgique, Bulletin de la Classe des Lettres et des
Sciencies Morales et Politiques, 5% serie, 47, p. 265- 298. Este articulo se
oponia al que el Sr. Paul Thieme publico ¢l afio anterior, <The “Aryan”
Gods of the Mitanni Treaties»#JAOS. 80, p. 301-317. Sigue vigente. Re-
produciré aquf, mejorados en algunos aspectos, los pdrrafos 1-13.

1. La investigacidn, a través de los textos védicos, de testimonios so-
bre la-«ideologia tripartita», en el sentido preciso en el que empleo esta
palabra, abarca varias series de nociones. Las principales son: 1a serie
de los tres grupos de hombres que componen, al menos idealmente,

‘toda la sociedad (sacerdotes; guerreros; ganaderos-agricultores), con
la de los principios correspondientes (brdhman, ksatrd, vif); series de
nociones que, sin aludir directamente a estas tres actividades, se distri-
buyen en los mismos 4mbitos (sagrado y poder; fuerza y victoria; rique-
za, fecundidad, salud, etc.); finalmente, la serie de divinidades atesti-
guada también, en el siglo XIv antes de nuestra era, en el tratado
mitanio-hitita de las tabletas de Boghazkdy (Mitra-Varuna, Indra, am-
bos Nisatya). Como en los casos mds instructivos de un mismo texto
sale pricticamente la materia de dos o tres de estas ribricas, no es facil

. ni prudente tratarlas por separado.

2. Podemos empero sefialar que la primera serie —profusamente
utilizada en los libros en prosa con los nombres clasicos de los varna
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(brahmand, raganya o ksatriya, vaiSya)— sélo estd presente en muy pocos
pasajes de los himnos. Al margen de una estrofa del purusasiikta (RV,
10,90, 12 = AV. 19, 6, 6)! y de algunos textos del AtharvaVeda (as, 5,
17,9, una de las estrofas que este himno aiiade a RV. 10, 109; 19, 32, 8,
donde ﬁ'rya sustituye o evoca diferencialmente a vaifya),? sélo uno es
incuestionable: en RV. 8, 35, tres estrofas consecutivas, en las que el

resto es idéntico, empiezan con versos simétricos:’

16 Favoreced al brdhman, favoreced las oraciones (dhiyah)...
17 Favoreced al ksatrd, favoreced a los hombres (n7n)...*
18 Favoreced a las vacas (dheniz)), favoreced los visaj...

1. Esta estrofa se encuentra en otras compilaciones védicas con pequefas varia- -

ciones que no afectan a los nombres de las clases.

2. En dos parejas, brahma-rajanya, Sitdri y drya. Aqui, drya, més especificamente
opuesto a sudrd, designa probablemente al conjunto de los hombres drya, pero, como
los hombres de las dos primeras funciones primero fueron escogidos especialmente de
entre la multitud, el lector piensa en €l resto de esta multitud, en los veisya cuando a
continuacién ve drya. En los tres textos citados, el hombre de segunda funcién es lla-
mado r@janya, no ksatriya. :

3. «ner- et uiro- dans les langues italiques», REL, 31, 1953, p. 175-176, mC]orado'
en [R., 1969, p. 225-241, donde se oponen los valores de vird (3° funcxon) y de ndr (2*y
12 £) en fé6rmulas védicas. i

4. La nocién de ksatrd es ambigua, o més bien esta nocién unitaria india tiene dos .
polos que es casi imposible reunir en francés en una sola palabra: «Herrschafts, «puis<
sance» tal vez, pero ora considerada como soberania establecida, general, gobernante
(«poder temporal», junto al bréhman, «poder espritual», decia A, Coomaraswamy con
un anacronismo intencionado), ora considerada en lo que a menudo es su origen,
siempre su soporte, su manifestacién mds evidente, su tentacién: la fuerza fisica, espe-
cialmente la de los guerreros. En la terminologia aqui empleada, equivale a decir que
el ksatri es equilibrado ora sobre su polo de primera funcién, al difuminarse sus aspec=:
tos violentos (p. e. RV. 7, 60, 11), ora sobre su polo de segunda funcién, al difuminarse
su aspecto de administracién (p. e, en plural, RV. 8, 37, 7). El contexto casi nunca per-
mite decidirse. Encontraremos la palabra dos veces en las estrofas citadas en el curso
del presente estudio, en ambas opuesta a bréhman y en ambas asociada a otras palabras
que prueban que es de segunda funcién: en los RV. 8, 35, 174, es aclarada por ¢l plural
de ndr, que, en las oposiciones formularias, designa al hombre heroico {ver n. prec.);
en RV. 1, 157, 2bc (véase p. 229, n. 16}, las dos parejas de nociones paralelas brdhman
~ ksatrd y ghrté «mantequilla sacrificiab ~ prrand «batalla» estdn dispuestas en una
antitesis en la que prtand, paradéjicamente asociado al brdhman, depende del &sarrd y
lo caracteriza, mientras que el ghr#d, instrumento de culto, paraddjicamente asoctado
al ksarrd, depende del bréhman.
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Ademds, por encima de los hombres de la guerra y los vi%a#, la fun-
cién sagrada no estd presente en sus agentes, sino solamente en su
principio y sus medios.

Los demds pasajes alegados o que podrian ser alegados no exhiben
esta estructura simétrica, la Gnica que garantiza la intencién clasifica-
toria del poeta.” Uno de los m4s probables es sin duda RV. 10, 80 (a
Agni), el grupo de las estrofas 4 y 5, que parecen aludir a los mismos
«tres estados» que distinguen en sus valores arcaicos a vird «el hombre
productor» o «el hombre-riqueza (hijos, auxiliares, multitud)» y a ndr
«el hombre heroico», tomando el A como tipo del <hombre sagrado», y
agrupa a los tres emparejados en expresiones simétricas:

4. Agni da la riqueza (drdvinam), que tiene por ornamento a
los vird (virdspesah),® da un fsi que gana miles (ysim ydh sahdsra
sandti), Agni ha guiado el sacrificio hasta el ciclo. Las formas de
Agni estan repartidas en muchos lugares.

5.AAgniesaquien invocan los 75 de todas partes con himnos
(ukthair fsayo vi hvayante), Agni (a quien invocan) los hombres
apresurados que marchan al combate (ndro yimani bhaditasah)...

Elfinal de la estrofa completa esta enumeracién de los tres tipos de
hombres, como ocurre también, en la enumeracién de animales (los
pajaros del cielo, los bovinos).”

5. Pienso sobre todo en el Sr. Apte, «Were castes formulated in the age of the
ReVeda?», Bull. of the Deccan College, Research Institute 2, p. 34-46, ~A causa de [a am-
bigiiedad de r@jan (comparable con la de satrd: véase Kratylos, IV, 1959, p. L11,n. 1} y
a pesar de la preferencia de los himnos por rajanyd en el segundo nivel (véase mis arri-
ba, n. 1), dejo de lado el texto que compone visah, bréhman y rdjan (RV. 4,50,8). La tei-
ple titularidad de Agni parece trifuncional: kavf (1* tuncién), gradpati o vispate (3* £.),
yitvan (2* f,, teniendo en cuenta el valor de la patabea determinada por E. Benveaiste,
BSL. 38,1937, p. 103-112; cf. Dumézil, /bid., p. 39,1938, p. 185-193).

6. Sobre la extensién de -2k neutro en este tipo paco usual de adjetivo, véase A. A.
Macdonell, Vedic Grammar, 1910, p. 228 (12 exc. 6 de ellas en el RgVeda) y el Altind.
Gramm. de Wackernagel-Debrunner, I11, 1929, p. 288.

7. Que estas estrofas estén estructuradas, reuniendo intencionadamente a los tres
tipos de hombres, es posible gracias a la estrofa 3, estructurada de otro modo, que reii-
ne cuatro favores personales de Agni a hombres nombrados.
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3. En general, en esta serie de hombres, como en los demds, cons-
tatamos sin sorpresa que los textos propuestos son himnos o fragmen-
tos de himnos dirigidos a divinidades que por su teologia tundamental
o una intencién ocasional incitan al poeta a celebrarlos o a orarles en
tanto que trivalentes u omnivalentes; esta omnivalencia se enuncia fi-
cilmente, con o sin términos generalizantes, a través de las tres funcio-
nes.

Eltipo de la divinidad fundamentalmente omnivalente y trivalen-
te es Agni. En todo lugar, en toda cosa, Agni estd en su casa y un him-
no entero (RV. 2, 1) es consagrado a identificarlo con la mayorfa de
dioses. Pero, mas en concreto, es triple, en relacién por ¢jemplo con los
tres niveles del universo y con los dioses de estos niveles. Asi, en sus
himnos hallamos el mayor ndmero de férmulas trifuncionales, aun-
que no sean muchas. Acabo de citar una, relativa a los tres tipos de
hombres (RV. 10, 80, 4-5).2 Y he aqui otras dos, relativas a tipos 0 me-
dios de accién. En 1938, Emile Benveniste comenté en este sentido
RV.8,71, 12, asi traducido por Louis Renou:

iAgni con vistas al sacrificio divino (devayajydya), durante la
ceremonia, Agni primero en las oraciones (dhisi); Agni en el
combate (drvazi); Agni para la prosperidad del campo ((saitraya
sadhase)0

Podemos discutir sobre el valor preciso de drvas (varias veces opues-
to en el himnario al plural de dAi como, en gitico, aurvat es opuesto a
vahma «oracién» en Yasna 50, 7),'' pero en esta estrofa sin duda se abor-
da sucesivamente el culto, la victoria, guerrera o deportiva, y los logros
agricolas. o . R

8. Véase también, mds arriba, p. 224, n. 3.
9. «Traditions indo-iraniennes sur les classes sociales», JA. 230, 1938, p. 545-549.
Benveniste piensa que esta divisién funcional resplandece en todo el himno. .
10. La traduccién de Geldner es muy improbable. En sus notas textuales y exegé- .
ticas, H. Oldenberg planteaba corregir ksaitriya por ksétriya, a causa del acento; el sen-
tido no habria cambiado (454. de Géteingen, 13, 3,1913, p. 133).
11. En Yasna, 11, 2, aurvas participa en la triparticién funcional como el animal
correspondiente al 4@3ur (caballero), yuxtapuesto al zzozar (sacerdote; animal: el buey)
y al ¥*asar (labrador; planta: el Azoma); cf. Benveniste, art. cit., p. 538.
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4. Tras decir en la estrofa 5 cd que el clan, la vif cuyo anfitrién es
Agnise impondrd mediante el sacrificio a los (demds) mortales, ¢l poe-
ta de RV. 5, 3, distribuye en la estrofa 6 ¢d una triple oracién al dios,
previendo, parece ser, las tres principales ocasiones de esta superiori-

dad:

(Concédenos, oh Agni, la victoria sobre los mortales) noso-
tros, en la batalla (samaryé), en los actos cultuales de los dias (vi-
ddthesv Ghnam), nosotros por la riqueza (raya)."?

5. Los Marut no son explicitamente declarados «triples», trifuncio-
nales, como lo es Agni. Pero esa es precisamente su naturaleza. Aun-
que pertenecen fundamentalmente a la segunda funcidn (jévenes gue-
rreros atmosféricos, armados, tropa de Indra), mantienen relaciones a
menudo exaltadas con el agua y la fecundidad, en tanto que hacedores

12. Geldner redne arbitrariamente los dos primesos términos: «in dem Wettbe-
werb bei den tiglichen Opfern». En cuanto a viddtha, L. Renou, Etudes védiques et
paninéennes, 3,1957, p. 36 (ad RV. 1,92, S¢): «Thieme Unters. p. 35 parte juiciosamen-
te de “reparto” (rajz vi-dhi- modificada en vid[h]-, después vid-), para llegar a matices
diversos, normalmente a “sacrificio”; aqui “por los ritos”»>. Mds adelante, Renou suele
traducir «reparto de los bienes, rep. donativo» —como honorarios de sacrificios. De to-
dosmodos, si retenemos la etimologia del Sr. Thieme, actos rituales o retribucién de
estos actos, la presente expresién casi s6lo puede aludir a las articulaciones rituales re-
gulares de los dias, del calendario. La interpretacién de los Untersuchungen, 1949, p.
38, en «Verteilung der Kriegsbeute nach der Schlacht» es excluida por dhndm: las bata-
lfas no tienen lugar en «dfas» fijos; Thieme considera que «bei den Verteilungen der
Tage» es un modo de decir «bei den Verteilungen der Tagesbeute»; no veo cémo pasar
de este plural a este singular, de esta generalidad regular a esta accidental precisidn (3,
8, Sab no es un argumento: dandm sélo figura en la expresion sudinatvé dhnam de a
—que de hecho es arbitrario comprender «wenn die Kampftage giinstig anbrechen»—,
expresién muy general, yuxtapuesta, pero sin relacion, en samaryé y viddthe de b: Agni
(el ya) nacido, nace «en la belleza de los dias», es decir sin duda en lo que los Mabino-
gion galos llaman «la juventud del dfa», ya se trate de dias de combate como de dfas de
sacrificio {respecto a este sentido, cf. las expresiones reunidas en los Unters, p. 45]; en
este mismo himno, en la estrofa 10, las dos mismas nociones son recuperadas por los
locativos vikavé y prtanijyesu). ~En cuanto a samaryd, |a palabra designa una verdade-
ra batalla o una competicién, especialmente entre sacerdotes oficiantes, comparada ex-
plicitamente o no a una batalla (lo que quizés es el caso en 3, 8, 56, pero no en 5, 3, 6¢,
dada la estrofa precedente que prueba que «nosotros» ao designa especialmente a los
sacerdotes, sino al pueblo, la vi¢ en cuyo nombre hablan y ofician).
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de Lluvia; por otra parte, numerosos textos los presentan como chan-
tres, como hechiceros provistos de palabras, himnos, oraciones efica-
ces, e incluso como sacerdotes (5, 29, 3, en vocativo, brakmano mary-
tak; cf. las primeras comparaciones de las que son objeto al principio
de 10, 78 antes de la del 7@jan y 1a de los mdrya: vipraso né minmabhip...
devavyé nd yajiiaih)."® Asi, no nos sorprende leer la oracién con la cual
RV. 5,54, 14 les pide todo, —un todo analizado segin las tres funciones
y completado, coronado por la mencién de un buen rijan:

yitydm rayim Maruta sparhdviram
yiydm fsim avatha simavipram
yitydm érvantam Bharatiya vijam
yiaydm dhattha rﬁ’j&nam Srustimintam.

iVos sois, Marut, quien (dais) la riqueza consistente en vird
deseables; vos quien ayudais al g5i, chantre de melodias; vos
quien dais a Bharata corcel (¢rvantam) y victoria (o botin, envite,
vdjam); vos quien procuréis un rey que se hace obedecer!

6. Los tres Rbhu son divinidades trivalentes de modo distinto a
Agni pero igualmente estable. Sus tres obras maestras y los dioses be-
neficiarios los ponen en relacién, diferenciada o colectivamente, con
las tres funciones.!® Asi se explica que uno de los himnos que le dirigen
sea casi totalmente trifuncional. En su primera estrofa, RV. 1, 111, ce-
lebra (aumentandolos a cuatro, en el tercer verso, con otro milagro, el
rejuvenecimiento de sus ancianos padres) estas tres obras maestras
cuya ejecucidén consagré la gloria e incluso aseguré el rango divino de
los tres obreros taumaturgos:"® el carro veloz que permite a los Asvin™
sus giras de beneficencia, los dos caballos del combatiente Indra, la
vaca mégica del dios sacerdote Brhaspati. Con la estrofa 2 empiezan
las oraciones.

13. Cf. mi comparacién de los Marut con los Fravasi del zoroastrismo, J4. 242,
1953, p. 18-24; K. Barr, Avesta, 1954, p. 199.

14. Véanse los andlisis y comparaciones (germénica, romana) en Tarpeta 1947, p.
207-214.La explicacién de RV. 1,111 fue expuesta en un curso del Collége de France, el
8 de enero de 1953, asi como la de la mayoria de textos relativos a Agni aqui presentados.

15. Cf. especialmente RV. 1, 161, 6.

228



Las tres funciones en el RgVeda y los dioses indios de Mitani

2. no yajfidya taksata rbhuméd véyah
krétve ddksaya suprajavasim isam
ydtka ksdyima sérvaviraya visi

tin nah sirdhaya dhasatha sv indriydm.

Modeladnos, para el sacrificio (yajAdya), una fuerza vital (do
una bebida de ofrenda?) de la naturaleza de los Rbhu, para la
energia (en sus dos formas, krdtu y diksa) una fuerza muy gene-
radora; para que moremos tranquilamente con una vif com-
puesta de hombres (vird) al completo (o sanos), conferid a nues-
tra tropa guerrera (§drdhaya) el vigor de Indra.

Con un segundo verso de relleno, que se limita a duplicar al pri-
mero (las dos variedades de fuerza designadas por is. y vdyah. son muy
cercanas; kratu y déks.a pertenecen al menos parcialmente, a la misma
zona semantica que yajfid),16 la estrofa requiere, en los otros tres: 1.0
los medios de un poderoso sacrificio; 2.0 una vida tranquila y préspera
(ks.i-) de la masa (vif, también esencia de la tercera clase social), y de
una masa sarva-vira, sin laguna o sin enfermedad;17 3.0, finalmente,
para asegurar (yatha) esta vida tranquila, las cualidades heroicas, «in-
dricas», necesarias para los especialistas en el combate, a este s”ard-
ha(s) en el que el Sr. Stig Wikander reconocié la sociedad de los jove-
nes guerreros.18 Como vemos, las oraciones son respectivamente de la
primera, tercera 'y segunda funcién. -

Tras una estrofa que desarrolla toda ella la oracién de victoria (ji-,
sak-) con su objeto y sus consecuencias econdmicas, «la adquisicidn, la
ganancia» (sdzf), viene una cuarta estrofa muy interesante: 1.°, en tres
versos, invita primero a beber el soma a unos dioses asociados a los
Rbhu destinatarios del himno (también nombrados en plural, con el
nombre de dos de ellos, «los» Rbhu, «los» V3ja) esto es, a los mismos
dioses del tratado de Boghazkdy, —Indra es calificado, vista la circuns-

16. Sobre krdru y ddksa, véase mis artiba, p. 116.

17. Sayana: sarvair virath putradibhir upetaya visa prajaya saha. Cf. en Roma, con
un matiz vecino, los Quirites (civiles, por oposicién a los milites} y Quirinus (dios repre-
sentativo det tercer nivel en la triada precapitolina): de *co-uiro-.

18. Der arische Minnerbund, 1938, pp. 45-50.
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tancia, de «jefe de los Rbhu» (Rbhuksin), después, en un verso que
también aqui duplica al precedente, reforzado por sus compaiieros ha-
bituales, por el §drdha que lidera, los Marut; 2.%, tinalmente, en el verso
4, en tres dativos, solicita a esos dioses reunidos (¢€) tres servicios:

4. rbhuksanam Indram & huva iitdya
Rbhan Vigan Marditah sémapitaye
ubhi Mitriviruni niindm Asvina:
té no hinvantu sirdya dhiyé jisé.

Pido ayuda a Indra jefe de los Rbhu, a los Rbhu, a los V3ja, a
los Marut, para beber ¢l soma, a la pareja Mitra Varuna, ahora,
a ambos Asvin: que nos favorezcan en la adquisicion, en la ora-
cion (o el pensamiento devoto), en la victoria.

A pesar de Karl Geldner,' no hay ningiin motivo para construir los
tres dativos del verso 4 de otro modo que como enumeracién de térmi-

nos homogéneos, ni comprender ninguno de estos tres términos de otro

modo que en su valor usual:®° coinciden con las tres oraciones de la es-
trofa 2 y, como ellas, se distribuyen en las tres funciones, que también

resultan ser el hilo conductor del hirano. Sefalemos que acaban enuna.

estrofa que empieza enumerando, ademds del engrandecimiento de
Indra antes explicado, a los dioses del tratado de Boghazkéy.?!

7. Aqui encuentra su lugar natural la explicacién de RV. 10, 125 =
AV. 4, 30 (a Vac), desarrollada en la introduccién, véase mas arriba,

pp.31s.

19. Aqui Geldner todavia combina arbitrariamente los tres dativos, aunque remi-

taal,27, 11 ¢, donde sblo hay dos (d/zz}/éyé}ziya) y donde traduce mejor «zu (frommen)

Gedanken und Sieg». Grassman, aqui: «<zu Gewinn, zu Mut (impropio) und Sieg».

20. Sayana traduce efectivamente sdtdye (sambhajaniyayd dhandya) y jisé (jetum
satranam jayarthamea), pero interpreta sin motivo dhiyé segln sgtdye (dhanasadhydya
karmane). El valor religioso (oracién, pensamiento devoto) de 447 domina sobrada-
mente en el RgVeda (L. Renou, en los Etudes védigues et paninéennes, también lo laici-
za como «inspiracién (poética)»).

21. La quinta y Gltima estrofa, en sus dos primeros versos (los dos Gltimos son una
cldusula com@n a casi todo ese grupo de himnos), recupera en la oracién dos de los da-
tivos anteriores (en las formas satim y samaryajit).
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8. A veces un poeta del RgVeda, sin duda por alguna devocién par-
ticular o por una circunstancia que nunca conoceremos, desea atribuir
la omnivalencia a upa divinidad que, normalmente, sélo tiene una
competencia limitada. Casos semejantes no son tan NUMErosos como
podriamos esperar en una religién ya sensible a lo que serd la gran ten-
tacién de la India cldsica, la confusién de los dioses miltiples en prove-
cho de la Divinidad, representada esencialmente por uno de ellos.
Pero los hay, incuestionables, en los que la omnivalencia puede expre-
sarse,.como en los casos anteriormente sefialados, por referencia a las
tres funciones, con o sin prolongaciones.

