La funcion de la semejanza
en las etimologias
de san isidoro de sevilla*

Por
Gonzalo Soto Posada

PRIMERA PARTE

LA SEMEJANZA Y SUS IMPLICACIONES

“Hasta fines del Siglo XVI, la semejanza ha jugado un papel edificador
en el saber de la cultura occidental. Es ella la que ha conducido en gran
parte la exégesis y la interpretacion de los textos; la que ha organizado
el juego de los simbolos, permitido el conocimiento de las cosas visibles
e invisibles, guiado el arte de representarlas. El mundo se enrollaba so-
bre si mismo: la tierra repite el cielo, los rostros se espejan en las estre-
llas y la hierba oculta en sus tallos los secretos que servian al hombre,
La pintura imitaba el espacio. Y la representacion -fiesta o saber- sc da-
ba como repeticion: teatro de la vida o espejo del mundo, era aqui el
titulo de todo lenguaje, su manera de anunciarse y de formular su de-
recho a hablar™, (1)

Este texto nos muestra el papel de la semejanza v sus funciones en el
saber occidental hasta fines del Siglo XVI. Pero, jqué es eso de la seme-
janza? Es lo que trataremos de responder en esta primera parte de nues-
tro trabajo.

"‘ Publicacion de una parte de la tesis presentada para la obtencion del titulo de doctor
en Filosofia, en la Pontificia Universidad Gregoriana, Roma, 1979,

(1) Michel Foucault. Les Mots et les Choses. Une archeologie des Sciences Humaines (Ma-
venne: Gallimard, 1967), p. 32. Traduccion personal.

El texto citado nos indica como la categoria misma de semejanza la hemos tomado funda-
mentalmente (ello es, no anicamente) de Foucault. Pero con una diferencia: mientras Foucault
la aplica y analiza el Siglo XVI, mostrando como es lo que permite la estructuracion de su saber
dejando de lado la antigiiedad ¥y medievalidad (salvo la referencia a la nocion de microcosmos
medieval, al sistema ternario del lenguaje hasta el Siglo XV1 y la alusion a la analogia como vie-
jo concepto familiar al pensamiento medieval), no obstante su afirmacion de que es el eje del sa-
ber occidental hasta ¢l Siglo XV inclusive, nosotros centraremos nuestro analisis en ¢l Siglo VI
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y en Las Erimologias mostrando, como lo dijimos en la introduccion general, si es la condicion
de posibilidad de su saber. Y con ello leer la Edad Media e interpretarla desde dicha categoria.

Asi mismo queremos hacer otra observacién: mientras Foucault distingue el saber occidental
desarrollado hasta fines del Siglo XVI del saber originado y desarrollado a partir del Siglo XVII,
la modernidad y subjetividad, con las categorias de semejanza y representacion (Epistemes de la
semejanza y de la representacion), la primera para el primero, la segunda para el segundo, Angel
Castelldn en su articulo “Variaciones en Torno a la Cosmo-Antropologia del Humanismo™.4na-
les de Historia Antigua y Medieval, Vol. 14, 1969, pp. 7-100. Vol. 15, 1970, pp. 7-109. Vol. 16,
1971, pp. 189-279. Universidad de Buenos Aires. Facultad de Filosofia y Letras. Instituto de
Estudios Cldsicos y Medievales, distingue dichos saberes con las categorfas de Cosmovisién ma-
gico-religiosa (hasta el Siglo XVI inclusive o Humanismo, mds precisamente hasta su segunda mi-
tad) y Cosmovision cientifico-matematica ( a partir del Siglo XVII, la metodologia del Barroco
con Galileo, Descartes, Leibniz y Newton: mediados del Siglo XVI y el Siglo XVII). §i bien
cambia la denominacién en lo relativo a la semejanza, su comprensién y.andlisis apuntan al
mismo contexto foucaultiano. De ahi que también hayamos tomado de Castellin elementos
para la comprension de lo que nuestra investigacion denomina semejanza. Su articulo siempre
lo citaremos con la sigla AHAM.

Con estas observaciones queremos indicar entonces compo Foucault y Castellin nos han
dado las pautas para la comprension de la semejanza y su dilucidacion, Y en ellos nos inspira-
remos especialmente para esta primaria parte de nuestro trabajo.
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I. LA SEMEJANZA Y SUS CUATRO FIGURAS

Si bien la semejanza (como lo anota Foucault citando a P. Gregoire,
Syntaxeon artis mirabilis) tiene muchas concretizaciones y significacio-
nes: Amistad (Amicitia), Igualdad (Aequalitas) ya como contrato
(contractus) o consenso (consensus) o matrimonio (matrimonium) o so-
ciedad (societas) o paz y semejantes (pax et similia), Continuo
(Continuum), Paridad (Paritas), Proporcién (Proportio), Semejanza
(Similitudo), Conjuncién (Conjunctio), Cépula (Copula) . . ., podemos,
con el mismo Foucault, sintetizarla y significarla en cuatro figuras esen-
ciales: Conveniencia (Convenientia), Emulacion (Aemulatio), Analogia
(Analogia) y Simpatia-Antipatia (Sympathia - Antipathia). De cada una
de ellas nos ocuparemaos.

A. La Conveniencia (Convenientia)

Como vecindad de lugares mas que una relacién exterior entre las
cosas (también lo es y en gran medida) es el signo de un parentesco (lo
mds importante, aquello que se debe descubrir en la relacién externa),
mds que la vecindad es el efecto visible de la proximidad. O sea, cuando
hablamos de la semejanza como conveniencia entendemos dos cosas:

— Semejanza de lugar, de sitio: el “dénde’ la naturaleza ha puesto
a las cosas como vecinas y préximas entre si.

— Semejanza de propiedades: desde aqui cobra sentido aquella.