Es lo que ocurrié al menos una vez a los Asvin en el himno RV. 8,
35% a ellos dirigido, y del que extraje al principio los tres versos simé-
tricos que piden a los gemelos divinos que favorezcan al brdhman y las
oraciones, el ksatrd y los guerreros, las vacas y los visah (2). Los Asvin,
en la inmensa mayorfa de los textos en los que son invocados o men-
cionados, no tienen tantas preocupaciones. Aunque en estos centena-
res de versos encontremos algunos que les afiaden un epiteto o les diri-
gen una peticién concerrtiente a la guerra®® ({qué dios importante de

22. La explicacién completa de los RV. 8, 35, fue expuesta en varios cursos de la
Ecole des Hautes Etudes, en febrero de 1949.
= 23. Adn queda controlar las apariencias en cada caso: P. Thieme, en el articulo
que citaremos més adelante da el siguiente ejemplo (p. 315 a}: «The horse they (= los
Asvin] have given is ahzhdn in 1. 118. 9 “dragon killing”, like Indra himself. De hecho,
dieron, Hevaron a Pedu un excelente caballo blanco, esencialmente rapido (no hay
otro epfteto en 7, 71, 5) pero que recibe naturalmente todo tipo de epitetos laudatorios
¢ hiperbélicos, que vence en las carreras como en la guerra (1, t19, 1G) y ¢s por ello una
verdadera fortuna ~Bhaga— para sus amos (10, 39, 10}, «que mata a tado lo que se lla-
ma dhi» (9, 88, 4); en ninguna parte se dice que se lo hayan dado para la guerra: el Gni-
co texto que sugiere una razdén para esta ofrenda dice que Pedu tenia hasta entonces
un mal caballo (1, 116, 6 aghdsviya); esa ofrenda se incluye asf en el tipo habitual de
sus servicios y, si fa excelencia del caballo que ofrecen es descrita en términos de carre-
ra y de guerra, es porque esa es forzosamente la forma de excelencia del caballo, como
la de la vaca es proveer leche (de alli su otro milagro, el de la vaca estéril que vuelven
lechera); ello no los caracteriza a si mismos como guerreros o patronos de los guerre-
ros. ~Thieme afiade: «The attribute rudravartant, RV. 1, 3, 3, most probably does not
- allude to their peace loving nature, but to their character as tighters {against evil],
whether we translate “of terrible [chariot-] course” or, “of the course of Rudra”.» Este
epiteto reservado a los Agvin, se halla en contextos (1, 3, 3; 8, 22, 1 y 14; 10, 29, H1) que
no contienen ninguna idea de combate y Geldner sin duda acierta al explicarlo por la
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un politeismo, qué santo de la devocion popular no excede antes o des-

pués los limites de su definicién?), estas pocas excepciones no prevale-

cen ante la imagen coherente que presentan toda su mitologia sin ex-

cepcién y su culto; ninguno de los numerosos favores que han hecho a

Jos hombres y a algunos animales es guerrero: rejuvenecen a los ancia-

nos, curan a los enfermos y mutilados, aparean, enriquecen, entregan,

reinen, salvan del naufragio y de la persecucidn, dan animales mara-

villosos, refrescan en las hogueras, hacen surgir la leche o el hidromiel,
etc.: buscarfamos en vano un duelo, una batalla.

Unica caracteristica que los Agvin comparten con Rudra, el arte de curar (igual que B. .
Schlerath, Das Konigtum im Rig- und Atharvaveda, 1960, p. 11}; de hecho son invoca-
dos varias veces como «dos Rudra (¢o rudra®}» en estrofas nada guerreras (1, 158, 1
«buenos son los dos Rudra de maltiples consejos... »; 5,73, 8 «Vosotros dos Rudra, que
amiis el mddhu»; 5,75, 3 «venid a nosotros, Agvin, trayendo tesoros, vosotros dos Ru-
dra de pistas de oro, vosotros de dones generosos», etc.; igual que en 8, 26, 5, donde se
alude a las hostilidades, dvisah, sélo se pide a «<ambos Rudra» que permitan pasar de '
largo, par-dti, librarse, todo lo contrario de combatir y vencer; misma observacién para -
el dvéso bhdvatam sacabhdva de 1, 157, 4d) - En 8, 10, 2, la traduccién del hapax
asuhéasd por «whose weapon is swift» no estd probada: por una parte; en el resto no se:
alude a un arma de los Advin, por otra parte, una de las caracteristicas de sus carreras es
ser sumamente ripidas, mds que el pensamiento (1, 117, 2), mas que un guifio (8, 73, -
2): por ello el epiteto quizés alude a una «velocidad de flecha», —a menos que, como.
piensa Geldner («Rossetreiber»), ésej no tenga en este caso el sentido de «arma» sino:
que sea un derivado abstracto de 4i- en el sentido de «guiar (répido) un carro, unos ca--
ballos» (cf. atuhéman). En cuanto al hecho de que, en este pasaje, sean «<named by the
side of Indra-Visnii» no prueba un carcter indriano sino mds bien un carfcter diferen-
cial de tercera funcién pues la frase completa es: «Invoco a Brhaspati (el dios sacerdo=""
te) y atodos los dioses, Indra-Visnt, a'los Asvin gsuwhésasid» — En cuanto a v#trahantami
aplicado a los Asvin en 8, 8, 9y 22, véase mas abajo p. 233. ~Leyendas conacidas de
los Brahmana (S. Lévi, La doctrine du sacrifice dans les Brahmanas, 1898, p. 71-72}
muestran a los Asvin vencedores en carreras, especialmente con su carro tirado por bu-
Iros, en una carrera que tiene fugar en la boda de Soma y de Strya; algunos himnos
aluden a estas victorias (8, 22, 1-2); evidentemente no los califican como a dioses gue-
rreros, como tampoco el adjetivo purorathd «aquél cuyo carro va delante», en 10, 39, 11

a pesar del modo de interpretar el texto de Schlerath, l.c.; Schlerath, p. 124, también ol-
vida probar con una referencia su afirmacién: «in der Not der Schlacht erscheinen
plorzlich aufihrem Wagen, selbst wie Kimpfer anzusehen, die Agvins... ». Respecto a
visanam... rdtham, en 1, 157, 2, véase la nota siguiente. ’
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Por una razén desconocida,™ un poeta de la familia Kanya,
Syavasva, en este himno 35 del octavo libro (ocho grupos de tres estro-
fas), quiso ampliar [a teorfa de los Asvin. Asi lo hizo:

24. Podemos aventurar una hipétesis. Este poeta, o esta familia de poetas, habria
hecho fructificar un germen trifuncional que ya existia en el mismo servicio de los
Asvin. Razones convergentes, aportadas por S. Wikander (su hijo y sus homdglogos épi-
cos Nakula y Sahadeva) y por mi mismo (la analogia de la pareja avéstica G5u¥ Urvan
y Drvaspa), incitan a pensar que los dioses gemelos, solidaria pero distributivamente,
favorecian a la ganaderia de los bovinos y los caballos. Con la leche necesaria para la
preparacién del soma, con el ghytd, mantequilla derretida, uno de los efementos esen-
ciales de las ofrendas, su pareja proporcionaba pues la materia del culto, mientras que,
con el drvat, el corcel, condicionaban la victoria tanto guerrera como deportiva. Asi,
desde cierto punto de vista, eran los apoyos actives de las otras dos funciones y, a lo
sumo, {os agentes primeros de estas funciones. Un texto al menos parece revelar una
doctrina de este tipo. RV. 1, 157, 2, solicita a los Asvin, destinatarios del himno:

ghrténa no mddhuna ksatrdm uksatam
asmakam brdhma priandsmjinvatam

Rociad de mantequilla derretida ¢ hidromicl nuestro 4saerd, tavoreced a nuestro
brikman en los combates.

Creo que estos dos versos—una de las pocas articulaciones de brdhman y de ksatrd
en el RgVeda— se basan en una doble idea: 1) la de fos servicios mutuos que se rinden
las dos funciones superiores, la primera ungiendo y consagrando 2 la segunda, y la se-
gunda fortaleciendo y defendiendo victoriosamente a la primera; 2} la idea de que es-
tos dos servicios s6lo son posibles gracias a los medios puestos a disposicién de las fun-
ciones superiores por la tercera, la vaca lechera y el caballo edpido: la vaca, can el ghred
que aporta, es loada explicitamente en la primera oracién (junto al mddhu, especiali-
dad alimenticia de los Asvin}; en cuanto al caballo, instrumento de la victoria en los
combates, aunque en ta segunda sélo esté presente implicitamente, por las batallas
(preandsu) que hace ganar, el himno menciona al menos con insistencia en cuatro es-
trofas de seis, incluida la Gltima, al carro de los mismos Advin (sin orientar la imagen
hacia algo que no sea la velocidad en general: 1. los Asvin han atado su carro yitave,
2ur Fahrt»; 2. «cuando, oh Asvin, atéis fuerte vuestro carro, ssapam... ritham... », ex-
presién también aplicada a los Asvin en 5, 75, 1, en un contexto nada guerrero, en el
que sélo se alude a la prontitud de sus servicios; la estrofa 3 entera concierne al carro,
todavia en tanto que répido; 6: «sois médicos con los remedios, conductores de carro
con las técnicas del carro... »). Dicho de otro modo, en una hermosa sintesis, el poeta
muestra a los Asvin desempefiando ellos mismos, en provecho del 4satrd, el oficio de
sacerdote, con la leche y el hidromiel que, teéricamente, se limitan a proporcionarle, y
después, en provecho del brdhman, el oficio del combatiente (cf. Indra «ayudando» al
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1.° por una parte, asocidndolos a todo tipo de dioses (desde la pri-
mera triada de estrofas y en las variaciones del estribillo}?® y en particu-
lar (Indra s6lo era sustituido por sus compaieros, la banda de guerre-:
ros atmosféricos, los Marut) a las divinidades que también les asocia la
lista del tratado de Boghazkdy, de modo que, antes de las extensiones
de las estrofas 14 y 15, la estrofa 13, excluyendo el estribillo, reconsti-
tuye esta lista:

mitravdrunavantd utd dhdrmavanti
mardivanta jaritir gachatho hdvam... Asving.

Acudid a la llamada del chantre, acompaiiados (literalmen
te: provistos) por Mitra-Varuna y el dhdrman (una de las forma
),¥ acompafia

del orden que caracteriza a los dioses soberanos),
dos por los Marut... oh Asvin.

brdhman en las batallas: 8, 37, 1), sin duda, aunque la cosa no sea explicitada, con los’
mismos caballos que teéricamente se limitan a atar a su carro. En expresiones como
ésta (y la estrofa 6 alude de nuevo al hsarvd, calificando a los dos Asvin de #grz «fuertes»,
término de segunda funcién), se inicia el tema de los Agvin trivalentes, trifuncionales
desarrollado en el octavo libro por Syavisva y también, coma veremos, por Vatsa:
~Aunque su condicién de «asvin», al indicar una relacién esencial con los caballos; sin
duda otorgaba a los Gemelos una apertura a la segunda funcién, otra via de unién co
la primera era su relacién particular, dificil de interpretar, con un concepto que tiene su;
especificacién més frecuente, religiosa, en esta funcién: dhi’ (dhiyah «pensamientos dé
votos, oraciones... »), cuyo sentido propio parece ser «vista, vision (interior)».
25, En los diversos estribillos de las triadas de estrofas es una constante: sajdsas
Usési Siaryepa «asoctados a la Aurora y al Sol». En la primera triada, los dioses y las ent
tidades asociadas (al instrumental) son: L. Agni, Indra, Varuna, Vispu, los Aditya;lo
Rudra, los Vasu; 2. todas las dhiyah, el Mundo, el Cielo y la Tierra; 3. todos los dioses
contados en 3 x 11 {cf. JMO. IV, p. 157-159), las Aguas, los Marut, los Bhrgu. La ldea
directriz es evidentemente la omnivalencia.
26. En esta triada de estrofas, ¢l estribillo une a los Aditya con la Aurora y el Sol P
Ademis, en la estrofa 14, los dioses asociados (por adjetivos acabados en -mant, -vant): -
son los Angiras, Visnu y de nuevo los Marut; en la estrofa 15 (¢los?) Rbhu, (élos?) Vaja- -
y de nuevo los Marut. s
27. ddhdrman rambién personificado? Serfa la dinica vez en todo el himnario. En:
todo caso, dhdrman es una de las buenas expresiones del primer nivel: como recordare-;
mos, en el «fondo mitico del Mahibharatas (S. Wikander), Dharma personificado esy
en tanto que padre de Yudhisthira, un rejuvenecimiento de Mitra. =
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2.° Por otra parte, al concederles una competencia universal, y es-
pecialmente trifuncional:

a) en cuanto a los «estados sociales», cuyos principios son el brdh-
man, ¢l ksarrd, la vis (est. 16, 17, 18);

) en cuanto a los servicios requeridos (est. 10, 11, 12), especial-
mente en la estrofa 12:

hatdm ca $dtriin ydtatam ca mitrinah
prajam ca dhattdém drdvinam ca dhattam...

Matad a los enemigos, haced que los contratantes se entien-
dan,? conferid posteridad, conferid riqueza...

La primera y las Gltimas oraciones remiten claramente a la funcién
guerrera y la funcién econdémica; la segunda, la juridica, por mitrinah,
alude evidentemente al dios soberano Mitra, a cuyo vocabulario perte-
nece también la raiz yaz- (los Aditya, y particularmente Mitra, son los
llamados yataydjjana). ~

Es posible que esta «trifuncionalizacidn» de los Ajvin fuese un ca-
racter propio de los Kinva, pues la tinica otra atestacion probable que
tenemos viene de otro miembro de esta familia, Vatsa (RV. 8, 8, 9):

i vam vipra ihivasé

‘hvat stémebhir ASving
dripra vftrahantama

1d no bhiitam mayobhiiva.

El chantre os ha pedido ayuda con sus alabanzas: oh inma-
culados, oh los mas victoriosos (vytrahdn), sed pues para nosotros
. 2
de esencia refrescante.”’

28. Para simplificar, elijo sin discusién la wraduccién del Sr. Thieme (art. citado
mis abajo, p. 244, n. 44) «array (= keep in agreement)»; sobre el sentido mids probable
de yaz-, véase mis arriba, p. 68, n. 24,

'29. Aunque aqui no haya simetria sintictica pues dos de los adjetivos estdn en vo-
cativo y el otro, atributo, en nominativo, existe empero homogeneidad légica: las tres
cualidades son atribuidas al mismo ser y no se condicionan unas a otras; a pesar de la
diferencia de casos, sélo es una enumeracién.
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vytrahdn es tipicamente «indriano», de segunda funcién, y a-ripré
«sin mancha», designa en todos sus demds usos a la pureza ritual, mo- .
ral o divina, que depende del 4mbito de lo sagrado; mayobhi, estadisti-
camente, es de tercera funcidn, y se aplica en 37 empleos, 7 veces a los
Asvin (dos de ellos en tanto que médicos), 3 veces a la medicina, 1 vez
a las piedras que prensan el elixir de la vida, 8 veces mis a dioses 0.2
elementos relacionados con las aguas (Parjanya; las lluvias, las aguas-
mismas, los rfos), 2 veces a la riqueza, 2 veces 4 las vacas, I vez a Pity,
el alimento personificado, 1 vez al seno materno,.1 vez a la gota de
soma en tanto que «conquistadora para nosotros de bueyes, carros, -
oro, sol, aguas»*’ De modo que esta triple calificacién recuerda curio=
samente al triple nombre de la gran diosa irania Aradvi Stira Anah1t :
«la Himeda, la Fuerte, la Inmaculada».

9. Las tres funciones aparecen a veces sin relacién con divinidades’
particulares y sin mencién de hombres especializados. Ademds del
ejemplo ya citado, podemos afiadir RV. 1, 162, 22, que analiza asi los__'
beneficios esperados del Sacrificio del Caballo :

sugdvyam no vagi svisvyam pumsdh. .
putrin utd visvapisam rayim
anagastvdm no dditih kynotu

ksatrdm no dsvo vanatam havisman.

iQue el corcel nos procure buenos bueyes, buenos caballos;::
hijos varones y la riqueza que alimenta plenamente! ique Aditi

30. Sélo dos de estos adjetivos reaparecen en la continuacién del himno: v#trahan-
tama en la estrofa 22 (en dos versos totalmente simétricos de 9 ¢, pero donde los tres..
adjetivos son de segunda funcién), mayobhiivi en la est. 19 (unido a sembhdva). Ouo
de los tres himnos a los Asvin atribuidos al mismo poeta, Vatsa, 8, 9, contiene una es-
trofa 12 que los asocia con Indra o Viyu, con los Aditya, los Rbhu; est4 flanqueada por
otras dos, 11y 12, que les piden favores de tercera y segunda funcién respectivamente;
no hay ruego de primera funcién. —En el dltimo de estos tres himnos de Vatsa a los
Asvin se encuentra la agrupacién «Brhaspati, todos los dioses, Indra-Visnu, los dos
Asvin», pero no contiene oraciones, ni de primera, ni de segunda ni de tercera func1on
sus seis estrofas sélo son de invitacién.

236



Las tres funciones en ¢l RgVeda y los dioscs indios de Mitani

haga por nosotros inocencia de pecado! Que el caballo pertre-
chado de ofrendas gane por nosotros el ksatrd!

También podemos citar la clasificacién de las plagas, que prolonga
una concepcién indoirania e incluso probablemente indoeuropea
(ME. %, p. 613-623: «Las tres plagas de la isla de Bretafia»); ast RV. 8,
18, 10 donde el poeta ruega a los Aditya:*!

Alejad la enfermedad (@mivam), alejad el fracaso ritual (srid-
ham) alejad la hostilidad (durmatim).*? :

Cf. la variante de RV. 10, 63, 12, donde se ruega a los VisveDeviah
que alejen la enfermedad (drivam), cualquier carencia o falta en la
ofrenda (énahutim),y diversas formas de agresién u hostilidad (drazim...
aghayatdh; dvésah).

La exploracién trifuncional de los himnos no ha concluido, pero de-
bemos conducirla con rigor. Dos normas de sentido comdn se imponen:

1.° Para que estem®s en condiciones de reconocer una intencién de
clasificacién trifuncional, es necesario que los tres términos, a la vez
distintos y solidarios, sean ademds homogéneos en la sintaxis y mis atin
en el pensamiento (tres dones o cualidades o poderes de un dios, tres
ruegos de los hombres, etc.). Descartaremos pues todo pasaje del tipo:
«T'e ofrezco un sacrificio, dame la victoria, oh dios amo de las riguezas»
(esquemade RV. 5, 4, 1, a. Agni), o del tipo: «Sais los mejores distribui-
dores de riguezas y los miés victoriosos, por tanto os ofrezco un
sacrificio» (esquema de 1, 109, 5, a Indra y Agni), o del tdpo: «Oh gene-
roso de bienes, venid por los caminos del y24 por los que hacéis acceder
a X al ksatrd» (esquema de 8,22, 7, alos Asvin), o de cualquier otro tipo
igual de desequilibrado. En varios casos en los que hay una simetria
gramatical (generalmente en tres instrumentales), estamos en condi-
ciones de rechazar o aceptar la homogeneidad légica del término de
primera funcién y de los otros dos. En 6, 60, 3 (a Indra y Agni), pue-

31. E. Benveniste fue quien sefialé este empleo deprecatorio de las tres funciones,
JA.230, 1938, p. 543-545.

32. La estrofa se completa con una férmula generalizante, con la palabra impreci-
sadmhah «desamparo»: «Aditya, protégenos del dnihah».
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de que el segundo instrumental (primera funcién) sea homogéneo res-
pecto a los otros dos:

iVenid a nosotros, oh victoriosos, con fuerzas victoriosas
(vrerahabhip siismail), oh Indra, oh Agni, con adoraciones (nd-
mobhif: dinspirdndonos en nuestros actos cultuales?); oh vos,
con dones no avaros, extremos (ré@dhobhir dGhavebhip... uttamé-
bhik), oh Indra, oh Agni, sednos (presentes)! .

Asimismo, en 6, 59, la estrofa 10 (1* funcién), si traducimos como
V. Henry (véase la nota de K. Geldner), seria homogénea respecto a las
estrofas 7-8 (2" funcién) y la estrofa 9 (3* funcién).

2.° Debemos descartar toda exégesis que, en una —o con mas ra-
z6n, en dos de las funciones— se base en la interpretacién solicitada de
términos equivocos o imprecisos.” Por ello parece dificil admitir la
mayorfa de las alusiones a las tres funciones que, en sus Gltimos afios,
Renou creyé poder reconocer, especialmente en los himnos rgvédicos a
Varupa y los Aditya (EVP. 7, 1960) y en los himnos a Soma (:bid., 8,
1961).* La interpretaci6n sélo es clara en el caso de 9,23, 5 be, a condi-
cién de dar a vird, en suvira, su valor estricto «de hombre de tercera
funcién».>® Pero, en 2, 27, 2 d, {qué palabra indica la tercera funcién? .
En 2, 28, 3 26 (donde ademis, las meniciones no serfan homogéneas),
urusdmsa no es claramente de primera funcién y $drman «proteccién» -
es demasiado general para caracterizar a la segunda. En 7, 82, 7 ab
dmhah «situacién dificils no es especialmente de tercera funcién, ni, en
8,59, 7 ab, ddrpra «no loco, no.atolondrado», de segunda, ni,en 9, 1,3
ab varivodhitama «el que pone a sus anchas al hombre cohibido», de

primera. La primera funcién no es representada en 9, 2, 10 26, nien 9,
3, 5 abe (donde vagvani s6lo puede designar una variedad de grito o
barullo).** En 9, 4, 1-3, la estrofa 1 no es diferencialmente de tercera

33, Compdrese con mi discusién de las parodias biblicas de Brough, recuperada
en ME 11, p. 338-361.

34. En EVP. 8, p. 75, Renou da un buen ejemplo de critica de una interpretacién .
trifuncional abusiva (RV. 9, 30, 3).

35. Cf el articulo citado.

36. H. Oldenberg, «Textkrit. u. exeg. Noten», Abk. de Géutingen, 13, 3, 1913, p.
154: «Ist anders gemeint als vagndm yarti (9] 14, 6; 30, 2, vgl. auch 97, 132».
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funcidn, pues vdsyasah sélo se encuentra en el estribillo comn a las
tres estrofas; la estrofa 2 no es claramente de primera funcién ni, en la
estrofa 3, ddksa y kritu, tipicamente de segunda. En 9, 9, 9 abe, mdhi
srdvah «gran gloria» no es necesariamente una gloria guerrera. En 9,
55, 1 abe, pustdm sin duda no es de segunda funcién. En 9, 61, 26 aéc,
virdvad ydfah practicamente no puede referirse a la primera, como
tampoco suviryam en 9, 63, 1 abe (donde, ademds, frévamsi «las glorias»
no es forzosamente de segunda). En 9, 65, 3 4, sustuti tampoco es de
segunda funcién. Etc.

Por tanto, el pensamiento védico no me parece ni mucho menos
dominado por las categorias de las tres funciones, sino que la escasez
de alusiones al margen del sistema teolégico es lo que a mi entender
caracteriza a los himnos, por oposicién a los tratados védicos en prosa y
a toda la literatura posterior, y también al Avesta, sin duda més conser-
vador en este aspecto.

10. En 6,7 y 8 vimos como tres himnos que desarrollan claramente
el tema de las tres funciones™socian, en una de sus estrofas, las men-
ciones a Mitra-Varuna, a Indra (0 a Indra y Agni; o aIndraylos Marut;
o a los Marut), a ambos Asvin, es decir, a los mismos dioses que el rey
mitanio llama como testigos en el tratado de Boghazkdy. El hecho es
tanto mds notable cuanto que este grupo de dioses no es frecuente en el
RgVeda. Pricticamente sélo se halla en otras dos estrofas.?”

37. De hecho, con variantes ficilmente explicables, se halla en otros varios pasajes
del Rg y del Atharva Veda. Asi, RV. 4, 2, 4 (a Agni), enumera a Varuna-Mitra acompa-
fiados por el tercer Aditya Aryaman, después a Indra reforzado por Visau y los Marut,
y finalmente a ambos Asvin. En 8, 10, 2 (a los Asvin}, son invocados el dios-sacerdote
Brhaspati, todos los dioses, Indra-Visnu, los dos Asvin. La est. 4, 25, 3 (a Indra), agru-
pa a los Aditya y a su madre Aditi, a Jos dos Asvin, Indra y Agni. AV. 19, 16, pide pro-
teccién por todos lados a los Aditya reforzados por «fos Agni», después a Indra-Agni, y
finalmente a los dos Asvin, nuevamente con una variedad de Agni, Jatavedas. AV. 11,
8, 5, para describir la nada primordial, dice que entonces no existian ni Dhatar y
Brhaspati (el dios creador y el dios sacerdote), ni Indra-Agni, ni los dos Asvin. Como
vemos, las modificaciones consisten en dar al dios tipico de un nivel adjuntos del mis-
mo nivel (Aryaman homogéneo respecto a Mitra y Varuga, Visnu y los Marut homo-
géneos respecto a Indra), o en incluir en uno o varios niveles a Agni, quien, en efecto,
estd en su sitio en todos, o en rejuvenecer a los representantes del primer nivel (Brhas-
pati, proyeccién divina del capellan; Dhatar «creador.

N
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1.° Estos dioses ocupan la primera mitad de 7, 41, | (oracién de la
mafana), precedidos sélo por Agni,*® y seguidos, en la segunda mitad,
por otros cinco dioses:®

pratdr Agnim pratir Indram havamahe
| pratdr Mitravdruna prasdr Asvina...

Por la mafana, invocamos a Agni, por la mafana a Indra,
por la mafiana a Mitra y Varuna, por la mafiana a ambos Asvin.....

2.°En las estrofas 1, 3,4, 5, 6, 7 de 5, 26 (a Agni), Agni es mencio-
nado solo; en la estrofa 8, sin nombre divino, son anunciados los pre-
parativos del sacrificio, en especial la colocacién del barhis, alfombrade
hierba donde se sentaréan los dioses invitados; finalmente, la estrofa 9y
filtima invita al conjunto de los dioses, citando sélo algunos nombres
individuales antes de una expresién colectiva y exhaustiva. Ahora bien,
los Marut ocupan el lugar de su jefe Indra como en 8, 35, 13, y dichos .-
nombres son los de los dioses del tratado de Boghazkdy:

éddm Marito Asving
Mitrdh sidantu Virunah
devisah sdrvaya vis.

Sobre esta (hierba), que los Marut, los Asvin, Mitra, Varuna
se sienten, —los dioses, al completo.*

Asi, tres de las cinco atestaciones rgvédicas de esta lista se hallan ~
en himnos de intencién trifuncional, que los sitGan junto a triadas™
de nociones o de oraciones alusivas a las tres funciones. Este uso prue-
ba una afinidad, permite pensar que la lista era para los autores una

38. Sobre Agni inicial, véase «Quaestinunculae Indo-Italicae, 12: Vesta extrema,
* REL. 39, 1961, p. 250-257,

39. Bhaga, Pasan, Braibmanaspati; Soma, Rudra.

40. Tratindose de dioses, el sentido «sano, intacto» de sérva parece excluido: debc
tratarse del «niimero completos; cf. la segunda orientacién de la Quirstes (*co-uirit-),
que ya no se opone funcionalmente a milites, sino que designa a la totalidad de los ro- ©
manos.
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expresion teolégica de la estructura que expresaban de otro modo Ias
triadas, y esta interpretacién parece conforme a lo que es, estadistica-
mente, la caracteristica més visible de cada uno de los términos: Mitra
y Varuna tutelan el y#4, el «orden», la «verdad»,*! y todo lo relacionado
con ello; Indra y su tropa de Marut estdn armados y son victoriosos;
los Asvin se vuelcan en numerosos favores individuales en los que do-
minan las curaciones, los matrimonios, las ofrendas de animales y ri-
quezas, etc.*

11. No conocemos directamente las liturgias contemporineas a la
composiciéon de los himnarios y las menciones o alusiones rituales que
contienen no permiten reconstituirlas. No obstante, estas liturgias
existian y es peligroso pretender interpretar los poemas como si se bas-
tasen a ellos mismos. En cierta medida, las que mds tarde estdn profu-
samente atestiguadas suplen esta laguna: aunque las prescripciones
hayan proliferado y la teorfa se haya afinado, es probable a priori que lo
esencial sea antiguo, tal como han probado numerosos estudios com-
parativos. La antigiiedad es especialmente probable cuando las pres-
cripciones, las férmulas loan a los dioses, por ejemplo a Mitra-Varuna,
a quien los himnos también exaltan, pero que las formas posteriores de
religién olvidaron o redujeron. El grupo «Mitra-Varuna, Indra, ambos
Asvin», que acabamos de ver atestiguado y, en cierto modo, comentado
en varios himnos, pero que ya no aparecer en ninguna de las religio-
nes postvédicas, figura asi en rituales que varias veces he sefialado y
analizado y entre los que ahora me limitaré a citar los mds utilizables.

1.° La invocacién que acompaiia a la apertura del surco sagrado
que delimitari el emplazamiento del fuego de las ofrendas (VS. 12, 72)
fue comentada en la introduccién.

2.° En un sacrificio ofrecido a todos los dioses para obtener ciertas
prosperidades (TS. 2, 3, 10, 1, 6), el sacerdote dice:

41. La diferencia no es tan grande como dicen algunos autores, especialmente
H. Liiders: en este pensamiento arcaico, «orden» y «verdady se definen mutuamente y,
a lo sumo, coinciden {como «contrato» y «<amistad»: véase mds arriba, p. 84; cf. JA. 246,
1958, p. 83, n. 38).

42. Véase mas arriba, 8, p. 231.
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Asvinoh prano ‘si... Indrasya prano ‘si... Mitravarupayol prano
si... visvesam devanam prano si...

Eres el hilito de ambos Asvin... Eres el hilito de Indra... Eres
el hélito de Mitra-Varuna... Eres el hilito de todos los dioses...

La lista aparece aqui en orden ascendente, completada con la
mencién colectiva y exhaustiva a «todos los dioses» (cf. més arriba, 10,
RV.5,26,9). ’

3.° Los tratados rituales domésticos (SankhGS. 1, 17, 9; ParaskGS.
1,9, 5) dirigen a quien quiere tener un hijo varén a Mitra-Varuna a los
Asvin, a Indra, este Gltimo asociado con Agni en una variante y a Sirya
en la otra, sin duda para establecer en los tres niveles una férmula bi-
naria (cf. més arriba, 7, RV. 10, 125, 1). Los dos tltimos términos estin
invertidos (¢quizas para destacar a Indra, el macho por excelencia?).
Me he sumado a la tradicién zorodstrica brillantemente interpretada
por Kaj Barr en 1952, segtin la cual el nacimiento del hombre perfecto,
Zarathustra, fue cuidadosamente preparado por la combinacién de
tres principios, uno soberano, el otro guerrero, el tercero carnal.®

4.° Durante el sacrificio-tipo de soma, en el prensado de la mafia-
na, el oficiante presenta copas a una serie de divinidades emparejadas;
las tres primeras parejas, que probablemente sirvieron de modelo a las
siguientes, son Indra y Viyu, después Mitra y Varuna, y finalmente los
Asvin. Siguen siendo los «dioses de Boghazkdy», con dos modificacio-
nes: ) Vayu es emparejado con Indra, ya sea para generalizar el cua- -
dro binario como por arcaismo, pues Vayu parece (cf. la lista de los pa-
dres de los Pandava en el Mahabharata) ser un antiguo dios de la
funcién guerrera; 4) la pareja Indra-Vayu estd situada a la cabeza de™
la enumeracién, ya sea porque Indra es el principal destinatario en el
conjunto de las ofrendas (a mediodia le reservan el soma) como por:
el empuje de Vayu quien, en calidad de Viento, es un dios inicial, ex-
plorador, introductor. '

Esta estructura es antigua pues, mucho antes de la redaccién de los
libros rituales que la exponen, varios himnos del RgVeda se basan en
ella. Asf, 1, 139:

43. «lrans profet som téheiog &vBpwnogs, Festskr. Hammerich, p. 26-36.
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La estrofa 1, tras una invocacién a Agni, elogia a la pareja In-
dra-Vayu (Indravayi) que la vecindad con la palabra técnica
Sdrdhah «tropa combatiente» sitda en la funcién guerrera. La es-
trofa 2 invoca a la pareja Mitra-Varuna (Mitravarunau) y es en-
globada por la palabra y#4, el Orden césmico y social, que carac-
teriza en efecto a su funcidn, la primera. Las estrofas 3, 4y 5
estan consagradas a los Asvin (4$vina), que la estrofa 3 en espe-
cial invoca en tanto que dioses de todas las formas de prosperi-
.dad y vitalidad que designan las palabras $riyah y prksah.

Asitambién en 2, 41:

La primera triada de estrofas, tras.una llamada introductorta
que sélo concierne a Vayu de multiples tiros de caballos (est. 1 y
2), invoca (est. 3) a Indra y Vayu (indmv&yz':) calificados de ndra
«uiri, héroes». La segunda triada estd consagrada a los dioses re-
yes (rdjanaw) que hacen crecer el Orden, sentados sin trampas en
su alto asiento estable, a los «dos dioses universales» (samraja)
Mitra y Varuna (Mizravaruna). La tercera triada invoca a los dos
Nisatya-Asvin (Nasatya... Asvina) que caminan acompafiados
porbueyes y caballos (est. 7) y que conceden riqueza (rayf, est. 9).

Lo mismo ocurre en 1,2 y, con alteraciones ficilmente explicables,
en 1,23, : .

De los himnos ya se deducia que el grupo estudiado era considera-
do solidario con las tres funciones y, por tanto, a nivel divino, como re-
presentativo de las principales actividades necesarias para la buena
marcha de los asuntos del mundo v la sociedad. Los usos rituales per-
miten otra constatacién: si este grupo interviene como tal en circuns-
tancias tan variadas como la apertura de un surco para delimitar el al-
tar del fuego, una oracién para la prosperidad, una oracién para
obtener un hijo varén o el prensado de la mafana en el sacrificio del
Soma, no es porque cada uno de los dioses mencionados resulte tener,
con preferencia al resto del panteén, una relacién especial y directa con
cada una de estas operaciones o intenciones, de modo que su equipo se
reconstituirfa cada vez por azar; es porque el grupo como tal estd inte-
resado en toda operacién que pretenda ser benéfica en los tres niveles o
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en los tres medios que represenitan y tutelan —pues «tres» equivale a
«todo», si es preciso y para mds seguridad con un complemento ex-
haustivo.

12. Las consideraciones precedentes, que desarrollan el primer ca-
pitulo de Naissance d'Archanges (1945), hacen superflua una discusién -
detallada sobre el reciente intento del Sr. Thieme (1960)* para restau-
rar, contra la interpretacién trifuncional de los dioses del tratado de
‘Boghazkéy, la interpretacién de Sten Konow (1921). Segin €], Mitra-
Varuna, Indra, los Nasatya intervendrian aqui porque cada uno por
separado estaria interesado en la conclusién o el respeto de los tra-
tados. "

Se basa principalmente (p. 314-315) en un pasaje de RV. 8,35 diri-
gido a los Asvin (véase més arriba 2 y 8), del que hace un uso a la vez
abusivo e incompleto. Lo toma como testigo de la teologia ordinaria de
los Asvin, mientras que es una alteracién de ésta, una extensién dnica .
en el himnario debida a alguna circunstancia o devocién particular del
poeta o de su grupo familiar. Por otra parte, sin duda para no tener que .-
reconocer en su forma mids vigorosa la «ideologfa de las tres funcio-
nes», objeto de sus burlas, omite citar las estrofas 15, 16,17 en (ras cua-
les la parte trifuncional de esta extensién culmina con la mencién de :
los tres principios, bréhman, ksatrd, visah. La estrofa 12 no puede sepa-
rarse de este conjunto: si reza hatdm ca $dtriin, ydtatam ca mitrinah, no
es porque los A$vin tengan por si mismos la naturaleza de Indra o:de
los Marut, ni la naturaleza y el vocabulario de Mitra, sino porque, ex-
cepcional y explicitamente, el poeta de 8, 35 se ha complacido en atri-
buirles amplios poderes declarandolos asociados (-vanta) a diversos
dioses que les comunican su especialidad, en particular y de manera==
estructurada (est. 13) a los dioses de las dos otras funciones, Mitra-Va-. -
runa y los Marut. {Es verosimil que KURtivaza, rey «paraindio»: de
Mitani, emprendiese para su devocién personal la misma reforma de [a
teologia de los Asvin que dos chantres de la familia Kanva? De hecho
la formulacién de Boghazkdy no presenta a los Nasatya en primer lu*
gar, como en el caso de RV. 8, 35, sino simplemente «acompafiados
(- van1a)» por los demas dioses indios y, mediante este artificio, llamar -

44. «The “Aryan” Gods of the Mitanni Treaties», JA0S. 80, 1960, p. 301-317. *
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dos a actuar en el 4mbito ordinario de estos dioses; presenta a los dio-
ses, solidarios pero separados, en una lista homogénea donde es mu-
cho més probable que, como en los rituales védicos, todos diferentes,
analizados mas arriba (11}, cada uno fuese citado e vistud de su valor
mds ordinario y general, y todos juntos a causa de la «totalidad organi-
zada» que representaba, en cualquier circunstancia, su asociacién.

El Sr. Thieme (p. 303 2) pretende darme el mérito de haber sefiala-
do en los dos 1ltimos versos de la primera estrofa de RV. 10, 125, el
grupo casi idéntico Mitra-Varuna, Indra~Agni, ambos Asvin, pero apa-
rentemente no ha leido lo que dije de ello pues omite citar mi andlisis
del himno -—-antes expuesto— e incluso considerar, de estas ocho estro-
fas, algo que no sean esos dos versos.

Del mismo modo, ignoriert las circunstancias rituales variadas en
las que interviene el mismo grupo, sefialadas sin embargo una desde
1941 y a menudo repetida, las demds en 1947 y en 1958. Imagina
(p. 316 2) que la presencia de Mitra-Varuqa, de Indra y de los Nasatya
como testigos del tratado de Boghazkdy se justifica no sélo «as treaty
protecting gods», sino «alsd as children or dependents —according to
whether we take btbharmi as “I bear (in my womb)” or simply as “I
support” —of the goddes Speech (Vic) in RV. 10, 125, 1 ¢d». Esta se-
gunda razén podria sostenerse si la lista sélo se hallase en estas dos cir-
cunstancias, en el tratado y el himno panteista a Vic. Pero no es ese el
caso. Si nos conformdsemos hasta el final con este método, también
deberfamos decir, a causa de la férmula de los rituales domésticos
(11, 3%), que estos dioses estdn presentes porque son ellos quienes, reu-
nidos, podrin dar un hijo macho a la princesa cuyo matrimonio acom-
pafa al tratado...

Estas simplificaciones y amputaciones del dossier permiten al Sr.
Thieme escribir (p. 310 2): «Considering the perfect ease with wich al-
most any series of men or gods divisible by three*® can be accounted for

45. A estas palabras, ef Sr. Thieme afiade en una nota: «To say nothing of those,
exceedingly numerous, cases where a series is not so divisible in fact, but has to be ad-
justed by the devices of adding, subtracting, splitting or combining». Supongo que ve
mi trabajo a través de las caricaturas del Sr. Brough. Respecto al «addingy, a veces con-
sidero en efecto casos como «Mitra-Varuna, Indra-Agni, los Asvins (del mismo modo
«Mitra-Varuna-Aryaman, Indra-Vignu-tos Marut, los Asvin», etc.) como testimonios
ampliados de la férmula de Boghazksy, pero, en este punto el Sr. Thieme estd de

245



Apéndice I

the terms of Dumézil’s theory, as |. Brough experimentally established
by applying it to data of the Old Testament (BSOAS, 22, p. 69- 85), we
may no forego investigating this approach. Happily, for our present
purpose we are concerned not with what Dumézil, but with what the
Vedic poet says». Los lectores del presente informe juzgaran si esta ob-
servacién sobre mi trabajo es exacta y si el Sr. Thieme, en su lectura de -
los poetas védicos, se ha inspirado realmente «forego investigating this
approach». Me limito a observar que también olvida mencionar la res-
‘puesta (Krarylos 4, 1959, p. 97-118; «L’idéologie tripartite des Indo-
Européens et la Bible»*) donde mostré que las parodias biblicas del
Sr. Brough, sin ningua excepcidn, se basan en estos procedimientos
que rechazo; sin duda no es deseable que sus lectores americanos sean -
informados del pésimo resultado de este «experiment in method».

13. No tengo tiempo de discutir aqui —ni creo que sea necesatio—
todo lo que el Sr. Thieme ha escrito separadamente sobre Mitra, sobre
Varunpa, sobre Indra y sobre los Nasatya ni las especulaciones clara-
mente improvisadas que multiplica sobre los panteones prezoroéstrico
e indoiranio. Me limito a algunas rectificaciones que me condiernen
directamente. '

Respecto a la relacién de Indra con su titulo de Vrtrahan, se refiere:
(p. 311-314) al libro de L. Renou y E. Benveniste, Vyza et VyOragna,
1934, sin mencionar mi discusion, «Vahagn» (RHR. 117, 1938, p. 152+
170), completada por ¢l P. ]. de Menasce, «La promotion de Vahrims
(1bid., 133, 1947, p. 5-18).%¥ :

La eliminacién (p. 315 &) de la forma «pareja» en el caso de los pro-
totipos indoiranios de los Nasatya-Asvin, so pretexto de que Nisatya-

acuerdo conmigo {p. 302 4, reproduciendo, sin decirlo, mi justificacién de fa presencia..
de Agni). Respecto al «combining», a veces también admito que uno de los nombres’
divinos ordinarios puede ser sustituido por un nombre divino del mismo nivel, Indra-
por los Marut, Mitra-Varupa por el dios-sacerdote Brhaspati, pero, también en este
punto, el Sr. Thieme piensa como yo (p. 314 &, abajo, admite [a sustitucién de Indra-
por los Marut). Respecto al «substracting» y el «splitting», no veo a qué alude; nos hard:
un favor dando el néimero aproximado y los ejemplos mas flagrantes de estos «excee-
dingly numerous cases» .

46. Recuperado en lo esencial como Apéndice III de ME 111

47. Este dossier fue ultimado en Heur et malheur du guerrier, 1969, p. 104-125.
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debié ser primero (es poco probable) el nombre de uno sélo de los dos
gemelos indios y que el Avesta sélo tiene un archidemonio NighaiOya,
no tiene en cuenta ni la analogfa sefialada hace tiempo (H. Moulton,
Early Zoroastrianism, 1913, p. 114; cf. L. H. Gray, The foundations of
the Iranian Religion, 1929, p. 53) entre los Asvin y la pareja de los dlti-
mos Amasa Spanta, Haurvatat y Amaratat ni la correspondencia miti-
ca precisa que afadf a esta coincidencia (NA. 1945, p. 159-170) y que el
P. de Menasce enriqueci6 con acierto.*®

De la oposicién entre el Indra avéstico como archidemonio y el ar-
cdngel Afa VahiSta (Thieme, p. 311 4, abajo), propuse otra justifica-
cién (NA4., p. 93,y mds arriba, p. 50, n. 3).

La contradiccién que el Sr. Thieme me atribuye (p. 309 6- 310 a)
respecto al védico Indra como garante eventual de los tratados no exis-
te: refuté esta interpretacién (NA., p. 29y 31-32) en la forma que le ha-
bia dado Sten Konow y que el Sr. Thieme (p. 309 4) también rechaza
{a lo que alude, de forma necesariamente muy breve, el sumario de la
p- 15), y después la declaré posible (p. 33-34) en una forma rectificada,
la que el Sr. Thieme adoptathoy en dia; pero inmediatamente después
sefialé (p. 34) que aqui sélo puede servir para explicar la presencia de
Indra pues, si ese fuese el caso, el valor de «garante de los tratados»
también deberia ser aplicable al tercer término divino, a los Nisatya, y
no 1o es ~lo que espero haber confirmado aqui.

Finalmente, el Sr. Thieme ignora los estudios del Sr. Wikander so-
bre el fondo mitico del Mahabhirata (desde 1947) quien, al revelar en
la India arcaica una mitologia paravédica, modificé profundamence la
formulacién de varios problemas de mitologfa védica.?

48. Cf. mds arriba, p. 49, n. 38, con las referencias.

49. El Sr. Thieme, p. 316 a4, practicamente sélo admite una objecién grave a su
construccién: «the wightiest objection against the assumption that the Vedic gods on
the Mitanni treaties were chosen because of their specific connection with the conclu-
sion and maintenance of treaties can be based on the fact that the great number of Mi-
tanni and Hatti gods invoked beside them certainly cannot be, all of them, gods with
this special function». Como vimos, hay otras dificuleades ain mds graves, pero ésta es
en efecto considerable, y las consideraciones del Sr. Thieme sobre [a diferencia esen-
cial entre los panteones mesopotimicos y anatélico por una parte, védico por otra, no
la resuelven.
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EL ARI Y LOS ARYAS

El examen del estatuto y los oficios de Aryaman, propuesto en el capi-
tulo 11, concluye con una definicion: Aryaman es el dios que protege, en su
cohesion y en su duracion, a la etnia arya que lleva en su nombre —o quizds,
mds modestamente, a un grupo de sociedades arya vecinas en el espacio.
¢Pero qué designa exactamente la palabra aryd? O mds bien, pues la len-
gua védica utiliza profusamente el sustantivo del que se deriva arya, qué
designa arir

Dejando de lado la etimologia, la «aiz» primera, del sustantivo ari,
reproduzco aqui, pues no heTambiado de opinidn, la exposicion que di en
1949 en las paginas 101-127 del Troisieme Souverain (mejorando una
primera redaccion publicada en RHR. 124, 1941, p. 36-54). La tesis pre-
dominante entonces eva la que el Sr. Paul Thieme presenté en 1936 en su
libro Der Fremdling im RgVeda, eine Studie iiber die Bedeutung der
worte art, gryd, aryamdn und d’rya = Abhandlungen fiir die Kunde des
Morgenlandes 23, 2, 1938.