Como dice Foucault:
“Son convenientes las cosas que, proximas la una de la otra, vienen a juntarse,
se tocan desde el extremo, sus flancos se mezclan, la extremidad de una es el
comienzo de la otra. Por esto, el movimiento se comunica, las influencias y las
pasiones y también las propiedades”. (2)

Por lo mismo:
“En la vasta sintaxis del mundo, los seres diferentes se acercan unos a otros; la
planta se comunica con la bestia, la tierra con el mar, el hombre con todo lo
que le rodea. . . El lugar y la semejanza se entrecruzan: se ven brotar musgos
sobre la espalda de las conchas, plantas en los cuernos de los ciervos, hierbas
en los rostros de los hombres y el extrano zodfito yuxtapone mezclindolas
las propiedades que lo hacen semejante tanto a la planta como al animal”, (3)

Asi, el mundo deviene *‘la conveniencia universal de las cosas’ (4),
y por esta conveniencia se pueden establecer ligazones, ajustamientos,
paralelismos, correspondencias, coherencias, parentescos, equivalencias,
comunicaciones, conexiones, influencias, nexos, vinculos, intercam-

(2) bid., p. 33.
(3) pdem,
(4) fdem.
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bios. . . entre todas las cosas, entre las partes y estratos del cosmos, en-
tre todos los planos de la realidad: elementos, colores, metales, puntos
cardinales, olores, sabores, visceras, partes de la casa, animales, niime-
ros, notas musicales, estaciones, actividades humanas. . ., entre los ex-
tremos mds lejanos, entre Dios y la Materia, entre lo animado y lo
inanimado, entre el hombre con el arriba (Dios, dngeles y astros) y con
el dbajo (animales, plantas, minerales), entre Dios, hombre y mundo,
entre los astros y los minerales, entre el arriba (cielo-mundo hiperlunar)
y el abajo (tierra-mundo sublunar), entre la esfera superior y la esfera
inferior. . .

Por todo ello, el mundo aparece y se descubre como trabazén orgi-
nica, como solidaridad intima y total entre todos sus componentes,
como una comunion universal entre todos sus seres. Y en este escenario
asi constituido y explicado vemos entonces ¢dmo y ejemplificando lo
dicho, los cuerpos celestes influyen sobre el hombre y el conjunto de
creaturas y dominios terrestres (es el campo de la astrologia de que lue-
go nos ocuparemos), el hombre correspondiéndose con el cosmos se
hace su sintesis y resumen dando lugar a las célebres correspondencias
macro-microcosmicas, a la nocion de hombre-microcosmos y de hombre
homo-humus, que posteriormente desarrollaremos (si el hombre exuda,
el cosmos por el mar exuda, si el hombre respira el cosmos por la tierra
respira, asi como la tierra tiene respiraderos, el hombre también, as{
como la tierra expulsa sus olores fétidos, el hombre también, las aguas
de los rios son la sangre de las venas, el aire el aliento humano. . .), ¢l
arriba y el abajo se repiten (en las plantas, minerales, piedras, etc., se
reconoceran las formas celestes: asi, el laurel repite la esencia fgnea,
la palmera la forma de los rayos. . .), las esferas celestes se corresponden
con los coros angélicos, planetas, artes liberales, virtudes y edades del
hombre entran en correspondencia (5), lo mismo que Organos, sentidos
y facultades del hombre con los clementos y reinos de la naturaleza, sus
humores y cualidades con los elementos y cualidades cosmicas, sus ac-
tividades con los doce meses del ano, el desarrollo de su vida con los
cuatro grados de la naturaleza: ¢l feto inmavil e inactivo es como el mi-
neral, el lactante que mama es como el vegetal, el nino que gatea es co-
mo el animal, ¢l hombre que se yergue y mueve por si mismo e¢s el hom-
bre natural (6), a cada elemento corresponde un poliedro regular, el
Oriente y el Occidente representan el Nacimiento y el Ocaso del vivir,
la herencia es una relacion de conveniencia entre padres ¢ hijos en cuan-
to la figura corporea y ¢l modo de ser de los hijos se corresponden con
el de los padres, en la agricultura deben estudiarse las correspondencias
suelo-semillas-cultivos como garantia de éxito en su trabajo, la salud
viene determinada por una relacion vertical con los astros (relacion

(5) Véase un ejemplo de ello en Angel Castellin. A/AM. 14 (1969) 60.

(6) Un cuadro que resume estas correspondencias puede verse en Angel Castellan, A/7AM,
16 (1971) 234,



La Semejanza en las Etimologias 5

arriba-abajo) y una relaciéon horizontal con la naturaleza circundante,
con las condiciones exteriores del medio ambiente, con los alimentos
y bebidas (relaciéon adentro-afuera, interioridad del cuerpo humano y
ambiente externo), en cuyo intercambio de propiedades surge el equili-
brio o desequilibrio de aquella, las conveniencias clima-habitantes ex-
plican las cualidades fisicas, psiquicas y morales de estos, las ciudades
y las cosas se hacen en concordancia con las partes del cuerpo o de al-
gin animal u-objeto: el castillo y el palacio superior es la cabeza, salas
y ventriculos del cerebro son semejantes, los vestidos y los muros son
como el cuero, las calles y corredores como los nervios, los acueductos
como las venas y las arterias, las fuentes como el higado, los hornos son
el corazén y los pulmones, las letrinas la vejiga, las cocinas se correspon-
den con el vientre, la despensa con el higado, las ventanas con los ojos
y las orejas, los molinos como la boca trituran el alimento, las ollas co-
mo el vientre guardan los alimentos, las fortalezas son como la medula
y los huesos, sillas y muslos, colchones y cerebro, tapices y membranas,
soldados y manos, armas y ufias, carrozas y esqueleto, caballos, asnos
y piernas se asemejan, las corazas son las escamas de los peces, las naves
el pecho de los pajaros, los remos sus alas, el timén la cola, las artille-
rias son el trueno y el rayo, los relojes las esferas celestes, las luces de la
noche el sol, los espias los ojos y las orejas, los jardines son las selvas. . .,
la apoplejia se corresponde con la tempestad en cuanto la tempestad co-
mienza cuando el aire se hace pesado y se agita y la crisis cuando los
pensamientos son pesados e inquietos. Luego las nubes se amontonan,
en la crisis el vientre se hincha, el trueno salta, la vejiga se rompe, los
reldimpagos fulminan, los ojos brillan con una luminosidad terrible, la
lluvia cae, la boca babea, el rayo desciende, los espiritus hacen saltar la
piel, vuelve el tiempo claro después de la tormenta, la razon retorna en
el enfermo. . . (7), hay peces cuyo nombre deriva de una corresponden-
cia de propiedades con el objeto al que se asemejan: Episcopus, Catena,
Priapus. . ., lenguas, modo de escribir y partes del cielo se comunican y
relacionan: los hebreos, los cananeos, los egipcios, los moros. . . escri-
ben de derecha a izquierda para corresponderse con el movimiento del
primer cielo, el mds perfecto; los griegos, los maronitas, los latinos, , .
escriben de izquierda a derecha en correspondencia con el movimiento
del segundo cielo, el de los siete planetas; los hindtes, chinos y japone-
ses. . . escriben de arriba a abajo para corresponderse con el orden de la
naturaleza en cuanto los hombres tienen la cabeza alta y los pies bajos;
los mexicanos escriben ya de abajo a arriba, ya en espiral, para estar en
correspondencia con la marcha anual del sol sobre el Zodiaco. . . (8), el
Dios Trino y Uno, sentado en su trono sobre el circulo de los cielos se

(7) Cfr. Michel Foucault. Op, Cit., p. 38. Este cita el Traité des Signatures de Crollius.