Rectifico solamente un error de hecho en mi texto de 1949 y suprimo
los pasajes donde son mencionados los problemas griegos de ap\- €pi-y el
problema irlandés de aire, que no quiero abordar aqui.

Hace diez afios el Sr. Paul Thieme aporté una valiosa contribu-
cién al conocimiento del vocabulario, la civilizacidn y la religién de los
indios m4s antiguos y los indoiranios. Aunque diverjamos de él en un
punto esencial, cabe reconocer que mostr cémo es posible compren-
der ese pequefio sustantivo ari que Bloomfield lamaba «el enfant terri-
ble de la exégesis védicar.
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Los vedizantes a veces estdn obligados a atribuir, como la misma

tradicién india, sentidos muy diversos, contradictorios incluso, a tér-

minos que se repiten a menudo en los himnos. En esos casos se esfuer-
zan por restablecer al menos idealmente la unidad, deducir unos senti-
dos de otros, o todos de uno solo, a su vez atestiguado o hipotético.
Pero a veces la materia resiste o la explicacidn no es convincente: es el
caso de ari. El largo preambulo que Grassmann escribi6 para este ar-
ticulo en su diccionario no establece ningin vinculo satisfactorio entre
los cuatro grupos de sentidos que distingue a continuacién en seis
apartados: 1.° regsam, strebsam; 2.° zu den Gottern serebend, fromm, der
Fromme, von Personen; 3.° zu den Géttern strebend, von Liedern und
Gebeten; 4.° begierig, schatagierig, kampfbegierig, 5.° gottlos, der Gottlo-
se; 6.° Feind. El primer sentido, de hecho mal representado en el estu-
dio de Grassmann, puede evidentemente haberse orientado hacia la
piedad, la codicia o la hostilidad. Pero, como decia Bergaigne, de una
rajz a la que atribuimos un vago sentido de movimiento se ha deduci-
do ficilmente cualquier cosa. El Sr. Thieme revisé todo el dossier, re-
hizo todas las traducciones y propuso un preciso sentido originari

que todavia serfa vilido directamente en numerosos pasajes y que, so-
bre todo, le parece explicar de forma natural y concreta las evoluciones

divergentes de arf asi como los valores de los derivados de esa palabra.:
Ari serfa literalmente «el extranjero» (para més claridad, el Sr. = =

Thieme dice der Fremde cuando la palabra no tiene resonancia afecti-

va, favorable o desfavorable, der Fremdling en caso contrario). El capi-

tulo 11 (p. 11-76) comprueba esta hipétesis en todos los textos del
RgVeda interesados en la cuestién: en todos los casos da resultados

preferibles a lo que avanzamos anteriormente, sin ninguna sofistica--

cién, casi sin forzar. Los textos estdn clasificados segtn afecten al a7/ en
tanto que extranjero-Fremder (p. 11-14), o en tanto que extranjero-

Fremdling (p. 14-62); en ese tltimo grupo, el Sr. Thieme abre dos sub- -
grupos, a su vez subdivididos: 1.° el extranjero como amigo: como .

huésped y protegido; como destinatario de regalos y deferencias; co-
mo destinatario y como donante de bendiciones y elogios; 2.° el extran-
jero como enemigo: como amenazante; como competidor en el favor
de los dioses; como poderoso; como poseedor de bienes envidiables;
como rival o como enemigo en el sentido fuerte de la palabra.

En el capitulo 11, el Sr. Thieme estudia los empleos de la palabra
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arya, derivada de ari como dvya «relativo a la oveja» deriva de dvi «ove-
ja». Oxitono, aryd no plantea dificultades: es literalmente un adjetivo
que significa, con especificaciones diversas, «relativo al extranjeros, y
especialmente, cuando se trata de un dios, «protector del extranjero»,
y también, cuando se trata de un mortal, <hospitalario, gastlich», de alli,
mds corto y substantivamente, «sefior de [a casa, Herr». Pero drya tam-
bién es paroxitono y el problema, bruscamente, se vuelve muy arduo.

drya, ausente del RgVeda, aparece en la literatura ritualista en cir-
cunstancias singulares: se opone a $idrd y, como drya, desde entonces
parece designar a un miembro de tres clases arias de la sociedad, de los
«nacidos dos veces», por oposicién a los §zdrd (sea cual sea la naturaleza
propia de éstos); pero al mismo tiempo, contextos que parecen indiscu-
tibles 1.° oponen drya con drya; 2.° distinguen al drya del brahmand y del
ksatriya, es decir de las dos primeras clases arias, del sacerdote y del gue-
rrero; algunos comentarios indios de estos textos dicen que drya signifi-
ca entonces vaifya, es decir un miembro de la tercera clase, la de los ga-
naderos-agricultores; finalmente, el gramdtico Panini no simplifica las
cosas al testimoniar que &te drya paroxitono vale a la vez svimin «se-
flor» y vaifya «<hombre de la Gltima de las tres clases arias».

He aqui, por ejemplo, un texto de un tratado ritual, LazyayanaSs,
4, 3, 5-6 (Thieme, § 89): daksinena marjaliyam aryo ‘ntarverdi
diksinamukhas tisthed bahirvedi Sidra udanmukh, aryabhave yah kas
caryo varnah. <Al Sur del fuego Marjiliya, que un drya permanezca en
el interior del terreno sacriticial, cara al sur; y un $2dra en el exterior del
terreno sacrificial, cara al norte; en ausencia de un drya, cualquier
«aryo varnah», cualquier clase arya [puede sustituirlo}». Como dice el
Sr. Thieme, es indtil perder el iempo en establecer que las dos formas
arya y arya no tienen aqui el mismo valor: es evidente.

He aqui, por otra parte, una enumeracién de la VajasaneyiSamh,
26, 2, formada de hecho por la reunién de los versos que figuran en lu-
gares alejados del AtharvaVeda (los dos primeros 19, 32, 8, el tercero 6,
43,71) y donde sin duda, como piensa el Sr. Thieme, la divisién correc-
ta es ca-aryaya y no ca-aryaya (§ 91):

brahmarzjanyabhyam
Sadraya caryaya ca

sv@ya ciranaya ca
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«Al brahmin y al guerrero, al $adra y al arya, al suyo propio y al ex--
tranjero»: parece pues que, en este texto y en los otros andlogos, aryg,
sin dejar de oponerse a fidra, se distingue también de los hombres de
las dos primeras clases, del brahman y del guerrero.

El Sr. Thieme pretende allanar todas las dificultades sefialando
que el vaifya, el miembro de la clase de ganaderos- agricultores, apega-
do por definicién al suelo y a la riqueza terrenal, ¢s precisamente, en
grado sumo, el serior de la casa, por tanto el hospitalario tipo: el pasode.
aryd <hospitalario, sefior de la casa» a drya «<hombre de-la.tercera clase»
serfa inmediato. Y no obstante, la oposicién $idra-drya en los textos
que acaban de ser mencionados no seria una oposicién de clase social;
sino de situacién personal, la del Knecht ante el Herr, el criado ante-el
seftor. (La diferencia en el acento puede explicarse por la generaliza-
ci6n abusiva del acento de «dryal», vocativo de aryd: cf. la evoluciéndel
francés «wmon steur!» hacia «un monsieur»). ‘

El Sr. Thieme ya avanza por un camino despejado: admite (cap
Iv) que el dios Aryaman es el dios de la hospitalidad y cree que ello ex-
plica perfectamente su personaje; de este modo acaba minimizandoila
funcién matrimonial de Aryaman: éste sélo se habria ocupado primiti-
vamente del matrimonio porque el hecho mismo del matrimonio
comporta un elemento de visita, de hospitalidad, de intercambio cortés
de prestaciones y que, al casarse, el hombre funda un hogar, condmzon-
y materia prima de la hospitalidad. A

Finalmente (cap. v), pasamos al nombre de los «Arios»: rya quéés:
a su vez un derivado de drya, por tanto un derivado segundo de ari. El
Sr. Thieme lo comprende etimolégicamente «zu den arya, zu den’
Gastlichen geh'drig» de ahi «wirtlich» serfa una designacién invch:i y

A

maria asi? Para distinguirlos de los barbaros: «Mit den Namen dtd

Wirtlichen hitten sich diejenigen benannt, die inmitten ihnen nachi
Sprache und Religion fremder Vélker sich mit Stolz ihrer frommen™
Gesittung und edlen Denkungsart bewusst waren und als charakteris®

tisches Merkmal ihrer Menschlichkeit gegeniiber der barbarischen Ro*~
heir ihrer Nachbarn ihre Geflogenheit empfanden, den Schutzlosen -
Hilfe und Obdach zu gewihren» (p. 145). Un pequefio problema latex’
ral es planteado por el nombre que los primos cercanos de los indios’
védicos, los iranios, se daban a sf mismos: si el antiguo persa A R'Y’
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puede leerse tanto ariya como ariya, el avéstico airya se basa en *arya; el
Sr. Thieme se resigna pues a admitir que, mientras los indios se llama-
ban nacionalmente «die Wirtlichen» (@rya), los iranios s¢ atuvieron a la
primera apelacion «die Gastlichen» (arya).

El capitulo Vi retine e} material precedente para esbozar la figura
védica del «extranjero»; después, traspasando por vez primera la pro-
vincia indoirania del mundo indoeuropeo, el autor propone interpre-
tar segtn el sdnscrito ari- el elemento inicial de los adjetivos griegos
como arisphalés (epiteto homérico del camino, que significarfa «tiic-

kisch ftir den Fremdling») y ertkudés (que significaria literalmente «die
_Rithmung des Fremdlings besitzend»).

I

- Gracias a este estudio la exégesis védica realizé progresos tan evi-
/_ dentes como importantes que aclararon numerosos pasajes de los him-
.nos. No obstante, {es plenamente satisfactoria la nueva interpretacién
“de ari? éPodemos mejorarla sin cambiar el sentido? Estas son las difi-
:fcultades o, mejor dicho, abordada desde varios puntos de vista, la di-
“ficultad {inica pero considerable que parece subsistir.

1.° Uno de los puntos en los que insiste el Sr. Thieme con razén
_cuando aborda la palabradrya (p. 145y s.) es el siguiente: como muchas
- 2sociedades, los indios védicos se atribuian un derecho de exclustvidad
-sobre la accién benéfica de sus dioses y por tanto pretendian conservar el
“monopolio de las oraciones y los ritos eficaces, y dicho seatimiento les
daba un orgullo, una confianza que se plasman profusamente en sus
%poemas. El @rya se define como «el sacrificante» (ydjamana, RV. 1, 130,
WS, 156, 5), como el «que prensa o prepara el soma» (sunvdt, 1,33,7, 6,31,
4, sitsvi 6,23, 2), como el «que canta» o «que alaba» a los dioses (grndt 6,
231, 4; stuwds, 1, 33, 7). Inversamente, los no arya, los ddsyu, se definen
- ilos que no ofrecen» (dprnatal, 5,7, 10). El dios Indra se congratula «por
thaber dado la tierra al arya» (4, 26, 2), un poco como el Dios de la Biblia
“dio la Tierra Prometida a su pueblo elegido. El poeta recomienda al
mismo Indra que distinga debidamente entre los rya que rinden cultoa
“los dioses y los ddsyu que carecen de leyes (religiosas), etc.
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La atencidn se centra entonces en los numerosos textos que el Sy,
Thieme incluye en el apartado «el extranjero como competidor en ¢]
favor divino» (p. 50-52) y donde, en efecto, el poeta considera al ars
como un rival ante un dios y suplica a ese dios que elija bien ya no sim-
plemente entre los @rya religiosos y los barbaros arreligiosos, sino entre
hombres que se dirigen a €l con el mismo derecho, parece ser, en todo
caso con las mismas técnicas sagradas: p.e. 8, 1, 4, «Se apresuran a por-
fia, o generosos, los hechizos (vipah) del hébil hechicero (vipascitah)-~

" delari'y [los] de personas [de nuestro pais], ven aqui... »; 8, 65, 9, «Ig-
norando a todos los habiles hechiceros del arf, ven rapido aqui. Danos
t elevada gloria.» En otro lugar el poeta anima a los hechiceros
(viprah) mismos a dominar con su palabra (vaci) la palabra del arf
(vacam arydh) para atraer a Indra (10, 42, 1). Y m4s adelante (1, 70, 1)
el poeta expresa un deseo: «Oja]a’ podamos superar las numerosas ora-
ciones del ari (parvir aryé manisi)». Después veremos que semejantes
relaciones entre el ari y los «dioses arios» subyacen en casi un terciode:
Jos textos en los que figura esa palabra. (_/

He aqui un rasgo notable del arf: dirige invocaciones (vipah), oral.
ciones (mamsa/z) a los dioses de los @rya, tiene intérpretes cuallﬁcados~ w
(vipascitah) ante los dioses, y ello al mismo nivel que las gentes en cuyo:
nombre habla el poeta. éSignifica eso que la palabra ar? no designa sdlo;
a una parte de los extranjeros? No a aquellos que en otro lugar son
mados «sin dioses», «sin cultos», como tantos pueblos son llamados por:
sus vecinos «farfulladores» o «mudos» porque no hablan la misma len
gua que ellos, sino a quienes siendo ajenos al limitado grupo socia
que pertenece el poeta o el sacrificante, tienen los mismos dioses y: los.
mismos cultos que €. ‘

2.°A Jalengua védica no le faltan palabras para expresar uno u otro.
de los sentidos secundarios que habrfa adoptado arf a partir del sentidos
primero de «extranjero». Tiene a dtithi para decir «el huésped», §¢
un gran nimero de sinénimos para designar al enemigo (Renou,]A
230, 1, 1938, p. 334, n. 2, y p. 336, n. 1; Radhe, Deliver us from evils:
Lund, 1946, p. 46 y sig.), sapdina y algunos otros para referirse al «
vals; el «extranjero» como concepto negativo, por-oposicién a los pa
rientes, a Jos allegados (524, nitya), es denotado por drapa, literalment
«alejado»; finalmente déisa, ddsyu son casi nombres propios, «el extran
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jero barbaro, no ario, enemigo nato del mundo ario». Ahora bien, el
sentido de todas estas palabras es tan estable como preciso: las prime-
ras nunca designan algo que no sea, respectivamente, el <huésped», el
«enemigo», el «rival»; drana a veces se insinGa hacia el sentido de «ene-
migo» (aunque nunca en el KgVeda), pero es esencial y constantemen-
te lo contrario de svd «suus». En cuanto a disa y a désyu, sélo oscilan
entre su sentido humano y un valor equivalente en el plano mitico,
«demonio», y naturalmente no hay ningin punto comin entre ddsa (o
ddsyu) y dtithi.
La palabra arf, al contrario, sea cual sea el sentido original, «ex-
tranjero» u otro —y a este respecto el Sr. Thieme no ha podido objetar
_ nada— ve estallar y mantenerse ese sentido en todas direcciones y en
particular, a la vez, en el del <huésped» y en el del «enemigo». Por otra
parte, cuando tiene este Gltimo valor, nunca implica barbarie y nunca
pasa, como disa o ddsyu, al plano mitico, nunca designa a un demonio;
en especial, Vrtra es llamado a veces dasa y ddsyu (RV. 2, 11, 2, etc; Cf.
- Benveniste y Renou, Vytra y VrOragna, p. 166), nunca ari. {No es pues
- probable que ar7 designe a unawspecie particular de extranjero con el
. que son posibles relaciones matizadas, intercambiables, sino simule4-
- neas, de amistad y hostilidad, pero que siempre conserva su cardcter
. particular? Por ejemplo, cuando es el <huésped» es ante todo «otra
: cosar», designada precisamente por su nombre y, cuando es el enemigo,
. permanece sin embargo al amparo de ciertos excesos verbales y, en
- particular, de cualquier «demonizacién».

- 3.°En general, considerando los hechos al margen del sinscrito vé-
I dico, podemos preguntarnos si la nocién de «extranjero», en la medida
Fen que tiene un contenido positivo, en la medida en que nos parece
-auténoma, central y primaria, anterior a especificaciones tan divergen-
-tes como «enemigon, <huésped», «aliador, «salvaje», etc., no es una no-
#cién moderna, una conquista o un fantasia tardfa de la mente huma-
-na, Ningéin término indoeuropeo comiin parece haberlo referido. Sin
"duda la nocién de extranjero no estuvo ausente en ¢l pensamiento de
los antiguos pueblos indoeuropeos, pero nunca se explicitd como valor
-secundario de palabras que expresaban otras nociones, generalmente
'f:negativas, como «otro» (tipo alienus), «exterior», «lejano» (tipos exter-
s, drana, fremd), «no fijo, viajero» (tipos peregrinus, advena); el griego
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E£(F)og, que resiste de hecho a las etimologfas indoeuropeas, parece
haber evolucionado también de lo mds preciso a lo menos preciso, de
«huésped» a «extranjero», y en todo caso es notable que no aventurase
ninguna acepcion estable en el sentido de «<hostilidad»; para que una
palabra del indoeuropeo occidental que significase literalmente <hués-
ped» (al. Gast, ruso gost’) adoptase en latin el sentido de «enemigo»
(hostis), era indispensable que perdiese rapida y completamente sus
antiguas vinculaciones con el sentido de huésped (hospes, Hostus). En *

- resumen, en ninguna palabra de ninguna lengua indoeuropea halla-.
mos una serie de sentidos surgidos de un primitivo «extranjero» y esta-
bilizada, organizada como en el caso del haz semdntico de ari: sin
duda porque, como deciamos no hace mucho, un concepto no estricta~:
mente negativo de «extranjero» era inimaginable en la representacién: - :
de la sociedad y del mundo que expresaban esas lenguas. En la lineade
«Fremdling» tendemos pues a buscar para el caso de @77 un valor pri= -
mero mds concreto, mas positivo y también menos moderno que
«Fremdling». K_J

4.2 El segundo capitulo del Sr. Thieme es mas convincente que los -
siguientes y su explicacién de arf més satisfactoria que la de drya y la
de @rya. Vemos como la probabilidad disminuye a medida que pasa-
mos de la palabra primaria a los derivados. Digan lo que digan es sor=
prendente que el nombre étnico comin de los indios y los iranios:-
(*Arya o *Arya, poco importa aqui) sea un mero apelativo que alude
fortuitamente a una simple virtud, aunque sea la hospitalidad, y deri- -
vado de un sustantivo que aiin no contenga algo de ese valor étnico.

111

Todas estas formas de la dificultad desparecerian evidentemente si
la palabra ar7, sin perder ninguno de los matices determinados por el
Sr. Thieme, ya albergase lo esencial de lo que no podemos negar, en la
India, a su derivado segundo drya y, en Irin, al derivado directo atrya,
es decir, si no aludiese a todos los «extranjeros» sino sélo a aquellos con
los que un grupo de indios védicos cualquiera reconociese vinculos
més amplios que los de familia o de clan, vinculos de «arianidad.
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Comprobemos un sentido de este tipo en todos los pasajes donde
se halla empleado ar7, y, para precisarlo, utilicemos dos observaciones
muy acertadas del Sr. Thieme.

1.2 (p. 151) arf s6lo es empleado en singular: en efecto, el Sr. Thie-
me mejor6 sin discusién posible la traduccién interpretando uni-
formemente en genitivo o ablativo singular la forma aryds, incluso alli
donde antes de él se vefa un nominativo o un acusativo plural;

2.°(p. 60, 151) en particular, este singular arf suele figurar asociado
con plurales tales como «pueblos», <hombres», por ¢jemplo RV. 9, 61,

11 (Thieme, § 56):

e - . =
ena visvany aryd a
£ < - -
dyumnani manusanam
sisasanto vanamahe

«Con este [somm], todos [los esplendores] del a#7, [todos] los
esplendores de los hombres, cantando los ganamos.»

Estas dos particularidades han incitado al Sr. Thieme a pensar
(p. 151) que ari debia ser una expresién genérica, es decir, no tanto un
banal nombre colectivo como un nombre que expresa la «esencia» de
un género de seres {(como decimos «el tommy»'). Con la salvedad de
que el matiz asi establecido entre «lo colectivo» y lo «genérico» es hui-
dizo, el Sr. Thieme seguramente tiene razén. Y, al determinar su inter-
pretacién segiin la condicién suplementaria que deseamos probar, re-
sulta para arf un valor oscilante de lo colectivo a lo genérico, del
«conjunto (o un conjunto) de los arios» al «ario medio» o al «ario tipo».
Ahora bien, es facil ver que este sentido no plantea dificultades en nin-
gln pasaje y mejora la traduccién de gran ndimero de otros:

1.° Para empezar, como sefialamos mds arriba, este sentido hace
comprensibles todos los pasajes en los que 477, o los sacerdotes del arf

1. Apodo familiar dado a los soldados britdnicos desde la primera guerra mundial.
(N. del T.)
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aparecen dirigiendo oraciones, hechizos, sacrificios de soma, etc., a los
dioses propiamente arios, y generalmente manteniendo relaciones de
intercambio, de generosidades reciprocas con ellos:

RV. 1,9, 10 (Thieme, § 8): « .. Al clevado Indra el 47/ canta
también un elevado canto de invitacién» (la particula id «tam-
bién» sin duda no se refiere al a7f siguiente sino al brhaté «altoy
que precede y cuyo «tableteo» resalta junto al brAdt «altum» pre-
cedente).

10, 86, 1 (§ 10): Indra se sorprende: «Han dejado de pren-
sar €l soma, ya no honran a Indra como dios» allf donde sy
mono familiar «se deleité (por robo) con los frutos abundantes
del ari», significa pues que el ar/ consiste en hombres que, has-
ta ese incidente, ofrecian regularmente a Indra el sacrificio del
soma.

-

8, 8, 9 (§ 21): «El hechicero os ha convocado aqui medidnte

alabanzas, oh A$vin, vos que sois generoso con el ari» (ariprd-: el
Sr. Thieme dice «Fremdlingbeschenkende»).

10, 148, 3 (§ 26): «Canta, oh Indra, en calidad de hechicero
sabio, en respuesta (@bhi-arc-, Thieme: “entgegen singen”) alas
alabanzas del arf, aceptando la amistad de los chantres... ».