(8) Cfr. Ibid., p. 52. Foucault toma la idea del Trésor de 1" histoire des langues de Claude
Duret.
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corresponde con el Papa en su silla de San Pedro, los Serafines, Queru-
bines y Tronos rodeando al Todopoderoso, los tres érdenes o coros de
la primera jerarquia angélica, son los cardenales rodeando al Papa, las
tres jerarquifas angélicas con sus tres 6rdenes o coros cada una se corres-
ponde con los tres ordenes terrestres: obispos, presbiteros y didconos,
el sistema completo de esferas girando en torno a la tierra, sujetas al
primum mobile es el sistema feudal con el Emperador haciendo las ve-
ces del primum mobile. . .

Y asf sucede con todas las cosas. Podriamos multiplicar al infinito
las series. Pero con lo anotado basta. Sin embargo queremos afiadir el
siguiente cuadro porque es una sintesis de todo lo hasta-aquf explicado
y en él se visualiza muy bien el qué de la semejanza como conveniencia
y su funcion:

|
lgnis
CALIDITAS Colera SICCITAS
Aestas
Juventus
Subsolanus
II Aer Terra v
Sangufs Melancolia
Ver Autumnus
Adolescentia Decrepitus
Auster Boreas
Agua
Flegma
Hiems
HUMIDITAS Senectute FRIGITAS
Favonius
111 9)

Como se puede deducir cualidades, elementos, humores, estaciones,
edades y vientos se corresponden.

Mas, no se detiene aqui el papel de la semejanza como convenien-
cia. También en la exégesis biblica cumple su cometido. Y asi, a modo
de ejemplo, Cristo es el “Nuevo Addn”, la cruz como “Lignum vitae”
es el nuevo drbol de la vida, si el hombre se prolonga en el cosmos como
en su humanidad natural, Cristo lo hace en la Iglesia como su cuerpo
mistico, asi como el hombre fue creado en el sexto dia de la creacion
del barro de la tierra, como plenitud de lo creado y su sintesis, asi al
inicio de la sexta edad es enviado el arcingel Gabriel para anunciar a la

(9) Tomado de Angel Castellin. AHAM. 14 (1969) 39. Este lo toma de Johann Peyligk,
Philosophia naturalis comperndium, obra de 1499,
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Virgen la plenitud de los tiempos, asi como la vida humana se vive en
comunién con el hombre primigenio, Addn, asi la vida divina es una
conjuncion con el hombre divino primigenio, Cristo. . .

De este modo, la historia de salvacion se explica estableciendo co-
rrespondencias entre sus hechos, entre Antiguo y Nuevo Testamento.

En definitiva y cerrando esta explicacién, por la conveniencia el
mundo se convierte en una ‘“‘cadena’ para sf y en si (10)_ por ella todo
se corresponde y entra en relaciébn en una especie de enlazamiento
ad infinitum y de conexiéon nunca suspendida, por ella se hace posible
el maridaje entre lo superior y lo inferior.

B. La Emulacién (Aemulatio)

Es la conveniencia pero libre del lugar: una conveniencia sin contac-
to. Por ella las cosas devienen reflejos y espejo, copias e imagenes de
modelos y arquetipos: el hombre es reflejo, imperfecto, de la sabiduria
de Dios, las siete aberturas en su rostro son reflejo de las siete aberturas
celestes, los planetas, el rostro es como el ciclo, el alma se espeja en la
mano y en el rostro cuyos sentidos son el espejo del alma, la semana di-
vina es modelo de la semana humana en cuanto esta es una copia de
aquella. . . En una palabra, por la emulacion, las cosas son reflejos de la
Divinidad, sus imdgenes y semejanzas (11) la creacion es un reflejo de
Dios, este se hace visible en las cosas y asi la naturaleza es su templo, su
sacramento, estd llena de lo divino. De ahi el orden césmico, su armo-
nia y equilibrio que manifiestan la presencia de Dios. Y al manifestarla
son camino hacia EL. Y que el universo es un reflejo de la Divinidad nos
lo dice el hecho de que es imagen de la Trinidad: el centro corresponde
al Padre, la esfera al Hijo y la relacion entre ambos al Espiritu Santo, O
¢l hecho de su trinidad una en cuanto es mundo angélico, mundo celes-
te y mundo sublunar, tri-uno. Asi, Dios es el arquetipo-modelo de lo
creado (12), Pero en este juego de copias-reflejos-modelos-arquetipos,
¢l hombre, entre lo terrestre, es la imagen de imdgenes de Dios, el mas
semejante a Dios. De ahi su dignidad y su privilegio en la tierra, tema
que luego desarrollaremos al definirlo como microcosmos. Aquf, en
cuanto reflejo de la Divinidad es lo mds semejante a ella pues en él se
espeja el acto creativo, en cuanto imita la actividad creadora de Dios y

(10) Michel Foucault, Op. Cit., p. 34.

(11) En este sentido, la categoria foucaultiana de emulacién remite a las categorias medie-
vales de “*Ens Creatum-Iins Increatum” y de Participacion: las cosas como creaturas que parti-
cipan del ser de la Divinidad. Y por esta participacion son sus imdgenes, vestigios y huellas,

(12) En 1a astrologia, seran los astros y el cielo, en los cuales, debido a su caracter divino, las
cosas se espejan y encuentran sus modelos. El cielo, en este sentido, es la manifestacion mas di-
recta de la Divinidad y sus formas. Y por eso, como dijimos, las siete aberturas celestes son mo-
delo de las siete aberturas humanas en su rostro, Todas las cosas de abajo encuentran arriba algo
a quien imitar y de quien depender, En el arriba se contienen las formas y propiedades de las co-
sas inferiores,
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se convierte, como el Creador, en modelo de lo creado. Es esa su capa-
cidad para producir artificialmente lo que Dios hace naturalmente, es
esa su capacidad para moldear, para dominar, para regir, para gobernar
el cosmos, con lo cual reproduce los gestos intelectivos y creativos de
Dios. Y asi como Dios expresa sus ideas en el cosmos, su libro abierto
y visible, el hombre lo hace en libros, asi como Dios contiene todas las
cosas en cuanto Creador, el hombre,.su imagen, las contiene también;
por eso es microcosmos; asf como Dios es trino y uno el hombre tam-
bién: sus tres potencias del alma, inteligencia, memoria y voluntad: la
memoria es como el Padre en cuanto constante presente, el intelecto
como el Hijo en cuanto engendra el verbo y la voluntad como el Espi-
ritu Santo en cuanto es amor. O si se quiere hablar lenguaje mirando-
lano: Mens in capite, Sensus in corde, Natura in ventre: Inteligencia en
la cabeza, Sentido en el corazén, Naturaleza en el vientre.

El universo se hace entonces un juego de espejos-reflejos, modelos-
copias. Y en este juego y por la emulacién como relacién:

‘. .. las cosas pueden asemejarse de un extremo al otro del universo sin en-
cadenamiento ni proximidad: por su reduplicacion como espejo, el mundo
suprime la distancia que le es propia, triunfa sobre el lugar que le es dado a
cada cosa”, (13)

Pero esta proximidad por espejo-reflejo, modelo-copia, no es pasiva
sino activa: si bien el modelo explica la copia, la copia puede rebelarse
contra su modelo, aunque esto no atente contra la armonfa césmica de
las semejanzas (14), .

En sintesis: “los anillos de la emulacion no forman una cadena co-
mo los elementos de la conveniencia: son mas bien circulos concéntri-
cos, reflejos y rivales” (15),

C. La Analogfa (Analogia)

Es la superposicion de las dos anteriores. Por eso su aplicacion es
inmensa y convierte al universo en un escenario surcado de analogias:
de semejanzas a través del espacio en tanto que reflejos-copias (Emula-
cién) y de ajustes, ligazones, uniones. . . (Conveniencia). Es, v. gr., la
consabida analogfa entre la planta y el animal en la cual el vegetal es
un animal con la cabeza en la tierra o un animal de pié, Pero, y es lo
mas importante, en este espacio surcado de analogias, hay, en el mundo
sublunar, un punto privilegiado: el hombre. Y es privilegiado, pues por

(13) Michel Foucault. Op. Cit., pp. 34-35.

(14) pe ahi la libertad y su papel en la Edad Media: si bien el hombre es creatura de Dios
puede separarse y no asemejarse a su modelo. O la polémica de los pensadores cristianos con-
tra el influjo de los astros y su cardcter de modelo. Fn el campo de la voluntad estos no tienen
ningun influjo. Es nuestra libertad lo que cuenta, Luego volveremos sobre este punto al ocupar-
nos de la astrologia.

(15) Michel Foucault. Op. Cit., p. 36.
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su composiciéon, esta en proporcion tanto con el cielo como con la
tierra. Por eso es sintesis y resumen del cosmos y por ello se le definira
como Microcosmos o Mundo Menor. Mas, definir al hombre como mi-
crocosmos, ello es, ser privilegiado entre lo terrestre por su composi-
¢ion, es a la vez ver el cosmos como un universo jerdrquico: cosmos
poblado de analogias por las cuales cada ser posee su propia estructura
y por ello ocupa una posicidén de dignidad en el conjunto de la totali-
dad cosmica, sea por encima del hombre, sea por debajo de él, ya que
este como microcosmos, su estructura y dignidad mismas, serd puente
entre un arriba y un abajo y como puente llevard a pensar la realidad
desde una instancia de graduacion. Y en esta misma y por ella, como
una escala de planos, todas las cosas a la vez que semejantes se diferen-
cian. Es la analogia como una relacion de semejanza en la diferencia.
Este modo de pensar la realidad y explicarla desde la analogia como
sintesis de conveniencia y emulacion, nos lleva por tanto, a definir
al hombre como microcosmos, a jerarquizar el cosmos en una pirdmi-
de y a establecer semejanzas y diferencias entre todas las cosas. Esta
es la razon por la cual en esta tercera figura de la semejanza nos ocupa-
remos de estos tres aspectos. Comencemos con el hombre-microcosmos.

I. El Microcosmos (16)

Ya podemos vislumbrar, por lo que hemos dicho en pdginas anterio-
res. a que se apunta cuando el hombre viene definido como microcos-
mos. No es otra cosa que entenderlo como sintesis y resumen del cos-
mos. Y aqui es precisamente donde las correspondencias macro-micro-
eOsmicas. ya anunciadas, cobran todo su sentido y desempenan todo su
papel. Nada mejor que acudir a ellas y por ellas esclarecer qué es esto
del hombre microcosmos: si en el macrocosmos hay animales terrestres
y acuaticos, asi en el hombre hay pulgas, piojos y lombrices intestina-
les. aquel tiene fuentes, rios y mares, este entrafas, aquel animales
acreos, este mosquitos, aquel vientos y soplos, este flatulencias y olores,
aquel sol y luna, este dos ojos, aquel montes y colinas, este huesos,
aquel cielo, este cabeza, aquel meteoros, este fiebre ¢ inflamacién, aquel
terremotos, este forGnculos, aquel truenos, este toses y estornudos,
aquel lluvia, nieve, granizo, arroyos, este catarros y resfrios, aquel se
inunda, este suda, aquel piedras, este huesos, aquel cuatro elementos,
este cuatro elementos, aquel tierra, agua, gleba, rios ramificados, guija-
rros, rafces nudosas, musgos, pastos y ramajes, metales preciosos, arbo-