1,122, 14 (§ 27): «Que las Auroras que acuden a las alaban-
zas del @77 (sin duda: otorgadas por el arf) nos admitan a ambos
(a los chantres y a su empleador)». T

7,100, 5 (§ 35); «T'e nombro alabindote, hoy, oh Sipivig;_d_'
(Visnu), conociendo las reglas cultuales (vaysinani) del ari.

8,65, 9 (§ 43): «Dejando de lado (es decir, desdefiando) a to-
dos los conjuradores del arf, vengo aqui. Pongo en nosotros graf:
gloria» (cf. los demis textos de la misma orientacién citados mds
arriba, p. 235: 8, 1, 4; 10, 42, 1; Thieme, §§ 44, 45).
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1,70, 1 (§ 45): «Ojald podamos superar las numerosas ora-
ciones del ari.

Esta misma familiaridad o solidaridad del ar, con los dioses o los
conceptos religiosos (§r4ddhz) o juridicos (rafz yaz-) propios de los Ar-
yas atn se observa, bajo diversos conceptos, en RV. 1, 150, 1 (§ 12); 7,
92,4 (§16); 1,84, 1 (§18); 1, 185,9 (§ 19); 8, 54, 7 (§ 23); 3, 43, 2
(§24);4,38,2(§28);1,186,3(§ 29); 8, 1,22 (§ 30); 1, 4,6 (§ 31); 10,
39,5 (8§ 32);6,51,2 (§ 33); 5,48, 5 (§ 34); 10, 39, 3 (§ 63); cf. AV. 20,
127, 11 (§ 68): se trata casi de un tercio de los pasajes en los que figura
la palabra ari. Y se constata ficilmente en estos textos (salvo 1, 150, 1
que de hecho no plantea una dificultad irresoluble: ¢f. Renou, J4. 230,
1938, p. 334, n. 2), el valor colectivo «el mundo ario» (con una exten-
si6n y una comprensién comparables a las del concepto de «cristian-
dad» en la edad media europea; o un poco més limitado por el hori-
zonte de la época: un vasto conjunto ario) es tan posible como el valor
genérico «el arlo medio», y la mayorfa de veces preferible;

2.° Entendemos que elnr7 «conjunto ario» suela entrar en conflicto
con una uotra de sus fracciones, con todo ario, tomado individualmente,
que manifieste una voluntad de poder: icudntos principes cristianos de
la Edad Media y mis adelante no sofiaron tanto con servir como con $0-
. juzgar ala cristiandad, no tanto con vencer a los infieles como con ser el
mds glorioso, el més suntuoso, el m4s fuerte, el més temido entre los cris-
tianos! El sentido més preciso, que proponemos aqui, conviene pues,
tanto como el de «Fremdling», a los numerosos textos que expresan una
rivalidad, con el matiz de una emulacién guerrera, entre un «yo» y un
«nosotros» (designando al autor del himno, o al jefe 2rya, o al grupo drya,
en cuyo nombre habla) y alari (Thieme, §§ 36-61, 66, 67). Pero este sen-
tido mds preciso da cuenta ademds de los textos orientados de modo
muy diferente, en los cuales se admite una solidaridad particular (a ve-
ces de equivalencia, més a menudo de parentesco o implicacién) entre
Un «yo» ¥ un «nosotros» (#rya) por una parte y ese mismo concepto dearf
porotra. Hace un momento ya vimos algunos de esos textos:

3,43,2 (§ 24): «<iVen aqui (oh Indra), mis alld de numerosos
pueblos, aqui! [Ven aqui] a las bendiciones del 477, a nosotros,

con tus dos caballos leonados».
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1,122, 14 (§ 27): «Que las Auroras, que acuden al momento
a las alabanzas dispensadas por el arf, nos acepten a ambos (a los
chantres y a su empleador)».

1,186, 3 (§ 29): «Celebro (grnise) mediante alabanzas a vues-
tro huésped (dzizhim) queridisimo, Agni..., para que sea para no-
sotros un Varuna alabado y que nos ofrezca refrescos (en calidad
de) sefior celebrado por el ari».

7,100, 5 (§ 35): <T'e nombro alabandote hoy en dia, oh Sipi-
vista (Visnu), conociendo las reglas rituales del a7i... ».

Todos estos textos, que se comprenderian muy bien en el sistema
del Sr. Thieme con la condicién de que @77 significase esencial e inva-
riablemente «el huésped» (lo que sin duda no es el caso), se compren- "
den mal en cuanto a7/ significa esencial y exclusivamente «el extranje-
ro» (a menos que pongamos subrepticiamente en primer plano «al .
huésped» ante «el extranjero»: pero este artificio cae bajo el peso de l/a—/
critica realizada mas arriba, pp. 254-255). Al contrario, el razonamien-
to uniforme que sostiene estos textos es claro e impecable si damos a
ari (en relacién al «yo» ario) un valor a la vez colectivo y genérico, étni-
co, del tipo «cristiandad» o «cristiano medio», «cristiano tipo» (respecto
aun «yo» cristiano medieval): «Tal dios ario responde sin falta a la lla-
mada de los arios devotos; me comporto como el ario devoto que soy;’ -
por tanto el dios respondera a mi llamadan. -

Y he aqui un texto imposible de interpretar literalmente sin admi-
tir un parentesco fundamental entre el individuo arya y el ari (9, 79, 3,

Thieme, § 37):

utd svdsya dratya ariv hi sd
utanydsya dratya viko hi sih
dhdnvan ni tésna sém arita tin abhi
séma jahi pavamana duradhyih

El Sr. Thieme propone ver en v#ka «lobo» un término que designa
a una especie de paria, «al extranjero» en grado sumo, algo muy posi-
ble; pero, ademds, en este v#ka s6lo parece ver un sinénimo que quizis
refuerce a arf; algo sélo posible si descartamos como él Ja simetrfa de
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los dos primeros versos y minimizamos la importancia de la oposicién
svd-anyd: en efecto, el orden de las palabras obliga evidentemente a
oponer ari a vfka como svd «suus, propius» se opone a anyd «alius, alie-
nus», y por consiguiente a reconocer en ari una afinidad por el concep-
to de svd y una aversién por el de anyd: «i{Protege] del Mal proprizs:
pues es el ari! i{Protege] del Mal afienus: pues es el lobol iQue como en
el desierto sean victimas de la sed! Soma que fluyes cristalino iabate a
los malintencionados!». En menos breve y mds claro: «Protege a tu fiel,
oh Soma, del dafio que pueda venir de quienes son sus sv@h: es el ar, el
conjunto de los arios o ¢l ario medio; y también de todo lo que pueda
venir de quienes carecen de vinculo con €l, extranjeros puros: es el
lobo».

Otro texto, el que sirve al Sr. Thieme de punto de partida, adquie-
re también un valor més satisfactorio si 47 tiene el sentido que propo-

nemos (10,28,1: §§ 4y 7):

viSvo hy anyd arir ajagama
maméd dha Svdsurt nd jagama

El Sr. Thieme traduce, dando a ari el sentido general de «Frem-
der»: «Ist doch jeder andere (nimlich jeder) arf gekommen, mein eige-
‘ner Schwiegervater aber ist nich gekommen». Como parece tratarse de
un festin preparado en el que el suegro era esperado (tal como'se des-
prende del final de la estrofa}, es poco probable que acudiesen «extran-
jeros ocasionales» o «cualquier (otro) extranjero» fuese quien fuese:
visvo... dnyé arih debe designar a hombres que, como el suegro, tenfan
motivos para acudir y quizds para ser invitados. Acaso entonces no €s
mdés natural y mds cargado de sentido entender: «iTodo el resto de la
comunidad aria acudié (a mi festin), y mi suegro, aquél entre los arios
que mas me concierne (mdméd dha), no vinol».

De este modo habrian sido yuxtapuestos, a la vez diferentes y sin
einbargo imbricados como un caso particular privilegiado con el caso
general, dos tipos de vinculo social que implicaban deberes desiguales
de cortesia y prestaciones: el parentesco por alianza en sentido estricto
(nuera, suegro) y ese otro parentesco mas amplio, étnico y no familiar,
designado por arf: el suegro es el miembro de la comunidad aria més
cercano a su nuera; por sf solo tiene, en acto, la cualidad que expresa su

261



Apéadice II

nombre y que los demas arios sélo tuvieron en potencia, pues la nuera
en cuestién, aparentemente obligada a casarse en el seno de la comuni-
dad aria, lo hizo con el hijo del suegro en cuestién y de nadie mis.

En el mismo orden de ideas, el interés del ario por recibir la ala-
banza del 477, interés patente en un cierto nimero de expresiones 'y
cuyo mecanismo el Sr. Thieme desmonté con gran claridad (§§ 28
y sig.), se comprende mejor si se trata, en el caso del ario, de asegurar
una reputacién halagadora, uvna valoracién publica en el seno del mun-
do ario (o al menos de la comunidad aria de su experiencia), bajo el
control de los dioses arios, con las afortunadas consecuencias que:la
moral aria tradicional permite esperar. Por contra, {qué puede impor::
tarle al ario la alabanza de quienes hablan una lengua barbara e in-:
comprensible, de quienes no conocen la etiqueta de las audiencias di-
vinas ni las buenas maneras recibidas de los Gnicos hombres quef
cuentan, —fos Arios? =

Si arf tiene el valor a la vez colectivo, genérico y étnicamente mati-
zado que suponemos, su relacién con drya «perteneciente a la comuniz
dad aria» esta clara, pero la dificultad surge allf donde el Sr. Thieme
penso en suprimirla gracias a las reflexiones de su capitulo 111: entre ari
y érya se interpone arya {acentuado oxftono y paroxitono). {Qué matlz_j
admitir entre arya y drya, que los textos distinguen indiscutiblemente?:

LGculsncamentc no hay lugar a duda: sea cual sea el valor del de :
rivado segundo 2rya, arya deriva directamente de @7 y significa literal=
mente «perteneciente al mundo ario»: y en efecto, en el Avesta «el ario»
es designado por la palabra airya, equivalente no de rya sino de arya; y.
de la misma forma, cdn una vocal muy breve, proviene Ir, Iron, el nom-
bre étnico de una parte de los Osetos del Caucaso. Volvamos conel Sr"“‘
Thieme a todos los empleos de la palabra aryé oxitona. .

1.° Encontramos aryd sobre todo como epiteto de dios; el Sr. Thie=
me traduce «Fremdlingschiitzender, pero el sentido «perteneciente al
mundo ario, protector del mundo ario» sigue conveniendo igual de
bien y a veces mejor: RV. 7, 65, 2 (§ 72: Mitra y Varuna son llamados
los dos dsura aryid»); 2,35,2;4,1,7;5,16,3; 7,8, 1 (§8 75-76-77 y 9%:
Agni es llamado arydh v, en el dltimo texto, 7ija... arydh); 1, 123, 4 (§
78: la Aurora es aryd); 10, 34, 13 (§ 79: Savitar es arydh); la Aurora y las
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Aguas son llamadas arydpazni «cuyo esposo es aryd», mediante un arti-
ficio retérico comparable al que hace calificar como dasdpaeni «cuyo es-
poso es dasa, birbaro», a las mismas Aguas cuando todavia estén cauti-
vas: por mucho que lo intente el Sr. Thieme, no hay modo de no
acercar estos dos epitetos y su interpretacién de arydpatni como
«Fremdlingbeschiitzende Herrin» sin duda es menos natural; final-
mente, 8, 33, 14 (§ 71), Indra es invitado a acudir a los prensados de
soma (sévanani) calificados con la aposicién arydm que el Sr. Thieme
traduce como «lo que pertenece al extranjero, was des Fremdlings ist»,
pero que sin duda, significa lisa y llanamente «acto propio de la comu-
nidad aria» y alude al privilegio exclusivo de los arios sobre el ritual de
somay sy afortunada consecuencia, la visita de Indra;

2 Al margen de este uso, en un texto dificil (5, 75, 7: § 82}, ambos
Agvin parecen invitados a no «mirar hacia otro lado en la bdsqueda del
aryd»: el Sr. Thieme traduce aryayi. (adv.) «auf eurer Suche nach ei-
nem gastlichen Herrn»; también es satistactorio dar a aryd- el sentido
de «miembro de la comunidad aria», y esta estrofa remite, por ¢jemplo,
a 1,51, 8, citada més arriba; donde el poeta recomienda a Indra distin-
guir bien entre los aryd devotos y los barbaros ddsyu que carecen de re-
ligién. El epiteto sadhvaryih otorgado a las vacas 10, 68, 3 (§ 83) y yux-
tapuesto a atithinih («tGtiles a los huéspedes») sin duda no es sinénimo
y debe recordar con algdn matiz la utilidad de estos animales para los
miembros del arf, comunidad aria.

3.2 En dos pasajes, ¢l Sr. Thieme intenta mostrar que aryd pasé del
sentido de «Gastlicher» al de «<Herr»: en uno de los dos, 4, 16, 17 (§ 85),
se ruega a Indra, con este nombre, que proteja a su fiel el dia del com-
bate, y es evidente que nuestra explicacidn es la que se adapta mejor, el
hombre ario invocando al protector natural de todo lo que es ario; en
cuanto al otro, 8, 1, 34 (§ 84), de doble sentido (un sentido «honesto» y
un sentido obsceno), tolera igual de bien nuestra interpretacién como
la del Sr, Thieme: una mujer califica como 4ryd a un hombre que po-
see un buen «medio de disfrute» (comida u otra cosa). De hecho es
muy natural que en circunstancias ficiles de imaginar, y sobre todo
mis tarde, por ejemplo respecto al $idrd, la palabra aryd fuese percibi-
da como el equivalente de «sefior, svamin» (cf. Thieme, § 95).

263



Apéndice 11

4.° Finalmente (86), la palabra negativa, postvédica, kadarya (lite-
ralmente «{quid arya?», de ahi «no arya») designa efectivamente al
hombre «avaro» pero también, mds en general, como senala el Sr.
Thieme (p. 89, n. 1) al hombre «inhumano», valor que se explica a par-
tir de aryd en el sentido tanto de «miembro del mundo ario» como de
«generoso»: se llama kadarya al hombre que no es digno del nombre
de aryd, que no se conduce como aryd, ni desde el punto de vista de la
hospitalidad o de la generosidad ni desde los dem4s puntos de vista.
Asf pues, en todos los casos, acentuado al final, @ryd se interpreta
como derivado de un 477 que significa colectivamente «el mundo (o un
vasto conjunto) ario» o tipicamente «el ario medio»: estamos muy cet-
ca del sentido tradicional de drya (posterior al RgVeda), y al mismo::
tiempo al borde de la dificultad sefialada més arriba, que el Sr. Thieme:
pensaba haber eludido alterando el sentido de a7/ y de aryd, pero que:
reaparece intacto en el momento en que ya hay una referencia al aria-:
nismo en @77 y por consiguiente en todos sus derivados. Léanse los tex-
tos citados mas arriba, p. 250-251: son los mds caracteristicos:
Latyayana $S. 4,3, 5-6 (no acentuado, pero se trata de drya): «Al sut.
del fuego Marjaliya, que un arya permanezca en el interior del terreno
sacrificial, cara al sur; y un ¢2dré en el exterior del terreno sacrificial
cara al norte; en ausencia de un arya, cualquier clase arya (puede susti
tuirlo)». Asi, el arya es, por una parte, opuesto radicalmente al $idr
con el que mantiene una simetria ritual, y, por otra, distinguido de lo
miembros de otras clases @rya, pero de una forma que subraya su pa
rentesco, su equivalencia profunda pues uno puede sustituir al otro,:
pues en ausencia de drya, cualquier clase aryz puede cumplir el mismo:
papel en oposicién al sizdrd. Observamos de paso que la intervencién
de las «clases @rya» en este texto pricticamente no permite inteFpretar=
aqui a §#dra al margen del sistema de castas, y darle simplemente, va-:
gamente, el sentido de «riado, sirviente». Y esta observacién repercute:
en VijasaneyiSamh, 23, 30,3 y 4 (§ 88) donde es condenada la unién se=
xual de una $idré y un drya, y después la unién de una drya y un sadrd:
El Sr. Thieme traduce «wenn die Magd den Hausherrn zum Buhlen- -
hat» (resp. «wenn der Knecht der Buhle der Hausherrin ist»); cabe res-
tablecer, con los intérpretes anteriores, los sentldos de «ario» (drya) yde: .
«no ario» (§idrd). \
Pero si ambos se oponen a fidrd, icémo distinguir el drya y el aryaP A
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- La solucién de esta dificultad probablemente serd aportada por una in-
terpretacién correcta de la afirmacién de los eruditos indios (véanse
mds arriba, pp. 251-252) que comprenden drya como vaifya. Podemos
representar las cosas de este modo:

1.° Para empezar, prehistéricamente, el <miembro de la amplia co-
munidad eri» o «el hombre que posee los titulos y cualidades del tipo
ari» es llamado aryd, sin matiz ni restriccion. Llegado a este estadio de
evolucién los iranios se detuvieron y perdieron la palabra *arf. Aryd de-
signaba entonces, en sentido amplio, «al ario», por oposicién al bdrba-
ro de las tierras no sometidas (disa, ddsyu), pronto también al indigena
sojuzgado en las tierras colonizadas (s#drd). La concepcién comin
que vehiculaban con representaciones tradicionales las diversas ban-
das surgidas de la unidad indoeuropea, y los indoiranios en particular,
segin la cual el orden social como el orden ¢cdsmico suponia un cuadro
tripartito, tres «funciones» solidarias, jerarquizadas y exhaustivas (so-
beranfa mdgica y juridica, fuerza guerrera, fecundidad), —esta concep-
cién implicaba sin duda la especializacién, en uno de esos tres senti-
dos, de ciertas familias-jefes, pero aparentemente la masa, fuese cual
fuese su organizacién, debfa quedar al margen de esta triparticién (cf.

JMQ. 1V, p. 155-161).

2.° Persiste el uso de los himnos del RgVeda: arf sigue designando a
la vasta comunidad aria, al tipo ario o, por extensién, a un individuo
ario y, eventualmente, a un poeta (1, 150, 1), lo que, a pesar de los es-
fuerzos del Sr. Thieme (p. 14), es dificilmente concebible si a7/ no es
m4s que «el extranjerox; aryd, adjetivo derivado de ar, se aplica a cual-
quier hombre, dios o cosa que pertenezca a esta comunidad o responda
a este tipo, sobre todo por oposicién a los birbaros, y sin relacién espe-
cial con una triparticién interna de los arios: finalmente, drya, propia-
mente adjetivo derivado de aryd, significa ora, como adjetivo, «relativo
{perteneciente) a un ser (o al tipo) ario», ora, como sustantivo, &l hom-
bre aryd en cualquier circunstancia y por oposicién a los barbaros, —es
decir, sensiblemente la misma cosa que aryd. Este estado del vocabula-
rio corresponde a una sociedad de conquistadares todavia méviles, o fi-
jados desde hace poco, todavia muy apegados a la solidaridad étnica
més que a un patriotismo local.
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3.2 En la época en que fueron redactados los himnos més tardios
del RgVeda la sociedad sin duda se estabilizd, el ario se volvié mas sen-
sible a la solidaridad local que a la vasta unidad que atin definfa a la co-
munidad de lengua y usos. Paralelamente, la jerarquia de clases se en-
durece y se generaliza, engloba a toda la sociedad, pone a cada cual en
su sitio, evoluciona hacia el sistema de los zarza, y las dos clases supe-
riores se alzan orgullosamente por encima de la tercera, que segura-
mente era la méds numerosa y que, poco a poco, cae en la humilde con-
dicién que serd la suya a través de la historia. El vocabulario refleja esa
evolucién; a7 subsiste en los himnos con su valor tradicional complejo

(mientras se desarrollan los valores hostiles), pero, junto al adjetivo. -

aryd, aparece un adjetivo drya cuya forma puede explicarse como pro-.: .
pone el Sr. Thieme (véase més arriba, p. 252) o a partir de una variante .
paroxitona (neutra) de @7 (Renou, JA. 230, 1, 1938, p. 334), y que yano::

sblo designa al ario en general, al ario medio, sino al ario de la masa, al
ario vulgar, al de la tercera clase el cual, considerado respecto al autée-:

tono sometido (§izdra), todavia tiene alguna importancia, pero que, res-:
pecto a las dos clases privilegiadas, es un don nadie. El ario en general,
por su parte, es designado por el derivado segundo drya cada vez més: - .
frecuente. La evolucién final se perfila: al perder el contacto con sus de-:."

rivados, arf deja de representar, con sus lados buenos, la «esencia» o la,

«colectividad» de los arya y se cristaliza en su matiz mds pesimista y sin«

duda, histéricamente, cada vez mis exacto, el de «enemigon.

Esta perspectiva da cuenta de todos los textos citados por el Sr.
Thieme. Comprendemos como, tras el RgVeda, ¢l arya puede oponer-:.
se al sizdra y distinguirse al mismo tiempo de las dos primeras clases,
del brahmin y del guerrero, y puede por tanto, secundariamente, oca-

sionalmente, identificarse no de derecho sino de hecho con el vaifya—

(cf. VajasSamh., 26,2 y AV. 19, 32, 8, Thieme, § 91, y los textos de los
§§ 92-95). En cuanto a la nocién primera de arf, con su adjetivo aryd;
serfa excesivo asignarle la palabra «nacionalidad», con las resonancias
que tiene entre nosotros; se trata no obstante de una nocién del mismo
tipo, seguramente de la més general entre las nociones que designaban
a clases de hombres, relaciones humanas, y una nocién a la que no
stempre debia corresponder un estatuto permanente, como era el caso
de la familia, el clan (vif) y a veces comunidades mis amplias (krs#/
Jéna ); como en el caso del «<helenismo» en su época de esplendor,
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la lengua, los usos y la religién debfan constituir lo esencial, la parte
estable.

El Sr. Thieme considerd esta modificacion, a decir verdad considera-
ble, de su hipétesis como un sacrilegio y reacciond enérgicamente con un
articulo en ZDMG. 107, 1957, p. 96-104, y con un libro, Mitra and Ar-
yaman, Trans. of the Connecticut Acad. of Arts and Science, 41, 1957,
p- 1-96. Puse los punitos sobre las ies en JA. 246, 1955, p. 67-84. Ateniéndo-
me al problema de ari, sélo reproduzco dos pdginas de este articulo.

No es baladi que, en un tercio de los textos en los que aparece, la
palabra arf designe a extranjeros que rinden culto a los dioses «arios» y
que por tanto pueden ser «mis» rivales en el favor de «mis» dioses; ello
excluye, al menos en estos casos, a los «extranjeros barbaros» quienes,
por contra, en ninguna parte son impuestos por el contexto. Tampoco
es baladi que, entre tos numerosos pasajes en los que arf puede tradu-
cirse por «enemigor, ninguno aplique esa palabra a las trasposiciones
miticas de los birbaros, a los demonios; en concreto, Vrtra nunca es
llamado ar7.2

Pero es mais, el valor limitado y ortentado de arf que propuse («el
extranjero no barbaro») no sélo se adapta sin nuevas dificultades a to-
dos los pasajes a los que se adaptaba el valor general («der Fremde, der
Fremdling») del Sr. Thieme, sino que ademi3s da cuenta de un texto
que se resistia a dicho valor general. El dossier de ar7 contiene en efec-
to al menos un texto que, directamente, impone una traduccién limi-
tada y que me sorprende que el Sr. Thieme no haya considerado en su
argumento contra mi. Se trata de RV. 9, 79, 3:3

2. La respuesta del Sr. Thieme, Z., p. 98, segundo aparte, carece de fuerza: poco
importa que, en la literatura épica, cuando arf ya sélo es un sinénimo de fatru «enemi-
go», sin matiz alguno, los demonios sean nombrados de este modo: ya no se trata de la
lengua del RV. ~Tampoco es indiferente al problema que varios textos supongan, en-
tre un «yo» 0 uN «Nosotros» por una parte y el concepto de 277 por otra, una solidaridad
particular, a veces de equivalencia, en general de parentesco o implicacién (RV. 1,122,
14; 186,3;3,43,2; 7,100, 5... ). '

3. Véase mis arriba, p. 256.
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utd svdsya dratya arir hi s
utdnydsya dratys viko hi sih

La construccién y el sentido son cristalinos:

[Protégenos] del mal proprius: pues es el ari. [Protégenos]
del mal alienus: pues es el lobo.

Estos versos simétricos presentan, distribuidos en dos relaciones
equivalentes, cuatro términos, tres de ellos conocidos, y por consi-
guiente aportan una excelente ecuacién para determinar la incdgnita,
ari: tenemos la oposicién usual entre svd y anyd, designando el primero
a lo que es propio, estd emparentado o aliado, y el segundo lo que es
diferente, exterior, extranjero; también tenemos la oposicién entre arf y
vtka, donde vFka designa al hombre que merece ser llamado «lobo»,
porque es o se comporta como un salvaje. Asf, a7/ es precisado, negati-
vamente, como un tipo de enemigo distinto de ese enemigo a la vez
salvaje y exterior, que esti o se quedd al margen del grupo cuyos
miembros son svd; positivamente, arf es definido como incluido en ese
grupo.

La traduccidn y el comentario del Sr. Thieme sobre este pasaje de-
ben ser citados integramente (Der Fremdling, § 37): '

«[Schiitze] vor eigener, vor anderer (i. e. vor jeglicher) drati;
sie (oder: das, was die drdts ist) ist ja der Fremdling (der den
Frieden bedroth), sie ist ja der Wolf... »

Ich habe in der Ubersetzung von a b auf Nachahmung der

Spreizstellung der Satzglieder verzichtet. Diese kann ja sehr - -

wohl nur stilisticher Art sein. Ich will jedoch die Méglichkeit
nicht in Abrede stellen, dass wir zu sagen hitten: «vor eigener
drazi —sie ist ja ein Fremdling (der ins Haus aufgenommen den
Frieden bricht), vor anderer drati— sie ist ja ein Wolf.»

La primera interpretacidn, la preferida del autor pues suprime la
dificultad, es un atentado inadmisible al orden y a la relacién de las pa-
labras: mantiene como tal una de las dos oposiciones equivalentes,
pero suprime la otra, la transforma en solidaridad; reduce arf y vka a
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una unidad (v#ka sélo es un refuerzo del «mal» arf), de la que svd' y
anyd serfan subdivisiones. La ﬁlolngfa no puede tomarse semejantes li-
bertades. '

La segunda interpretacién orienta la oposicién de svd y de anyd en
un sentido que no es el suyo: sz4 no se aplica a lo que mora conmigo
temporal y accidentalmente sin ser mio, sino que establece un vinculo
permanente y esencial conmigo. Ademds, esta traduccién supone, por
parte del 477 enemigo, un comportamiento muy especial, el del hués-
ped que, una vez recibido en una casa, se comporta mal, «amenaza la
paz», como dice el Sr. Thieme. Sin duda la hospitalidad tiene sus ries-
£0s, Pero estos riesgos raramente se¢ concretan y, en todo caso, ningdn
texto del RgVeda los alude; serfa extrafio que aqui fuesen objeto de
una oracién y que en dicha oracidn apareciesen en ¢l mismo plano,
como contrapeso, los riesgos constantes que hace correr, barbaro o
bandido, el v#4a. ‘ .

Este texto es pues decisivo contra el sentido demasiado ampho de
ari ¢ impone un sentido restringido. En sus EVP, 3, 1957, p. 27, L. Re-
nou me parece haber resumido debidamente la ensefianza del texto en
la férmula: «w#ka el enemigo extranjero, arf el enemigo interno».* Ello
delimita a7, al bueno como al malo: amigo, huésped, casadero, correli-
gionario, rival, enemigo, el arf lleva, respecto a quien lo menciona, la
nota své, excluyendo la nota anyd.’

El resultado anterior no ha sido obtenido, como cree el Sr. Thie-
me, mediante un método deductivo, sintético o intuitivo.® Surge de la

4. Si, como creo, ar ya tiene un valor étnico («el ario»), concehimos los empleos
elogiosos, subrayados por Renou, que van en las direcciones «eliter, «jefer, etc.

5. Esta definicién de arf como sv bastarfa (hay otras razones) para descartar la
aproximacién etimoldgica con drana (el opuesto de svd), que fue aportada como re-
fuerzo a la tesis del Sr. Thieme por el Sr. Specht, «Zur Bedeutung des Ariernamens»,
en KZ. 68, 1941, p. 42-52. Por otra parte, el hecho de que RV. 6, 15, 3 ifvite a Agni a ser
arydh pirasyintarasya tdvusah, <El vencedor del asf lejano y préximo», muestra que el
svd de 9,79, 3, no debe ser entendido en un sentido estrecho ni mucho menos local. El
concepto de nacionalidad, sugerido por Jos dertvados, satisface la doble condicién: el
ari, para <un» ario, es svd y puede ser pdra.

6. Ni mediante la intervencién de misteriosas «soziologischen Ideologien» que el
Sr. Thieme, ZDMG. 107, p. 96 me atribuye con un uso del plural que me sotprende.
Llamo «ideologifa de una sociedad» al conjunto de sus concepciones maestras, solida-
rias y forzosamente, grosso maodo, coherentes.
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imposibilidad de aceptar ciertas consecuencias de su hipétesis: de Ar-
yaman fue necesario remontar hasta ar7 y, a partir de ari, formar otra
hipétesis, vecina, cuyas consecuencias fuesen mas conformes a los he-
chos constatados.

He escrito que esta segunda hipétesis sobre 477 es una variante de
la primera. Sigo creyéndolo, consciente de que sélo pude llegar a ella
gracias al libro del Sr. Thieme y a la impresién a la vez favorable e in-
satisfecha que me dio. Con una suerte de dignidad ofendida, el Sr.
. Thieme rechaza esta filiacién, este homenaje. Es mejor juez que yo.

Llegado a este punto, M. I. Gershevitch quiso socorrer al Sr. Thie-
me con un nuevo argumento. Lo hizo en BSOAS 22, 1959, p. 155 a.
Examiné su prestacién en JA. 247, 1, 1959, p. 171- 173. Este es el resul-
tado:

Al comprender vfka opuesto a ari, como «el animal lobo»,
I. Gershevitch acaba de intentar salvar la interpretacién que
P. Thieme hizo de RV. 9,79, 3, y que critiqué (JA. 246, p. 75):
«The contrast will then be between ferocious animals on one
hand (“nuisance aliena”) and enemies belonging to one’s own,
human kind on the other (“nuisance propia”)». Es muy invero-
simil: 1.° que el sentido atribuido aquf a szd (perteneciente a la
misma especie zooldgica, a la especie humana) no tiene paran-
gbn; 2.° los versos inmediatamente precedentes muestran que
se trata, en @i y en v#ka, de dos variedades de hombres: el chan-
tre pidi6 a Soma que le permitiese llevarse los bienes «sorteando
las trampas de cualquier hombre» (tiré mdrtasya kdsya cit pd-
rifbortim; mdrta siempre designa al hombre) y sigue precisando
los dos tipos de hombre del que puede provenir el «mal», el ene-
migo interno, de la misma raza, y el agresor bérbaro o bandido;
3.° en todos los contextos rgvédicos, drati «mal» (literalmente
«no generosidad») es obra de los dioses o de diversos tipos de
hombres, nunca de animales salvajes.
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Al ser e] Gnico objetivo de este Apéndice justificar la limitacién que
propuse a la interpretacién del Sr. Thieme, recordaré tan sélo las pos-
turas que cuatro investigadores adoptaron recientemente respecto a ari
y aryd.

Aunque Louis Renou en seguida aprobé el libro del Sr. Thieme
(1938) con entusiasmo, después admitid las dificultades que fueron se-
fialadas. Entre 1955 y 1967, a través de los Erudes védigues et paninéen-
nes, podemos observar la oscilacifn de su pensamiento entre la acepta-
. cién de la tesis del Sr. Thiemée y opiniones que la modifican o la
excluyen. Pero, interesado por mantenerse en lo que consideraba
como su lugar preferente, la gramatica y la filologia, parece que nunca
zanjé la cuestién, ~y ello le vali6 desde 1957 una seria llamada al orden
del autor de Fremdling (Mitra and Aryaman, p. 75-76).

Aunque de entrada Benveniste no tomd partido, después se decan-
té en los cursos del Collége de France que prepararon los dos volime-
nes del Vocabulaire des institutions indo-européennes; en este mismo li-
bro (1969), no tuvo en cuenta el ultimdtum del Sr. Thieme (%id.,
p. 75). Asi (I, p. 370-373):

A resultas de este estudio [Der Fremdling... |, aparecieron a
partir de 1941 varios trabajos del Sr. Dumézil proponiendo otras
interpretaciones que tienden a restablecer el sentido social, y
después étnico de esta familia {arf, aryd, etc.].

En conjunto, nuestros propios puntos de vista son cercanos a
los del Sr. Dumézil. Pero no es este lugar para justificarlos en de-
talle. [...] En semejante materia, los criterios filolégicos no deben
perjudicar a las verosimilitudes intrinsecas. Definir a los Aryas
como «los hospitalarios» es una visién alejada de cualquier reali-
dad histérica: ningiin pueblo se ha Hlamado nunca «los hospita-
larios»...

La connotacidn, ora favorable, ora desfavorable, de a7/ no
afecta al sentido mismo de la palabra. Designa a un hombre del
mismo pueblo del que habla. Este hombre nunca es considerado
como miembro de un pueblo enemigo, incluso cuando el chan-
tre la toma con él. Nunca es confundido con un barbaro. Partici-
pa en todos los cultos; recibe dones que el chantre puede discu-
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tirle pero que le ponen en pie de igualdad. Puede ser generoso o
avaro, amistoso u hostil —pero entonces de una hostilidad perso-
nal. En ningn momento percibimos que el a7/ tenga otra perte-
nencia étnica que ef autor del himno...

Mas tarde, Benveniste aport$ algunas modificaciones a mi tabla,
privilegiando, creo que en exceso, lo relativo al matrimonio ¢ introdu-
ciendo la hipétesis de «mitades» exogdmicas:

Los ari 0 arya (no siempre sabemos distinguir ambas formas)
constituyen una clase sin duda privilegiada de la sociedad, en re-
lacién probable de mitades exogdmicas, manteniendo relaciones
de intercambio o rivalidad; el derivado arya, que designa prime-
ro a los descendientes de los ar7 (o de los arya) o califica su perte-
nencia, pronto debid servir de denominador comin a las tribus
que reconocian a los mismos antepasados y practicaban los mis-
mos cultos. Aquf percibimos al menos algunos componentes de
la nocién de @rya, que marca entre los indios como entre los ira-
nios el despertar de una conciencia nacional.

Benveniste no se pronuncié sobre la etimologfa de la palabra ari.

Sir Harold W. Bailey procedié a la inversa. En su memoria «Ira-
nian Arya- and Daha-», TPAS. 1957, p. 71-115 (p. 94, n. 4,y p. 106, n. 4,
sobre la tesis del Sr. Thieme), de mayor alcance de lo que anuncia el ti-
tulo (con una «Supplementary Note», i6id. 1960, p. 87-88; cf. BSOAS.
23, 1960, p. 19-21 con, p. 19, n. 3, sobre la tesis del Sr. Thieme), parti6
de una etimologia basada en la conviccién de que casi todas las pala-
bras indias ¢ iranias cuyo analisis gramatical puede desprender una
base ar- (¢-, r-), incluido el véd. ray- avést. raé- «riquezar, constituyen
una sola familia, pues el sentido («mutual meaning») de esta raiz Gni-
ca es «to get» y al mismo tiempo «to cause to get». Por tanto, el sentido
original de ari, aryd, etc. habria sido, con matices diversos, «rico», de
allf «<noble por riqueza». Esta etimologia, como las demds («poderoso»
o «noble por naturaleza, por excelencia, etc.», a partir del gr. &pv-
apelmv, Bpiotog), deja abierta la cuestién aqui tratada sobre los valo-
res sociales y étnicos de estas palabras, las que produjeron al dios Arya-
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mdn. En cuanto a la funcién de Aryaman, sir Harold la precisa segin
su concepcidén de los Aditya como dignatarios de la «Aryan Great Hou-
se» (oikapyla).

El Sr. Emmanuel Laroche aproximé, en hifita, al grupo *ar*/i-
«conforme a la tradicién nacional», @ra- «camarada, del mismo grupo
social», arawa- «noble, libre», Coll. Latomus 45, 1960, p. 124-128.

Finalmente, recordemos que arf «conjunto ario» y arf «enemigo»
pueden ser fortuitamente meros homéfonos: es el mismo problema
que plantea en griego la existencia de €pu-, £pi1-d «rivalidad, querella,
combate» junto a épi- (= apt-), prefijo con valor de eminenciz o in-
tensidad.
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LAS TRES FUNCIONES SEGUN EL SR. GONDA

Una vez concluido este trabajo aparecid un nuevo libro del Sr. Jan
Gonda, Triads in the Veda (Verhandelingen de la Academia holandesa,
N. R. 91, 1976), donde se me censura, mis adn que de costumbre.
Como no tengo tiempo ni ganas de escribir la memoria necesaria para
poner los puntos sobre las fes, me limitaré a algunas observaciones.

«THE DETERMINING FACTOR
THAS HAS BROUGHT ABOUT... »

Sefialemos primero un error de punteria por ¢l cual la mayoria de
golpes dirigidos a mf se pierden en el horizonte. A lo largo de todo su
libro, el St. Gonda pelea contra una tesis, realmente indefendible, que
no es la mia: las triadas que proliferan en cualquier época del pensa-
miento de la India habrian sido formadas a partir de la triada de las
funciones, considerada como la dnica primitiva. Ahora bien, desde
1941-(JMQ: 1, p: 63-64) sostuve, o mis bien constaté, invariablemente
que la triada de funciones bajo sus diferentes formas (principios; teoria
o pricticas sociales) fue comparada término a término con muchas
otras triadas de origenes diversos (no todas, claro estd), naturales o arti-
ficiales, tales como los tres niveles del universo, los tres fuegos del sa-
crificio, tres ndmeros, tres longitudes, tres drboles, tres materias de
ofrenda, etc. De esta constatacién, el Sr. Gonda retuvo un enunciado
ya antiguo al que hoy no cambiaria nada (L 7déologie triparsie, 1958, p.
19-20); sin duda habria sido mejor citarlo al principio de mis debates, y
no hacia el final (p. 206), puesto que los aclara; al menos cita:
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«l.a India relacioné las tres clases de sociedad, y sus tres
principios, con numerosas triadas de nociones preexistentes o
creadas circunstancialmente. Estas armonias, estas correlacio-
nes, importantes por la accién simpdtica a la que tiende el culto,
a veces son de un sentido profundo y a veces artificiales y pueri-
les. S§, por ejemplo, fas tres “funciones” estan distributivamente
vinculadas a los tres gupa (literalmente “hilos”) o cualidades
—Bondad, Pasién, Oscuridad— que segin la filosofia samkhya
forman con sus entrelazamientos variables la trama de todo lo
que existe, o también a los tres niveles superpuestos del universo,
los vemos vinculados no menos imperiosamente a los diversos
metros y melodias de los Vedas, a los diversos tipos de ganado, y
dirigir minuciosamente la eleccién de las diversas maderas con
las que se hardn las escudillas o los bastones.»

Desgraciadamente, el Sr. Gonda precede este texto tan claro con
una glosa que lo transforma:

As already intimated, it is Dumézil’s contention that the
triad of the social classes has been the determining factor that
has brought about numerous other triads, the example imitated
by the indians in creating a variety of triadic groupings. [Sigue la
cita. Después:] This opinion is, I regret to say, erroneous.

Esta presentacién, I regret to say, es un sinsentido: el francés «étre
mis en relation avee» (1941), «en rapport avec» (1958) no tiene nada en
comin con el inglés «to bring about» que, salvo posible error, significa
«producir» como una causa produce su efecto. Comprendo tanto me-
NOS este error cuanto que estas expresiones francesas tienen, que yo
sepa, una traduccién literal al inglés. Asi las cosas, el Sr. Gonda ya no
tiene reparos en darme lecciones sobre midltiples casos particulares.
Un ejemplo. Escribe, p. 210:

The origin of the doctrine of the three gunas [sattva, rajas, ta-
mas: Bondad, Pasidn, Oscuridad] has nothing to do with the
three classes of the Aryan society, nothing with Dumézil’s three
functions.
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La cuestién no es el origen; en una nota encabezada por un diver-
tido «but see also» el mismo Sr. Gonda cita un verso del Mahabhirata
donde no destaca el origen, sino la triple relacién (como suele ocurrir
en este nivel de literatura, los §Gdra sélo sustituyen a los vaisya en la
parte depreciativa de la relacién):

El tamas es lo principal en el $idra, el rajas en el ksatra, el
sattva en el brahmaén.

El Sr. Gonda no sélo la toma con las correlaciones que he sefiala-
do. Carga enérgicamente, como Brennus:

Another triad ~escribe en la misma pagina— wich —as far as
T am able to see— has nothing to do with the social classification
1s the doctrine of the morbific entities [viento, bilis, flema] in an-
cient medicine. :

{Cudndo habré dicho esta tonterfa? En la pagina siguiente leemos
la perla de la coleccién:

[ cannot help wondering if Dumézil would have us believe
that the Buddha, who did not recognize the social ranks and dis-
tinctions of the brahmanical authorities, in making a rule that
his adherents should have recourse to and respect for himself,
the doctrine and the community of monks —the so-called Three
Treasures (triratna), the Buddhist Trinity— has followed the
example of the tripartite Aryan society.

El Sr. Gonda tiene no obstante la generosidad de no avasallar: no

pretende que pretendi que la triada hinduista Brahmagn-Visnu-Siva
«tiene su origen» en la triada de las funciones.
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I
ENTREMESES VARIADOS

A continuacién pasaré revista a algunas de las discusiones o aser-
ciones contenidas en los dos capitulos que me concternen (p. 126-211).

P. 128-135. E1 Sr. Gonda sostiene que los varpa de la india no for-
man una estructura ternaria homogénea. Primero habria opuesto a la
masa una elite unitaria, que en un segundo tiempo se escindiria en
brahmanes y guerreros. Eso es invertir el orden de las operaciones. A
menudo he recordado que, dados los tres varna, los dos primeros sue-
len presentar un frente comin por encima del tercero y constituyen lo
que los indios llaman en el duelo ubke virye, «las dos fuerzas»; pero no
por ello son una unidad, el primer término de una biparticién, y nin-
gin término comin los redine: la supuesta elite originaria carece de
nombre. Ademads, otras organizaciones aparecen en situaciones parti-
culares: en la sautramani, Varuna (1? funcién) no interviene y los tres
animales del sacrificio se reparten entre Indra (2?), los Asvin (3%) y la
«diosa-medicina» Sarasvati (en este caso 3%); en la epopeya, uno de los
Pandava gemelos (3* funcién) tiene afinidad con el Pagdava soberano
y el otro con uno de los dos Pandava guerreros. '

P. 130-131. «I shall not raise objections to a dumezilian interpreta-
tion» de la oracién del oficiante en los preliminares del sacrificio del
Caballo para pedir el nacimiento de un eminente brihmana, de un
gran guerrero rijanya, de una buena vaca lechera, etc. (P.-E. Dumont,
L’asvamedha, 1927, p. 65-66). No hay objeciones, pero si algunas «ob-
servaciones»: 1.°, la oracién —dice el Sr. Gonda— no aspira a la prospe-
ridad de las clases sociales sino a la del rey, cabeza de la sociedad;
2.°, las clases y las funciones no estidn especificadas como tales; 3.2, no
hay ndmeros de rango «or other indications of the triad»; 4.2, sélo los
deseos de las mds altas funciones son caracterizados por adjetivos de
eminencia; 5.°% los términos, a partir del 3° (vacas, bueyes, caballos, hi-
jos y mujeres) se refieren en efecto «to the third function, but not ex-
clusively to the third estates. {Acaso alguna de estas observaciones im-
pide reconocer la intencién obvia de enumerar, en orden decreciente
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de dignidad, a los representantes de las tres funciones? Puesto que el
Sr. Gonda parece admitir una «dumezilian interpretation», le compla-
cerd saber que existe desde hace quince afos: puede remitirse a mi
nota de Lazomus 20, 1961, p. 257-262, «Un paralelo védico a la enume-
racién de Iguvium, nerf arsmo, etc.», donde encontraré espectalmente,
p- 262, motivos para corregir lo que dice mis lejos (p. 142-144) sobre la
palabra rgjanya y (p. 164-167) la discordancia entre los nombres cang-
nicos indio e iranio del hombre de la 2* clase.

P. 135. Se me reprocha no haber expuesto la formacién progresiva
de la teorfa de los varna. Mi intencién nunca fue componer una histo-
ria de la sociedad india, sino detectar reminiscencias que contribuyen
a determinar el estado indio mas antiguo, ¢ incluso indoiranio.