(16) Segiin Angel Castellin. AHAM. 14 (1969) 89, al término mismo “remontarfa a Posido-
nio, v aunque conocido por los Estoicos, su difusion se debio a los Neoplatonicos. Los Padres
no lo usaron y solo se hizo presente en la espiritualidad cristiana mds tarde, durante el Medio-
evo: pero, si el término tardo en imponerse, el concepto venia desde Pitagdricos y Platdn, y
fue evolucionando hasta su adopceion en la filosofia europea posterior™,
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les, este carne, sangre, musculos, venas, glandulas, nervios, vello, cabe-
llos, medula de los huesos, pelos, aquel océano que crece y decrece con
la respiracion del universo, este pulmones que se dilatan y contraen,
aquel restaura sus heridas, este hace lo mismo, el cielo en el cosmos es-
td por encima del aire, mares y tierras, la cabeza del hombre por encima
de sus miembros a los que domina, estaciones, elementos y humores se
corresponden: la sangre crece en la primavera y como el aire es cdlida y
humeda, el verano, cdlido y seco se corresponde con el fuego y la colera
roja, el otono, seco y frio, con la tierra y la bilis negra, el invierno,
frio y hamedo, con el agua y la flema, el cielo es redondo como la cabe-
za del hombre, en el macrocosmos tres partes: cielo o empireo, atmos-
fera o aire o cielos, y tierra, en ¢l microcosmos cabeza, corazén y partes
inferiores y asi como en el cielo gobierna Dios, en el hombre el alma
que dirige todo el cuerpo desde la cabeza, en el cosmos mundo angéli-
co, mundo celeste, mundo sublunar, en el hombre intelecto, razon y
sentido, cerebro (simbolo de la inteligencia), corazon (simbolo de la
vida y de la razdn), 6rganos genitales (generacion y corrupcion, sensi-
bilidad), en el cosmos sustancias espirituales. en el hombre alma racio-
nal, en el cosmos movimiento armonioso 'y equilibrio sintético en los
cuerpos celestes, en el hombre armonfa y equilibrio en su complexion,
aquel tiene siete planetas por los cuales y sus revoluciones asegura su
circuito vital, este siete planetas corporales, sus organos (Bazo-Saturno,
Higado-Japiter. Bilis-Marte, Corazon-Sol, Rifones-Venus, Pulmones-
Mercurio, Cerebro-Luna) porlos cuales se garantiza su circulo vital (17)
tres los tiempos cosmicos, pasado, presente, futuro, tres los tiempos
humanos, tres sus edades (Juventud-madurez-vejez) y tres sus facultades
psicologicas en conexion con el tiempo: la memoria que recuerda el pa-
sado, la inteligencia que juzga el presente y la prevision que anticipa el
futuro. cuya sintesis nos hace prudentes (18) asi como el sol disipa las
tinieblas del macrocosmos, la razéon en el microcosmos disipa la tene-
brosidad del error y de la confusion, en ¢l cosmos hay dos mundos, la
region supraceleste y etérea, la region sublunar y sensible, en el hombre
el alma numana y el cuerpo humano. lo que la faz del cielo es al éter,
es el rostro al cuerpo del hombre, como el pulso de este corre por sus
venas los astros circulan por sus vias propias, los siete planetas se co-
rresponden con sus siete aberturas en el rostro, sus ojos son estrellas en
cuanto reparten su luz en la oscuridad del rostro, los siete metales es-
condidos en el fondo de las minas son los siete miembros principales del

(17) La correspondencia es de Paracelso. Varfa segiin los autores. Pero en sus distintos ma-
tices lo que se debe subrayar como eje ¢s siempre la relacion macro-microcosmica, Cfr. Angel
Castellan. AHAM. 15 (1970( 85.

(18) Como en la correspondencia planctas-partes del cuerpo, en la correspondencia tiempos
o edades del mundo y del hombre, los matices varfan segin los autores, Cuando nos ocupemos
de Isidoro veremos su matiz. Pero en todos ellos el fondo es siempre la correspondencia cos-
mos-hombre.
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hombre, sus partes bajas se corresponden con los lugares infectos del
mundo, con el infierno, sus tinieblas, sus condenados, los excrementos
del mundo, su esqueleto se corresponde con el de los animales, como el
Primer Movil es el soberano cielo y parte principal del mundo, el hom-
bre es el cielo de la tierra y su parte principal, étc. . . Podriamos, como
también lo observamos en la conveniencia, extender las corresponden-
cias indefinidamente. Sin embargo, queremos agregar otras dos como
muestra de las aplicaciones pricticas de las relaciones macro-micro-
cOsmicas. La primera se refiere a la orina. Asi como el hombre espeja
y refleja el cosmos asi la orina espeja y refleja el microcosmos, en ella
estd representado todo el hombre. Y por este su papel de sintesis y resu-
men del microcosmos, ello es, microcosmos del microcosmos, podemos
conocer el estado de salud o enfermedad, de equilibrio o desequilibrio.
Es como un retrato del hombre y su microcosmicidad. La segunda se re-
fiere a la sociedad y al ser social del hombre. Si mundo y hombre pue-
den explicarse por sus correspondencias macro-microcosmicas, sociedad
y hombre también pueden recibir este tratamiento: el mundo puede ser
considerado como una gran Polis, armoniosa y ordenada, de la cual y
correspondiéndose con ella, la Polis humana puede ser una sintesis y re-
sumen y en consonancia con las leyes cosmicas, causa de ese orden y ar-
monia césmicas, deben ser pensadas las leyes de la sociedad, microcos-
mos politico frente al macrocosmos pero a la vez macrocosmos politico
frente al hombre como ser social y politico, microcosmos de la socie-
dad. Como podemos ver el fondo clave nos aparece en primer plano: el
hombre es microcosmos en cuanto es sintesis y resumen del macrocos-
mos (cielo y tierra), su diminutivo. semejanza ¢ imagen del mundo, en
su estructura copia la estructura del cosmos, contiene sus clementos y
fuerzas vitales, es todas las cosas y estd en todas partes (19), En este
sentido la definicion del hombre como microcosmos viene significada