P. 135-140. La comparacién del Sr. Gonda entre las clases sociales
de la India e Irdn estd viciada por la ilusién de que las diferencias en los
nombres que los designan prueban que las concepciones no se solapan;
no hay tal solifaridad entre las palabras y las cosas, y no debemos olvi-
dar que el vocabulario religioso e institucional de Irdn estd en gran
parte reformado.

P. 140-141. Las discusiones sobre los diversos sentidos de vi¥ y de
ksatrd revelan hechos sobradamente conocidos que he tratado a me-
nudo. Respecto al tercer nivel, no sélo en la India (#is: cf. los dos valo-
res de los Visvedevah en la sociedad divina), sino también en Roma
(Quirinus y Quirites) y otras partes, existe una ambigiiedad facilmen-
te explicable entre «totalidad» (incluido las aristocracias) y «masa»
(que completa desde fuera a las aristocracias); en el segundo nivel,
ksatrd es una nocién bipolar, a caballo sobre la primera y la segunda
funcién: poder (temiporal, real) y fuerza (militar); nada permite va-
ciar ksatriya de su contenido militar, como el autor pretende en la
p. 141

P. 147. {Qué mas patural que en ciertos oficios no s6lo baya cola-
boracién, sino también solapamiento entre los representantes de varias
funciones? Véase ya en Lidéologie tripartie... p. 46-47.

279

=



Apéndice III

P. 150. Me regafia por mencionar aprobativamente en 1958 la co-
leccién de pasajes del RgVeda con la que en 1940 un investigador in-
dio, el Sr. Apte, quiso mostrar que el sistema de los tres varna existia
desde la época de los himnos. De hecho mi aprobacién aludia sobre
todo a RV. 8, 35, 16-18, y entonces subrayaba que lo Gnico demostra-
do era que los poetas védicos «pensaban» idealmente la sociedad
como formada por tres componentes funcionales, pero que era impo-
sible saber en qué medida la prictica social se adaptaba a esta teorfa
(L’idéologie tripariie, p. 7-8). Naturalmente, el Sr. Gonda ignora esta
reserva. Pero aiin hay més. En 1961, en la introduccién de un articu-
lo que conoce perfectamente pues lo discute en piginas y mis pagi-
nas, renuncié, tras percibir el peligro, a la cortesia que tuve tres afios
antes con el Sr. Apte. En el Bulletin de I'Académie belge, Lettres, 5°
serie, 47, p. 266-267 podemos leer, en el texto: «Los demas pasajes
[que no sean 8, 35, 16-18} alegados y que podriamos alegar no' mues-
tran esta estructura simétrica, la Gnica que asegura la intencién cla-
sificatoria del poeta». Y en una nota: «Pienso sobre todo en el Sr.
Apte, “Were castes formulated in the age of the RgVeda?” (sigue la
referencia)».

P. 153-155. {Qué dificultad supone que, de diversas maneras, va-
rios pueblos indoeuropeos afiadiesen en el curso de la historia una
cuarta clase (artesanos, o escribas, o stidra) a la divisién social segin las
tres funciones? El Sr. Gonda no conoce mi articulo «<Métiers et classes
fonctionnelles chez divers peuples indoeuropéens» Annales (Econo-
mies, Sociétés, Civilisations), 1958, p. 716-724.

P. 161-163. Respecto a X3a0ra en la reforma zorodstrica, el Sr.
Gonda ignora también mi articulo «Les archanges de Zoroastre et les
rois romains de Cicéron, retouches homologues & deux traditions pa-
ralleles», Journal de psychologie, 43, 1950, p. 449-465), resumido en la
compilacién IR., 1969, p. 191-207 (especialmente p. 201, n. 2).

P. 161-162. Los hechos osetos son tratados especialmente mal: no
todo se limita a la etimologia de los nombres (Exsetegkare deriva de
hecho indudablemente de @wsar(z) que, significa indudablemente
[Dict. de Abaev] «bravura, intrepidez, heroismon»); la divisién funcio-
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nal es patente primero en la leyenda sobre el origen de los escitas (He-
rédoto 4, 5) y en especializaciones extremadamente claras y precisas de
cada una de las tres grandes familias nartas, @rte Narty. {Por qué el
Sr. Gonda no se remite a mi articulo «La société scythique avait-elle
des clases fonctionnelles?», IIJ 5, 1962, p. 187-202, ni a ME. I, 1968
(= 1974), 2° parte, p. 439-575? Finalmente, los valores indio, avéstico
del sufijo -k2 no son transferibles (p. 161) al sufijo oseto, banalizado,
«comodin», -{@)g.

P. 163, n. 212. Respecto a djas -aojah, el Sr. Gonda recurre a su mo-
nografia de 1952. No admito sus resultados y en 1957 desarrollé otra
interpretacién, mejorada en IR., 1969, p. 79-102.

P. 171-172. La discusién sobre los tres «estados» sociales de los
celtas se basa en una informacién insuficiente. {Por qué no citar el
principal testimonio, la divisién de la sociedad irlandesa en druidas, en
flaith o nobleza militar y en b6 airig u hombres libres definidos por la
posesién de buey®s? P. 173-177, la misma insuficiencia respecto a Ita-
lia y Grecia.

P. 179—181.\_3 discusién de Yasna 9, 22 y de Yasz 5, 87 ¢s floja.
{Cémo retirar a la tercera funcién (por oposicidén a los guerreros y sa-
cerdotes precedentes) a las chicas nibiles y las parturientas (cf. IR.,
p- 35)? Y qué objetar al hecho de que oraciones para la fecundidad o
el matrimonio de las mujeres también se encuentren sin contexto tri-
funcional, o al hecho de que Yasna 9, 22 también contenga otros gru-
pos triples no funcionales («ladrén, salteador, lobo» por ejemplo)?
Flojo también (p. 180-181) el intento de suprimir de la 1° funcién, en
una lista de tres males, al pecado mayor del mazdeismo, el drauga, a la
vez mentira y rebelién contra el soberano.

P. 181-185. Flojo también el cuestionamiento del caricter trifun-
cional de la triple titularidad de Agni, «kavf (“vidente”), sefior de la vi¥
(0 de la casa), ydvan», con los pretextos 1.° que otros textos sélo contie-
nen dos de estos calificativos; 2.° que en otros textos y con otra orienta-
cién, Agni es llamado en superlativo ydvistha «el més jovens.
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P. 185, n. 33. Respecto al uso diferencial (indoiranio, itdlico) de los
dos nombres del hombre (ndr y vird, etc.), mejor que a mi articulo de
1953 citado por el Sr. Gonda, nos remitiremos a la modificacion de éste
que publiqué en IR., p. 226-230, especialmente p. 230 y n. 3 (donde
adopto la opinién de Renou: el véd. ndr pertenece al vocabulario de las
dos primeras funciones),

11

LAS TRES FUNCIONES Y LOS «DIOSES DE MITANI»
EN LA INDIA VEDICA

A continuacién presentamos las reacciones del Sr. Gonda a los
analisis de los textos reproducidos o desarrollados aqui en la introduc-
cién y en el primer Apéndice, unos para mostrar que el grupo de los
«dioses de Mitani» era conocido, con su valor trifuncional, por los poe-
tas védicos y los liturgistas; otros para sefialar diversas aplicaciones vé-
dicas de la ideologia de las tres funciones.

Empecemos con los dos textos estudiados en la introduccién. El
Sr. Gonda no discute su interpretacién, de la que sélo omite medir las
consecuencias.

P. 195, respecto a la férmula que acompafa a la apertura del surco
sagrado: «The interpretation of VS. 12, 72 (§B. 7, 2, 2, 12) proposed by
Dumézil is plausible enough: the sequence mitrdya vdrunaya ca in-
drayasvibhyam pagmé... can, also in view of SB. 14, 4, 2,25; BAU. 1,4, 13
where the §tdras are co-ordinated with the god Pdsan, be regarded as
representing the three (Aryan) functions and the non-Aryan fourth
class.» Siguen dos observaciones que como veremos son intrascenden-
tes: den qué medida las especulaciones unpanisddicas sobre la nobleza
(las figuras individuales) y la 2 (los dioses en grupos) del mundo divi-
no pueden oponerse a la estructura seguramente mucho mds arcaica y
casi {6sil que nos ataiie” Del mismo modo, no supone ningin proble-
ma ¢l hecho de que, en una teologia ulterior, los “patronos” de los tres
varna indios fuesen (ientre otras listas!) Agni, Indra, los Visvedevah.
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P. 193, respecto al himno a Vic: «It can readily be admitted that
stanzas 4-6 of RV. 10, 125 (AVS. 4, 30, 4, 3, 5) —wich is traditionnally
ascribed to the goddess Vac— contain clear references to “the three
functions”.» Obviamente, no se presta ninguna atencién a la estructu-
ra del himno ni a las dos listas divinas (una colectiva, la otra indivi-
dual) de la estrofa de obertura; la segunda lista es precisamente la de
los «dioses de Mitani». P. 133y p. 198, n. 112, la reflexién sobre el In-
dragni de esta segunda lista es vana: {qué objetar a que Agni, en este
caso junto a Indra, sea por naturaleza trivalente, o a que las divinida-
des unidas en ¢l doble duelo, Indra y Agni, sean interpretadas en ozras
circunstancias, al margen de esta lista, como representativas del ksazrd y
el brahmdn respectivamente?

Pasemos a los textos del Apéndice, en el orden en que son estudia-
dos en ¢l presente libro.

KRV. 10, 80, 4-5. El Sr. Gonda (p. 187) discute como siempre mi
interpretaciéon de€ vird «<hombre, desde el punto de vista de la tercera
funci()}», olvidando que aqui es confirmada por la forma misma de la
expresidn, «Agni otorga la riqueza (drdvinam) que tiene como orna-
mento a los vird (virdpesah)», donde los vird sélo son mencionados
como el componente més distinguido de la riqueza.

Busco en vano una estructura «cuatripartita» en la estrofa 4. Al
contrario, las estrofas 4 y 5 estdn construidas como las dos siguientes (y
Gltimas): en cada una, la primera mitad (dos versos) y la segunda (dos
versos) carecen de relacién 16gica entre ellas, mientras que, en el inte-
rior de cada primera mitad, los dos versos son estrechamente soli-
darios. Ademads, tras la estrofa 3 que menciona en cada uno de sus cua-
tro versos un favor concedido a un hombre en particular, nombrado y
sin duda célebre, las estrofas 4 y 5, en sus primeras mitades, mencionan
tipos de hombre: (4: los vird como elemento de riqueza, un 75z eminen-
te; 5: los 757, los guerreros) y la estrofa 6, en su primera mitad, mencio-
na la totalidad de los hombres o los Aryas. Por tanto, en las cuatro es-
trofas hay una clasificacién. Asf se legitima el uso solidario de las
estrofas 4 y 5; as{ se completa mi nota 7 de p. 225 que el Sr. Gonda cita
con una falta en francés que la hace incomprensible.
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RV. 5, 3, 5-6. El Sr. Gonda (p. 187) olvida el final de mi nota 3
(donde vis es traducido por «el pueblo» que efectivamente en este caso
es mejor que «el clan», empleado en la pdgina precedente) que desa-
conseja limitar el sentido de samaryd en la «competicidn ritual».

RV. 5, 54, 14. El Sr. Gonda escribe (p. 193): «It seems at first sight
difficult to deny that 5, 54, 14, addressed to the Maruts, is “un todo
analizado segiin las tres funciones y completado con la mencién de un
buen rey”, Yet my doubts are not completely dispelled». Que preste
mas atencibn: si la 3* funcién le parece insuficientemente caracteriza-
da por vird es porque altera el texto: a los Marut no se les ruega que den
«an eminent ¥7rd» sino (como mds arriba, p. 215, en RV. 10, 80, 4) «una
riqueza (rayim) consistente en (o acompafiada por) vird deseables».

RV. 1,111, 2. E]1 Sr. Gonda escribe (p. 187-188): «The stanza con-
tains, it is true, references to all three trifunctional elements, but it is a
questions whether there are three prayers». Si el Sr. Gonda lo prefiere,
digamos «tres deseos», pues la realizacién del deseo de segunda fun-
ci6én condiciona la del deseo de tercera.

RV. 1, 111, 4. El Sr. Gonda escribe (p. 188): «At tirst sight RV. 1,
111, 44 is unmistakably tripartite and —also on account of the occu-
rrence in the same stanza of the deities of the Boghaskdy treaty—
trifunctional» [Saludemos de paso esta entusiasta adhesion a mis demos-
traciones: destruye por si sola la estrategia del Sr. Gonda.] Las objeciones
que siguen carecen de peso. En especial, es arbitario decidir que el po-
eta ya no invoca a Indra (reforzado por los Rbhu y los Marut), Mitra-
Varuna y los Asvin «in order to fulfil the three functions or to cause
them to be fulfilled»: digamos que estos dioses son invocados para que
su favor (hinvantu) procure una ventaja en cada una de las tres funcio-
nes: ni mas ni menos. En cuanto a la construccién propuesta para los
tres dativos (idonde el de dAi’ carga con un valor de sujetol), los ejem-
plos supuestamente paralelos que se alegan no lo autorizan. ¢{Y por
qué torturar asf a estos tres dativos? Si de hecho, interpretados por lo
que son gramaticalmente, como tres formas homogéneas yuxtapues-
tas, dan un sentido satisfactorio, en relacién con los dioses funcionales
enumerados precisamente en los tres verso$ precedentes.
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RV. 1,161, 6, discutida por el Sr. Gonda (p. 191-192). Esta estrofa y
4, 33,9 son en efecto dos variantes de la tradicién y no hay motivo para
reintegrarlas en la unidad ni para considerar a una como deformacién
de la otra: 4, 33, 9 asigna distributivamente los servicios de los tres
Rbhu: los de dos de los Rbhu a los dioses candnicos de los dos primeros
niveles funcionales, Indra y Varuna; los del tercer Rbhu «a los dioses
en general» (cf. la nocién de Visvedevah recordada mis arriba, p. 38, n.
21), es decir, sin duda a la «masa» divina por oposicién a los dioses so-
beranos y guerreros; 1, 161, 6 invita a pensar que los tres Rbhu fabrica-
ron juntos (como los elfos de la leyenda escandinava) tres objetos: los
dos Gltimos fueron asignados a dioses canénicos de los dos Gltimos ni-
veles funcionales, los Asvin e Indra; el primero a un dios-sacerdote,
Brhaspati (en vez de al dios soberano Varuna). En 1945 (NA. p. 48-50)
me equivoqué al deducir de la comparacién de ambos textos que los
objetos maravillosos eran fabricados distributivamente, cada uno por
uno de los tres Rbhu, pero ello no compromete en nada la interpreta-
cién trifuncional de las dos variantes; hubiese sido honesto decir que,
desde 1947 (Tarpeia, p. 208), corregi ¢ste-exceso.

RV. 8, 35, 13. La principal objecién del Sr. Gonda (p. 190) no se
sostiene. Que, en este himno formado por tripletes de estrofas, en las
dos otras estrofas de esta tripleta (est. 14 y 15), fos Agvin, nombrados en
el estribillo, sean asociados a otros dioses no obsta para que la primera
asociacién (est. 13) «con Mitra-Varuna y Dharman (o el dhdrman), con
los Marut» sea significativa.

En cada tripleta del himno, la unidad de pensamiento es sélida.
Como la tripleta 13, 14, 15 estaba destinada a mostrar que los Asvin co-
laboran con dioses diversos, y no sélo con Usas y Sirya (que figuran
con ellos en la parte del estribillo comtin a todas las estrofas del himno)
nada més natural que dar como primer ejemplo, en la estrofa 13, con
una ligera variante (los Marut sustituyen a su jefe Indra) a los dioses
que, unidos en efecto a los Asvin, constituian una férmula conocida
desde los tiempos mis remotos (los «dioses de Mitani»), y etlo aunque
las asociaciones establecidas en las otras dos estrofas de la tripleta (14 y
15) no son tan faciles de explicar (14: los Angiras, Visnu, los Marut; 15:
los Rbhu , V3ja [i= uno de los Rbhu!}, los Marut). De hecho no es se-
guro que el conjunto de los dioses nombrados en esta tripleta no sea
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unitariamente significativo: los Marut, compafieros de Indra (y, en 13,
sus sustitutos), estdn presentes en los tres grupos; en el segundo (14),
Visnu es otro de los compaiieros ordinarios de Indra cuyas relaciones
particulares con los Angiras también son indudables; en el tercero (15),
la extrafia duplicacién «los Rbhu + uno de los Rbhu» pone en eviden-
cia, entre estos dioses artesanos, al que es més especialmente «el Rbhu
de Indra», Vaja; de modo que Indra, cuyo nombre es evitado en esta
tripleta como en todo el himno, sin embargo estd presente por alusién
. y mediante personas interpuestas ocupa incluso todo el lugar disponi-
ble, tras Mitra-Varuna y Dharman (dhérman), en cada estrofa de la tri-
pleta.
Las dem4s objeciones tampoco se sostienen mucho:

1.° éDénde est4 la falta de homogeneidad en la invocacién a los
«Asvin acompaiiados por Mitra-Varuna, por Dharman (o por el dhdr-
man), por los Marut»? T'odo est4 en vocativo; si sélo Afvina se descuel-
ga como sustantivo, mientras los demds nombres divinos figuran en
adjetivos que los convierten en socios de los Asvin, es porque los Asvin
son los Gnicos destinatarios del himno.

2.° Si Mitra-Varuna y los Marut (otorgadores de lluvia, entre otros
oficios) figuran juntos sin los ASvin en otros contextos, especialmente
en un himno de lluvia (5, 63, 5y 6; en 6 junto a Parjanya, especialista
de la lluvia), ¢por qué su agrupacién con los Asvin en 8, 35 no puede te-
ner otro sentido?

Finalmente, el Sr. Gonda se cuida mucho de recordar que la tri-
pleta inmediatamente siguiente (est. 16, 17, 18) es el testigo mis claro
de la estructura social trifuncional del RgVeda.

v

EL SR. GONDA 'Y LOS DIOSES DE MITANI

Esperaba con curiosidad que el Sr. Gonda interrumpiese la misién
redentora que me consagra con tanta abnegacién para exponer por fin
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su propio pensamiento: {cémo explica la existencia del grupo de dio-
ses de Mitani, cuya presencia no niega en los textos védicos y que de
vez en cuando acepta interpretar en los Vedas mediante las tres funcio-
nes? Creo que coexisten dos respuestas poco conciliables, una difusa a
lo largo de los debates, la otra bien estructurada al final del capitulo 1v.

1.° La doctrina dominante despoja de todo interés el contenido
propio de las trfadas que he tratado. «Las tres funciones» sélo serfan
una especificacién de lo tnico esencial, el nimero Tres, sdlo se-
rian uno entre la gama indefinida de contenidos segregada por este na-
mero-marco. Hallamos su expresién mds clara al final del tercer capi-
tulo (p. 177), con motivo de una frase mia curiosamente alterada en su

sentido: \

Since the French savant incidentally observes that «la orga-
nizacién social tripartita, realizada o deseada, ya sélo parece ser
una expresién entre otras (de la ideologia)» [perdén, debe preci-
sarse: de I8 ideologfa de las tres funciones, expresada también,
eventualmente, en el sistema teolégico, el derecho, la psicologia,
etc.: véase mi frase completa en L'idéologie tripartie..., p. 18], the
question may arise as to why he did not go one step further and
say that it was the very triadic mode of thought that was the fun-
damental principle. If he had renounced the belief in the dogma
of the fundamental importance of a social classification as the
determinant factor [siempre la misma deformacién de mi tesis],
in judging mythological and religious phenomena, I could have
saved myself the trouble of writing this long chapter.»

Confio las ¢ltimas lineas a la sonrisa de nuestros lectores comunes
y me quedo con la tesis. Utiliza el mismo fantasma numérico que ya
vimos exorcizar en ¢l primer capitulo, con motivo de Mitra-Varunay el
niimero Dos. Segtn el Sr. Gonda, el «principio fundamental» de la
asociacién antitética de Mitra y Varuna no debe buscarse en los conte-
nidos equipolentes de sus diversas manifestaciones, sino en el prestigio
de la nocién de pareja, del ndmero Dos. En esta ocasién, el nimero
Tres —<holy, typical, favourite» (p. 196)—~ serfa el responsable, entre
muchas otras clasificaciones, de la de las tres funciones cédsmicas y so-
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ciales. No auguro un gran porvenir a esta explicacién hipernominalis-
ta, a esta confusién entre el marco puramente formal, receptivo, y los
resortes, variados hasta el infinito, de las organizaciones ternarias que
alberga.

2.° La segunda doctrina, la de las p4ginas 196-199, es muy diferen-
te. Confieso que estas pdginas me han dejado dividido entre el entu-
siasmo y la irritacién. Por un lado, cuando parece que ya me ha rema-
tado, el Sr. Gonda me resucita, se convierte en mi discipulo, licido y
elocuente, compone uno de los mejores resGmenes que conozco de las
razones por las cuales articulé los «dioses de Mitani» segin las funcio-
nes de soberania, magica y juridica, de fuerza victoriosa, de prosperi-
dad, y muestra también con gran claridad como estas tres funciones y
sus dioses se reparten naturalmente en los tres niveles superpuestos del
universo (lo que no es sino mi ensefianza constante desde JMQ. I,
1941, p. 65-67, 94-96). Por otra parte, expone todo eso como si tuviese
que descubrirlo, como si lo descubriese con un gran acompafiamiento
de referencias y citas de Macdonell, de Heiler, de Eliade, de Van der
Leeuw, deJ. ]. Meyer y de él mismo, gloriosa cohorte en la que sélo fi-
guro con motivo de dos detalles. {Por qué este extraordinario ejerci-
cio? Este ejercicio que mas adelante le permitird apropiarse con una
simple referencia de lo que rechaza como mio, pero que mientras tan-
to contradice lo que acaba de sostener a lo largo de dos capitulos. Pare-
ce ser que es para introducir una nueva hipdtesis, donde la trfada de los
niveles del universo y la triada de los dioses funcionales ya no son dos
hermanas, dos productos entre mil del prolifico ndmero Tres, sino una
madre y una hija, pues la trfada césmica aportada por la naturaleza se
convierte en la triada por excelencia, primordial, que en virtud de afi-
nidades anteriormente enunciadas habria producido la trfada de las
funciones y de sus dioses (p. 199):

It would appear to me that above brief argument, wich could
be easily be enlarged [iFaltaria m4s! Basta con copiar mis libros],
might by itself contribute the suggestion that deities Varuna-Mi-
tra, Indra, the A§vin —or their companions or substitutes as
“functional gods” [no es posible... ]— are sometimes combined to
constitute a triad, not because of their close associations with the
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three functional classes of society [corrijamos esta vez, pues se
trata de mis tesis: ...with the three cosmic and social functions],
but mainly because each of them could naturally be associated
with one of the provinces of the universe. Or, to express myself
somewhat more cautiously: do no the characters of these deities
show how some features wich could, under the influence of the
triadic mode of thought, be made starting-points of his particu-
lar grouping on the analogy of the cosmic triad?