(19) Sobra advertir que la relacion es ambivalente, Por algo son correspondencias mutuas,
Si en el hambre podemos ver sintetizado el cosmos, en el cosmos podemos ver sintetizado el
hombre. Si el hombre es un “mundo menor”, el cosmos es un “hombre mayor™. Si el hombre
es un circulo menor, el mundo es un circulo mayor. Nada hay en ¢l cosmos que no esté en el
hombre y viceversa. De ahi el jucgo de la cosmologizacidn del hombre y de la antropomorfiza-
cion del cosmos (este puede derivar de un Gigante primordial, de un Macrantropos), De ahf{
que el cosmos se represente con miembros desde cabeza hasta piés. El caso del Zodiaco. O que
se hable de un Macrantropos como hombre cosmico. O que asi como el hombre es un compues-
to de cuerpo y alma asi el cosmos es cuerpo y alma, las célebres categorfas de resonancia pla-
tonica, “Corpus Mundi™ y “Anima Mundi”, ¢l cosmos como un “Gran Viviente™, como un or-
ganismo vivo, como “Unidad Viviente™, *Animal Divino”, Viviente Mayor . . . con sus cuerpos
celestes vivos y animados, dotados de cuerpo y alma, con sus cavernas llenas de hombres, demo-
nios, dragones, bestias . . . v del mismo modo gque el alma expande su ¢alor vital por todo el
cuerpo humano, asi el alma del mundo lo hace por todo el cuerpo del mundo como un soplo
vital permitiendo las relaciones armoniosas entre las cosas del cielo y las de la tierra. O que se
piense v se deseriba el cosmos como un feto. O que ¢l reino vegetal y mineral, los Gtiles v ob-
jetos del mundo sean sexualizados como machos o hembras, que la Tierra sea vientre y madre,
la mina utero, los minerales embriones, las fuentes de los rios vagina, las grutas y cavernas ma-
triz, que las especies vegetales sean homologadas a organos genitales humanos.
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por expresiones tan graficas como: “Pequefio mundo”, “Epitome del
mundo”, “Epilogo del cosmos”, “Pequefio mapa’, “Hijo del entero
universo”’, “Cosmos del cosmos”, “Officina creaturarum omnium’’,
“Omnis creatura’, “in homine omnia constant”. . .

Todo ello nos revela la importancia de esta categorfa del microcos-
mos tanto como categorfa del pensamiento como configuraciéon general
de la naturaleza, pues como categoria del pensamiento,

“ella aplica a todos los dominios de la naturaleza el juego de las semejanzas
redobladas; garantiza a la investigacion que cada cosa hallard en una escala
mayor su espejo y su certidumbre macrocosmica; ella afirma a su vez que el
orden visible de las esferas mas altas vendra a reflejarse en la profundidad
mads oscura de la tierra. . . (20),

Y como configuracion general de la naturaleza,
“ella pone Iimites reales, y por asi decirlo, tangibles, en el camino de las si-
militudes que se unen, Ella indica que existe un gran mundo y que su peri-
metro traza el Iimite de todas las cosas creadas; que en la otra extremidad,
hay una creatura privilegiada que reproduce, en sus dimensiones restringi-
das, el orden inmenso del cielo, de los astros, de las montanas, de los rios
y de las tormentas; y en fin, que es en los limites efectivos de esta analo-
gia constitutiva donde se da el juego de las seinejanzas™ (21).
Ahora bien, si es sintesis y resumen del cosmos lo es en cuanto participa
de lo celeste (Dios, dngeles, astros) y de lo terrestre (minerales, vege-
tales, animales), en cuanto estd en contacto con el arriba y con el abajo.
Esta simbiosis hace entonces que el microcosmos devenga intermedio,
nudo. centro, nexo. vinculo entre las naturalezas superiores y las
inferiores, “copula del mundo™, medianfa entre Dios y mundo, entre lo
sensible y lo inteligible. De ahi su composicion: retne en si todos los
clementos cosmicos, desde los minerales, pasando por los vegetales y
animales hasta los cuerpos celestes, dngeles y Divinidad. Por eso es vida
material (los cuatro elementos), vida vegetativa, vida sensitiva y vida
intelectiva, o si se quiere expresar de otro modo, tiene ser en coman
con las piedras. vida con las plantas, sensacion con los animales. inte-
ligencia con los seres superiores (en la astrologia serdn los astros,
en la perspectiva cristiana, angeles y Divinidad), o con otra categorfa:
¢s cuerpo en correspondencia con el mundo material y sensible, es alma
en correspondencia con el mundo astral y es espiritu para corresponder-
se con la Divinidad (22), o con las categorias tradicionales, es cuerpo
(sensacion) y es alma (razéon). Como cuerpo es terrestre y sintetiza el
mundo de abajo, como alma es celeste y sintetiza el mundo de arriba.
Es homo-humus en cuanto comunion con la tierra y sus modos de vida
mineral, vegetal y animal, en cuanto ¢s compuesto de los cuatro ele-

(20) Michel Foucault. Op. Cir., p. 46.
(2D tdem.
(22) Son categorias de Paracelso. Cfr. Angel Castelldne AHAM. 15 (1970) 82.
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mentos, “hombre exterior”, “hombre de la formacién™ con categorias
biblicas. Pero a la vez homo-caelum, ‘“hombre interior”, “hombre de la
insuflacion”™ en cuanto comunica con las naturalezas puramente espiri-
tuales. En esta Optica entonces el hombre-microcosmos es copia del
mundo y de la Divinidad. Y por ello debemos tener presente que en
esta definiciobn microcésmica del hombre como sintesis y reflejo del
cosmos, siendo el cosmos, como lo anotamos en la emulacion, imagen
de la Divinidad, el hombre, como sintesis de esta imagen, resulta, por
ende, imagen de la Divinidad. Y como este cardcter de sintesis del cos-
mos hace del hombre (es lo que expondremos a continuacion) un ser
privilegiado en el contexto césmico, entonces, por lo mismo, su imagen
de la Divinidad también resulta privilegiada. En este sentido, en esta
concepcion del hombre como microcosmos lo que se plantea, en Gltima
instancia, es la relacion Mundo-Hombre-Divinidad, en la cual la Divini-
dad es ¢l modelo y mundo y hombre copias. Y el hombre como micro-
cosmos copia el mundo y lo sintetiza pero al sintetizarlo ocupa en él
un puesto central. Por eso es su cocreador y dominador, Y asi, en su
microcosmicidad, se relaciona con mundo y Dios: como microcosmos
sintetiza el cosmos. Como este es creatura de Dios, y el hombre resume
el cosmos, entonces es a la vez sintesis y resumen de la Divinidad, “pe-
queno Dios terrestre”, “como Dios en la tierra”. O sea, a la vez que co-
pia del mundo como microcosmos, es su modelo y arquetipo como ima-
gen de la Divinidad y por eso lo puede conocer, dominar, transformar,
organizar, perfeccionar, penetrar, configurarlo a su imagen, llevarlo a
la Divinidad. . . (23). Hénos aqui ante la dignidad del hombre y su pri-
vilegio en el concierto de las cosas como ser de excepcion. “Apenas
inferior a un Dios le hiciste”, hablando con el Salmo VIII, seria la ex-
presion adecuada para vislumbrar esta dignidad del microcosmos: in-
termedio entre las naturalezas puramente espirituales que estan sobre
¢l y las materiales sometidas a su dominio, “en el horizonte entre la
cternidad y el tiempo”, privilegio que incluso no-tienen los dngeles,
naturalezas puramente espirituales y en este sentido superiores al hom-
bre pero-a la vez, en cierta medida, inferiores en cuanto no medianias,
en cuanto no celestes y terrestres a la vez, en cuanto no microcosmos,
en cuanto no dominan y transforman el cosmos, en cuanto no encade-
namientos entre arriba y abajo. Por algo el hombre, a diferencia de los
demas animales y vegetales, tiene su figura erecta (los vegetales son erec-
tos pero su cabeza son sus raices, hincada en la tierra, no orientados ha-
cia el cielo: “animales invertidos’), su rostro levantado y orientado ha-
cia el cielo, estd en pie, su posicion es vertical y con ello los supera in-

(23) Una sintesis de este doble cardcter del hombre como microcosmos pero a la vez como
microtheos (seglin la expresion de Castellan), de sintesis pero a la vez modelo del cosmos en tan-
to que su dominador y transformador, de esta su dignidad, puede verse en el planteo de Godefroy
de Saint-Victor, esquematizado en Angel Castellin, AHAM. 15 (1970) 48.
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finitamente y puede, por lo mismo, corresponderse con el arriba y do-
minar lo de abajo. Es pues, un signo de su potencialidad intelectiva, de
su superioridad sobre los animales como animal superior, como encuen-
tro de lo celeste y de lo terrestre, cabeza del abajo, piés del arriba. Por
algo es racional, conoce que conoce, puede|descubrir el qué de las co-
sas, incluso de las celestes y de la Divinidad, a pesar de sus limitaciones.
Por algo es libre y por su libertad puede optar hacia el arriba o hacia el
abajo o conjugar ambos en una sintesis admirable. Por algo es lo mas se-
mejante a Dios entre lo terrestre en cuanto como un “pequefio Dios”
conoce, organiza y domina el cosmos. Por algo es el coronamiento y
resumen de la obra creadora, la “obra del altimo dia”, signo de su dig-
nidad y dominio coésmicos. Son sus posibilidades creadoras, su nunca
acabada potencialidad de saber, ordenar y transformar, su responsabi-
lidad cosmica como cocreador, como duefio, rey, sefior, centro del uni-
verso. Por algo es trino y uno en cuanto memoria, inteligencia y volun-
tad, tema ya tratado (24). A todo este contexto apuntan expresiones
como ‘“‘Planta celeste”, “Arbol invertido”, *“Audacisima naturaleza”,
“Animal divino”, “Suprema creatura”, “Gran milagro”, “Senor de las
cosas inferiores y familiar de las superiores’™, “Cumplimiento de lo exis-
tente”. . . Todas ellas nos hablan y sintetizan esta dignidad del hombre
en ¢l concierto de lo existente.

Pues bien: después de lo expuesto sobre el hombre-microcosmos
aparece claro el por qué de la importancia de esta categoria en la ex-
plicacion del cosmos. Por ello rematamos este numeral distinguiendo
con R. Allerse (25) las diversas acepciones del microcosmos, a modo de
resumen de todo lo dicho y con ellas su funcion totalizante y totaliza-
dora:

Microcosmismo elementaristico (el hombre como sintesis de los
elementos cOsmicos).

Microcosmismo estructural (el hombre se piensa sobre el modelo
del mundo o este sobre el modelo del hombre).

Microcosmismo holistico (toda la organizacion del mundo se
hace a imagen del hombre o viceversa).

Microcosmismo simbolico (las diversas asimilaciones, el cuadro
de correspondencias macro-microcésmicas).

Microcosmismo psicologico (la asimilacion se hace por el cono-
cimiento: lo semejante se conoce por lo semejante: sentidos y cosas se
asemejan: el ojo ve lo visible, el ofdo oye lo audible, el olfato huele
los olores, el gusto gusta los distintos sabores. . ., porque ¢l hombre

(24) En todas estas ideas podemos percibir el antropocentrismo del teocentrismo medie-
val y dentro de ellas la Encarnacion, esa divinizacion del hombre o esa hominizacion de la Divi-
nidad, plenitiza la dignidad del hombre. Subrayamos este punto porque en las conclusiones fina-
les de nuestro trabajo servird para mostrar la no ruptura entre Medioevo y Renacimiento.

(25) Cfr. Angel Castellan, AHAM. 14 (1969) 89,
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estd compuesto como las cosas de cuatro elementos puede conocerlas,
porque el hombre es cuerpo y alma, sensacion e inteligencia, puede
conocer lo sensible y lo inteligible, asi como el sol, fuente de luz, hace
visible los objetos, asf el o0jo, sol del hombre, como fuente de luz, hace
posible la visibilidad cognoscitiva de las cosas, as{ como el cosmos es
unidad en la diversidad, asf el conocimiento. . . Conocer es ese “attingere
per similitudinem”, ese “alcanzar las cosas por semejanza”. Sujeto y
objeto.entran-en relacion por su semejanza).

Microcosmismo metafisico (el hombre se convierte en universo
por pura imagen).