La Gltima frase intenta conciliar torpemente esta segunda doctri-
na, de la «filiacién», con la primera, la de la «generacién espontinea»
de las triadas. Pero la segunda es tan poco sostenible como la primera.
El pensamiento, cualquier pensamiento, establece ficilmente relacio-
nes armoénicas entre las innumerables triadas, de origenes diversos,
que circulan por el mundo; por razones que suelo repetir desde 1941
y que el Sr. Gonda acaba de redescubrir, en la India, la de los dioses
funcionales y los niveles del universo ya estaban por naturaleza prepa-
radas para un acercamiento semejante término por término. Su rela-
¢cién no es empero, como gusta decir el Sr. Gonda, fundamental, pri-
maria. La prueba es que, en ocasiones, el acercamiento es distinto:
cuando Varuna y Mitra estdn cara cara, a veces se distinguen como el
cielo y la tierra y uno de los Asvin, por oposicién al otro, es «hijo del
cielo» (RV. 1, 181, 4).

Finalmente, el Sr. Gonda no puede eludir el principal interro-
gante: {por qué el rey de Mitani puso como testigos de su palabra a los
dioses arya Mitra-Varuna, Indra, los dos Asvin, y sélo a ellos y en este
orden? A pesar de su brillante «a la manera de» de las paginas 196-199,
tiene prohibido explicar esta agrupacién por referencia a las tres fun-
ciones o a la divisién de la sociedad segn esas funciones: si lo hiciese
me estarfa dando la razén. Tampocs puede admitir que bajo esta f6t-
mula se disimulen en el Cielo, la Acmésfera, la Tierra: si se tratase de
ellos, el rey no los habria disfrazado, habrfa escogido a divinidades mas
inmediatamente naturalistas, como Surya el Sol, Viyu el Viento,
Prthivi o cualquier otra denominacién de la Tierra. El Sr. Gonda se
conforma pues con las virtudes generales del ndmero tres: recoge va-
riadas férmulas de juramento, especialmente griegas, en las que son
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invocadas tres divinidades. Pero eso tampoco le resuelve nada: es evi-
dente que, si el rey arya, o el modelo tradicional al que se adaptd,
hubiesen sido inspirados por el fervor triddico del Sr. Gonda, bajo la
apariencia de los Tres no habrian implicado a cinco dioses en la cues-
tién, ni duplicado el nimero 1 que sin embargo era ficil de atribuir a
Varuna solo, ni preferido para el nimero 3 a una pareja de gemelos.
Ademis, esta explicacién renqueante ignora un dato esencial, el mis-
mo que fue obviado desde el descubrimiento del tratado de Boghazkéy
hasta mi libro de 1941 y cuya importancia recordé al principio de és-
te: no es el rey de Mitani, ni sus sacerdotes quienes inventaron esta
agrupacién; es anterior a la separacién de los indios del Este y los pa-
raindios del Oeste, y el RgVeda, los rituales védicos lo utilizan en cir-
cunstancias demastado diferentes para que sea razonable deducirlo en
cada caso particular de las necesidades y sugestiones del momento:
debe tener, por sus términos y su reunién, un valor propio, que lo haga
apto para servicios diversos.

El Sr. Gonda no alcanza pues sus objetivos y, respecto a los dioses
de Mitani, como se suele decir, no sabe dénde meterlos.

Concluiré con algunas observaciones mis personales..

T'ras haber leido tantas sorprendentes discusiones, me pregunté si
todo no era debido a un malentendido 1éxico complementado con una
fuerte dosis de animosidad. Mi balance provisional de 1958 se titulé
L’ideologie tripartie des Indo-Européens, —«ripartita» entendido claro
estd como «basado en la estructura de las tres funciones»: todavia du-
daba entonces si utilizar usualmente, sobre todo en un titulo, el adjeti-
vo barbaro «trifuncional» y pensaba que, desde las primeras péginas, el
lector comprenderfa qué sentido tenia, a qué se limitaba la «particién
ternaria» anunciada y no se imaginaria que le propondria un diverti-
miento triddico, medio en serio medio en broma, como el que reciente-
mente sirvié a sus compatriotas, el Sr. Alan Dundes, «T'he Number
Three in American Cultures en Every man his way (Englewood Cliffs,
N.J.: Prentice-Hall, 1968). Antes del St. Gonda nadie se habia confun-
dido al respecto, pero debo reconocer que el riesgo estaba all{ y la tram-
pa lista muy a mi pesar. Si ese es el caso, ruego al Sr. Gonda que me
perdone mi desagradable desacierto.

“
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El Sr. Gonda suele quejarse de que no sitde el indice al final en la
mayoria de mis libros (al menos en las ediciones francesas, puesto que
los editores americanos exigen el indice en todos los casos) —para ser
exactos, en ninguno salvo en La religion romaine archaique y Mythe ¢t
épopée I que son casos particulares, suerte de manuales. No se trata de
pereza sino de intencién deliberada. Con ello pretendia que mis lecto-
res tomasen esos libros por lo que son, no como bases de datos que
puedan ponerse en fichas para otros usos, sino como demostraciones
en las que el interés de cada elemento depende de su lugar y sus cone-
xiones de corto o largo alcance. Por tanto, multipliqué las indicacio-
nes «véase mis arriba» y «véase més abajo», pero no estableci el catdlo-
go final que habrfa permitido utilizar el libro sin conocer la tesis que
defiende.

El Sl/ Gonda me hace muchos otros reproches, mis delicados, por-
que afectan a la deontologfa de nuestro oficio. Me seria ficil justificar-
me dpero para qué? La acritud que siente este colega por mi y que au-
menta o se enardece cada afio no puede aplacarse con el debate: me
tomo pues su mal con paciencia.! Sélo responderé sobre una cuestién
(Triads, p. 190, final del n. 74), porque atafie a mis relaciones con un
hombre, hoy reducido al silencio, a quien debo mucho.

Another peculiarity of Dumézil’s books is a neglect of the
critical opinions expressed on the works of other scholars quoted
in support of his own views (see e. g. Heur et malheur du guervier,
Parfs 1969, p. 104, on L. Renou and E. Benveniste, Vyra et
VyOragna, Paris 1934). See also my article on Dumézil’s triparti-
te ideology, in Journal of Astan Studies 1974, p. 139.

El pasaje de Heur... al que remite el Sr. Gonda és este:

El primer problema que salta a la vista es el de las relaciones
entre el Indra Vrtrahan védico y el dios iranio Verafragna. La

1. No obstante, acabo de refutar otra critica irreflexiva de este autor {«The Vedic
Mitra and the Epic Dharman, JRAS., 1971, p. 120-133) en el primer fasciculo del nue-
vo Journal of Mithraic Studies, 1976, p. 32-35. '
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prueba del tiempo confirmé los andlisis lingiiisticos y fiblgicos
del importante libro que el Sr. Emile Benveniste y el malogrado
Louis Renou le consagraron hace un tercio de siglo. También
mostré que, en cuanto a la comprensién de las realidades reli-
giosas que hay detrs de los textos y que las apoyan, debemos
anadir otras observaciones y otros medios a los que, por princi-
pio, los autores se limitaron.

El alcance de mi aprobacion estd definido: lingiiistica y filologfa,
en efecto impecables en Viira ef Vr@ragna. Pero no di mi aprobacién al
método de las «mitologfas separadas (véase [a Gltima frase del libro) ni
a la concepcién de hechos religiosos que domina este estudio. La di
tanto menos cuanto que, poco después de la publicacién del libro, ex-
pliqué ampliamente las razones y ¢l alcance de nuestra divergencia en
un articulo de la RHR. 117, 1938, p. 152-170. En 1969, tras la declara-
cién que acabamos de leer, sélo reproduje del articulo de 1938 la parte
constructiva, sin la parte critica, aceptada ripidamente por Benveniste
en lo esencial: a este respecto tengo una bonita carta suya que legaré,
junto a otros documentos interesantes, a la Biblioteca del College de
France. En definitiva, {qué tiene el Sr. Gonda en contra mio? Las «cri-
tical opinions» de las que habla son evidentemente las suyas: {en qué
habrian cambiado la exposicién de Heur..., que no se basa en el libro
incriminado?



NOTAS DE 1980

A pesar de mi referencia (p. 39, § [) a Aber Bergaigne, inventor de
la expresién, algin critico efeyé que «dioses soberanos» significaba
«dioses del rey» y me reproché que hubiese hablado tan poco de la rea-
leza. La soberania de Varuna y de Mitra, guardianes del Orden c6smi-
co y moral, no abarca a la de los reyes terrestres, que también dependen
de Indra. Sobre la realeza, su ideologia y rituales véase especialmente
Mythe et épopée 11, tercera parte (p. 239-374) y FR, p. 112-173.

P. 15, § 4: Han sido publicadas nuevas ediciones, corregidas y provis-
tas de notas finales, de Myzhe er épopée 1 (1979) II (1977) y 11
(1978). -

P. 45: {Ahura Mazda «el Sefor Sabiduria, Sabio»? En dltimo lugar,
véase F.B.]. Kuiper, «Ahura Mazda “Lord Wisdom”?», 1] 18, 1976,
p. 25-42, con buenas respuestas a criticas de Paul Thieme.

P. 48, n. 36: Puntos de vista diferentes en Jean Haudry, «La religién de
la vérités, Ecole Normale Supérieure, Actes de la session de linguisti-
que de Bourg-Saint-Maurice, 4-8 septembre 1977 (Publ. de la Sor-
bonne Nouvelle, Paris II), 1979, p. 146-153.

P. 49-50, n. 40; debe afiadirse: Sobre xfz6ra, véase Elio A. Provasi,
«Avestico x$aOra-» Studsi in on. di Giuseppe Tucci (Ist. Univ. Orient.,
Napoli), 1974, p. 59-99; Jean Kellens, «L’Avesta comme source his-
torique: la liste des Kayanides», Acta antiqua Acad. Scientiarum
Hungaricae, 24, 1976, p. 37-49 y un articulo de préxima aparicién.
Lo esencial para mi demostracién es que *ksatra- sirviese tres veces
de forma independiente para caracterizar en listas trifuncionales a
la segunda funcién respecto a las dos otras (sdnscr. ksatriya, oseto
Exsertegkate, git. X3a6ra en el lugar de Indra).

Capitulo I: Véanse ahora dos trabajos de Jaan Puhvel, «Devata-
dvandva in Hittite, Greek and Latin», American Journal of Philo-
logy 98,1977, p. 396-405, y «Mitra as an Indo-European divinity»,
Etudes mithriaques (Ac‘ta Iranica, Textes et Mémotres, vol, IV),
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1978, p. 335-343. El Gltimo libro de F. B. J. Kuiper, Varuna and
Viditsaka 1979, contiene muchas opiniones muy tiles, ficilmente
conciliables con la tesis aqui desarrollada, pero elude lo que me
parece fundamental (aqui p. 28-38; 223-247; 282-286): la concor-
dancia de textos védicos (himnos, rituales) con la lista de los dio-
ses arya de Boghazkéy. Sélo menciona esta lista dos veces, inci-
dentalmente (p. 19 y 68), y sélo para constatar que contiene
«Varupa», exceptuando a los demds nombres. Todo mi trabajo es
naturalmente ignoriert.

P.94,n.7: L. Renou, EVP 10, p. 102, 1. 8: «* jata- semi-suffixal?».

P. 103, 39, 2.° verso: D’Armand Minard: «<En el segundo verso de la est.
39, Wihtney considera que es necesaria la correccién de ajantu por
acantu, y SB fipa-ac- “(Wasser) schopfen” invita a interpretar AV
tid-ac- “que extraigan”». Adopto pues esta correccién.

P. 118, traduccién de 3: Yo traduje «los pies estirados»; d’Armand Mi-
nard: «Creo mds bien, como Geldner, “(la) planta de los pies en
supinacién, en la posicién ginecoldgica, muslos levantados, pier-
nas dobladas, planta de los pies girada hacia el techo”.»

P. 120, n. 61: L. Renou ha tratado varias veces este himno: Anthologie
(1947), p. 18; Hymnes spéculatifs (1956), p. 43; EVP 5 (1959), p. 70
y 7 (1960), p. 20. ;

P. 129-147: Sobre el particular parentesco de los dos primeros Amaga
Spenta, cf. el pdjaro mitico que lleva el Avesta sobre la lengua y
que ahuyenta a los demonios cuando habla: se llama indistinta-
mente mori-1 A3G-2a5t y mori-i 2or-bara Vohtman, Grand Bun-
dahisn 24, 28-30 (ed. Anklesaria, p. 199).

P. 206, epig. 4, § 1: Hoy en dia vuelve una concepcién a priors del siglo
XIX, $in apoyos y sin porvenir: al principio habria existido una reli-
gién que sélo retenfa el Cielo y la Tierra, T¥ry los Vanes.

P.217,). 15: Jean Varenne acaba de sostener (diciembre de 1979) una
excelente tesis, Cosmogonies védiques, que serd publicada en las
Editions Les Belles Lettres (Guillaume Budé). F.B.]. Kuiper, en ¢l
libro antes citado (ad. cap. I} utiliza ampliamente sus concepcio-
nes propias sobre la cosmogonfa védica.

P. 259, 1. 12-13: El mejor paralelismo es sin duda «el cuerpo helénico»,
o EAMnvoxdv, en la respuesta de los atenienses a los lacedemo-
nios, al final del octavo libro de Herédoto (cap. 144): es definido
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por la comunidad de sangre, de lengua, de dioses, de santuarios, de
sacrificios, de usos y de costumbres.

P. 273, afadir al final: Oswald Szemerényi acaba de publicar un vasto
estudio sobre ari (que seria de origen extranjero) y sus derivados:
Studies in the Kinship Terminology of the Indo-European Languages
(Acta Iranica, Textes et Mémoires, vol. VII), 1977, p. 125-149.



NOTAS DE 1985

Al prélogo, pp. 13-18. —iCémo pasa el tiempo! La mitologia compara-
da indoeuropea apenas ha avanzado en [a linea que he trazado a
duras penas, cuando ya rivaliza con otras mds jévenes y ambicio-
sas. Dos en especial: en los Estados Unidos, la del Sr. Bruce Lin-
coln, en Francia, la de la Sra. Frangoise Bader.

El primero ha publicado varios estudios, el Gltimo de los cuales
(1981) lleva un titulo que podria hacer creer que prolonga mi traba-
jo, Priest, Warriors and Catile, a Study in the Ecology of Religions. De
hecho, se trata de algo totalmente diferente, que me recuerda a la
vez los libros de mis propios inicios y, sin su extensa informacién,
la obra de Frazer. Me limito a expresar mi casi total desacuerdo.

La Sra. Bader publicé a su vez un gran nimero de estudios de
mitologia comparada segin un método formulado claramente y
con ejemplos pintorescos expuestos hace paco en su recensién so-
bre el Sr. Lincoln publicada en el Bulletin de la Société de linguisti-
que, 1985, p. 96-113. De hecho, nos vemos devueltos a hace casi un
siglo y medio cuando la «gramdtica comparada» colonizaba sin re-
sistencia todo el humanismo indoeuropeo, en particular la teologfa
y la mitologfa comparadas, que condujo a su pérdida. Sencilla-
mente, la lingiifstica de la Sra. Bader estd de moda. Es interesante
que proponga una alianza al Sr. Lincoln: «Creo como él —escri-
be— que ha llegado la hora de una reconstitucién del pensamiento
indoeuropeo. El Gnico instrumento de trabajo vilido para acceder
a €l es la unién de la mitologia y la lingiiistica [...] Kl viento que
nos llega desde el Nuevo Mundo refresca nuestros viejos estudios».
Sélo me queda disculparme por haber obstaculizado o desvia-
do esta «reconstitucién del pensamiento indoeuropeo» durante
medio siglo. Remitdmonos empero a un siglo y medio en el futuro:
sabios que ain no han nacido arbitrardn como historiadores nues-
tros dos delirios y no creo que hagan lo mismo que nosotros.
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P. 49, n. 38: Tratdndose del origen de representaciones, de estructuras
mitolégicas, el reciente libro de la Sra. Narten, Die Amasa Spontas
(1982) ilustra los peligros que suponen para los mejores filélogos
de cada especialidad no querer mirar mds all4 de su dmbito. Se han
realizado muchos progresos en el vocabulario, las térmulas de las
Githas, especialmente mediante el uso del sdnscrito védico. pero
en ninguna parte se alude a un Aecko que sin embargo exige una
explicacién: més alld de la pareja gitica y postgitica de Haurvatat y
de Amorotat, la pareja de los dngeles Harat y Marat conoce, con
Nshid, una aventura evidentemente deformada del mismo proto-
tipo que, en los Brahmana y la epopeya india, la aventura de los ge-
melos A$vin con Sukanya; por consiguiente, este prototipo estaba
constituido y era importante desde los tiempos de la unidad indoi-
rania. Ninguno de los argumentos de mi demostracién (véase més
arriba pp. 43-54) es tomado en consideracién. La Sra. Narten aco-
moda con cuidado y elegancia el pequefio rincén del laberinto en
el que se ha agazapado y que ilumina sélo con sus propias velas,
lejos de las ventanas que abre la comparacién.

En el capitulo 1 (cf. Nota de 1980, 1. 1-6): Un cierto ntimero de las Es-
quisses que reuni de veinticinco en veinticinco en Apollon sonore
(1982: Esq. 1-25), La Courtisane et les seigneurs colorés (1983: Esg.
26-50), L'Oubli de 'homme et Uhonneur des dieux (1985; Esq. 51-
75) conciernen a aspectos particulares de la mitologia y la practica
de la soberania en las sociedades divinas o humanas:

8. «Apollon, Zeus et les dieux»; 9. «Le vase de Vorongje»; 21.
La Rigspula et la structure sociales indo-européenne»;

33. «De Kolaxais a Colaxes»; 34. «Sydemon et ses fréres»; 21.
«La triple vision de Childéricr; 50. «Les titres messianiques d'Is-
saie, IX, 5»;

52. «Le triple péché de Laomédon»; 55. «Le roman de Crésus»;
59. «La quatri¢me branche du Mabinogi et la théologie des trois
fonctions»; 69. «Le costume de guerre du dernier Darius»; 70.
«Alexandre et le mandat céleste»; 72. «Hérodote et 'intronisation
de Darius»;

75. Un importante debate sobre método y moral, con ocasién
de un articulo de M. A. Momigliano, titulado «Une idylle de vingt
ans». En el dltimo nimero de 1985 de los Annales (Economies, So-
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ciérés, Civilisations) aparecera la continuacién de este debate (pro-
logada por el Sr. Cl. Ginzburg).

Otros autores han abordado la cuestion desde varios puntos de
vista:

De Joél H. Grisward, L’Archéologie de { épopée médicvale
(1981).

De Daniel Dubuisson, ademas de la segunda parte de su libro
(en impresién, ediciones Economica), sobre la estructura del
Ramayana: «Les talismans du roi Cormac et les trois fonctions», Re-
vue historique, 508, 1973, p. 289-294; «L’Irlande et le theéme médié-
val des trois ordres», RHR. 188, 1975, p. 35-63; «Le roi indo-europé-
en et la synthése des trois fonctions», Annales (Economies, Sociétés,
Civilisations), 1978, p. 21-31; «L’équipement de I'inauguration ro-
yale dans I'Inde védique eten Irlande», RHIR. 193, 1978, p. 153-164.

En muchos de sus libros y articulos, la Sra. Frangoise Lerouxy
el Sr. Christian Guyonvarc’h se han ocupado de la mitologia de la
soberania en tierras celtas; véase en especial su libro comtn Mdrri-
gan-Bodb-Muacha, la souveraineté guerriére en Irlande, en Celticum,
25, Ogam-Celticum, 1983.

Mi libro Heur et malheur du guerrier, que aborda varias veces
los problemas de la soberania fue reeditado totalmente cambiado
en 1985 (Flammarion).

P. 157, n. 49: Mis tarde, €l Sr. Gherardo Gnoli escribié una aclaracidn
de nuestros acuerdos y desacuerdos que me dispensa del debate
anunciado en esta nota: Zoroaster’s Time and Homeland, a Study on
the Origins of mazdeism and Related Problems, Ist. Univ. Orientale,
Nipoles 1980, passim, especialmente p. 5-6.

P, 170, § 2: Sobre Numay la paz, véase Festus, p. SI0 L' = p. 462 L .
v. uernae: et tunc vem divinam instituit Marti Numa Pompilius pacts
concordiaeue obtinendae gratia. No hay otra mencidn a esta funda-
cién, pero la intencién es significativa.

P. 180: Sobre Japiter y Término, véase Virgilio, Georg. I, 225-228: ante
Jouem nulli subigebant arua coloni, [ nec signare quidem aut partiri
limite campum / fas erat...

P. 213 ss: Esta interferencia de la escatologfa (futura) y de la estructura
teolégica (actual) me sigue pareciendo vilida, con los papeles de
«soberanos menores» asignados aqui a Baldr y a su asesino: Baldr
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representa las relaciones sociales armoniosas {(cf. Quirino, Arya-
man} y Hodr el Destino ciego (cf. Fortuna, Bhaga ciega). Pero es
posible que en la reologia {actual), por otros aspectos de los mis-
mos soberanos menores, el grupo de auxiliares de Odinn sea més
completo: Idunn garantiza la duracién, en la sociedad divina,
como la Juventas romana en la sociedad (de los hombres); Gefjun,
quien alberga el «don» en su nombre, dona en efecto a Odinn el te-
rritorio sobre ¢l que reinard, como Término define los limites de
las propiedades romanas. Espero poder consagrar al menos una
Esquisse a estas dos divinidades que el inicio de la Lokasenna aso-
cia estrechamente bajo la autoridad de Odinn.

Mi viejo libro sobre Loki (1948) reaparecerd en Flammarion a
inicios de 1986 en una tercera versién, muy modificado.

P.232 (n.23 de la p. 231): La palabra a$uhésasa es interpretada (Renou)
«de incitacién rapida», pero también (Luders) «provisto de un
arma rapida». o

En el Apéndice II: la cuestion de @77, drya casi no habia sido examinada
desde 1977. El reciente articulo de la Sra. Bader la recuperé con
procedimientos en los que este autor confia.
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