2. La Jerarquia cosmica.

Si la analogia nos llevo a la definicion del hombre como microcos-
mos, este y su dignidad, resaltada en ¢l punto anterior, nos conduce a la
jerarquia cosmica: su ser intermediario entre el cielo y la tierra nos in-
dica que por encima y por debajo de ¢l hay naturalezas, ya espitiruales,
ya materiales. Y con ello tenemos el universo como una graduacion, co-
mo una cscala organizada jerdrquicamente. Es ¢l consabido orden jerdr-
quico de: Inanimados-Vegetales-Animales-Hombre-Astros-Angeles-Dios.
Mas, si el cosmos es cosmos, ello ¢s, orden y armonia por esta gradua-
¢ion jerarquica, en los otros planos de la realidad y en correspondencia
con dicho orden cosmico, tenemos también una graduacion. Asi: en los
clementos habrd una jerarquia en su peso y en su lugar en cuanto los
mds pesados estan abajo, agua y tierra, los mads livianos arriba, aire y
fuego. Por algo de la tierra nace el agua, del agua el aire v del aire el
fuego. Su misma generacion indica su jerarqufa. Y no so6lo en su densi-
dad sino en su virtud en cuanto la vida consiste principalmente en lo
calido (fuego) y en lo hiimedo (aire). Y en su caspide, como su sefior,
el fuego, debido a sus acciones. El mundo angélico es una jerarquia,
los célebres nueve ordenes o coros angélicos. En los animales podemos
ascender de los que se mueven bajo las aguas a los que se arrastran so-
bre la tierra, a los que transitan en ella y remontarnos a los que habitan
en ¢l aire. En las piedras podemos descender desde las piedras preciosas
hasta las vulgares. El aire tiene sus grados pues una cosa es el aire lumi-
noso que llega hasta el circulo de la luna, otra ¢l aire oscuro que llena
la zona de los cielos inferiores, el aire de las nubes, lluvia, granizo, nie-
ve, rayo, trueno y reldmpagos. El cosmos estd adecuada y jerdrquica-
mente distribuido: El Cielo o Empirco, mundo angélico o inteligible,
sede de la Divinidad y de los coros angélicos, de la luz. El mundo ce-
leste, sede de las esferas celestes, mundo intermedio. El mundo sublu-
nar, pura movilidad, corrupciéon y generacion. De la misma mancra que
lo superior rige lo inferior, el cuerpo debe ser gobernado por el alma,
los sentidos por la razon en un equilibrio armonioso. Es la jerarquia
de nuestras facultades en las que podemos subir desde la nutritiva, pa-
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sando por la apetitiva, sensitiva y locomotiva hasta la dianoética, la
cual opera y preside las demads, asi como la razén gobierna la imagi-
nacion y los instintos. En las lenguas habrd una lengua madre, v. gr.,
el hebreo, lengua primigenia porque ha servido para contar la vieja
alianza de Dios con su pueblo, en ella hablé Dios a quienes lo escu-
charon. Las bibliotecas y sus textos deben organizarse jerdrquica-
mente. En los sentidos la vista serd reina, superior. Por algo vemos
primero el relimpago y oimos después el trueno. La sociedad es una
jerarquia de estratos. Es el caso del feudalismo como régimen del
sefiorio y del vasallaje, como una pirdmide cuya cuspide es el rey.
Las disciplinas del saber tendrdn su disciplina mads noble. El caso de la
teologia en el Medioevo. Los fines de las cosas y de nuestros actos
estan regidos por una dimension jerdrquica. . . Y asi sucesivamente. To-
do es, en ultima instancia, jerarquico (26),

3. Semejanza en la Diferencia

Jerarquizar no es solo ordenar gradualmente la realidad sino, y lo
podemos deducir de lo dicho precedentemente, establecer entre las co-
sas semejanzas y diferencias. Por estas una cosa se distingue de la otra,
se diferencia de lo que le es semejante. Jerarquizar es, por consiguiente,
asemejar diferenciando o diferenciar asemejando. Es el juego de la seme-
janza en la diferencia o de la diferencia en la semejanza. Las cosas, el
hombre y Dios son pero no de la misma manera, lo creado se asemeja
a su creador pero la semejanza a la vez lo diferencia. Dios contiene en
si todas las cosas pero como principio, ¢l hombre como término medio.
Por eso en Dios las cosas tienen una perfeccion mds elevada que en si
nmismas, no en el hombre. En este solo las cosas inferiores a €1, no las
superiores. Lo semejante se conoce por lo semejante pero a la vez por
lo diferente: porque el ojo ve no oye podriamos decir escuetamente.
El hombre es animal pero racional. Es racional pero no al modo de los
angeles o de los astros. Los vegetales viven como los animales pero a di-
ferencia de estos, por sus raices hundidas en el suelo, no se mueven ni
siquicra de lugar. La mano del hombre supera lo que otros animales,
en sus sentidos, tienen de superior al hombre. Ella puede ser todas las
cosas. Como la razon. Es su capacidad inventiva y creadora. El hombre
conoce que conoce conociendo las cosas, el animal no. Y a diferencia
de estos tiene lengua y escritura. En la posicion de la cabeza podemos
“distinguir los seres vivos. Lo mismo que de la semilla. Mientras el hom-
bre es “planta celeste”, como dijimos, el vegetal es ““hombre invertido™
en cuanto su principio vital estda en la parte inferior, su cabeza con su

(26) pPodemos advertir en estas ideas la presencia de E1 Tiempo platénico y su traduceion
cristiana en Dionisio Areopagita.
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boca y encéfalo son sus raices. La semilla, en cambio, se ubica en la
parte superior. Lo que la cabeza es en los animales son las raices en los
vegetales. Esquematizando esta posicion de cabeza-semilla tendriamos:

Cabeza Semilla
Hombre: Animal: Cabeza-Semilla Vegetal:

Semilla Cabeza
Verticalidad Horizontalidad Bajo tierra (27),

Los minerales (esas plantas cubiertas de tierra, segin la expresion de
Cardan) (28), en cambio, son acéfalos. Es decir, el arriba y el abajo no
son lo mismo en cada ser. . .

Podriamos seguir multiplicando los e¢jemplos. Pero en todos la
analogia asemejando y diferenciando da la pauta para su diferenciacion,
Es mas: este asemejar diferenciando también se da en la explicacion del
objeto de una ciencia en relacion con otras, en la explicacion de hechos
y acontecimientos historicos, en la definicion de una ‘cosa frente a otras
(pensemos en aquello de género proximo y diferencia especifica), en
su division y clasificacion. . . Todo deviene semejante y diferente. Y el
mundo en su totalidad entitativa es unidad en la diversidad.

D. Simpatia y Antipatfa (Sympathia-Antipathia)

Por la simpatia, como principio de movimiento y transformacion
(sin caminos, sin distancias, sin encadenamientos), las cosas y los ele-
mentos se desplazan en el cosmos y en sus cualidades. ;En qué sentido?
Es por ¢lla por lo que los cuerpos pesados son atraidos por la tierra y
los ligeros por el éter, por ella el tornasol gira con los rayos del sol y ¢l
selen6tropo con la luna, por ella aire y fuego van hacia arriba, tierra y
agua hacia abajo, por ella un elemento puede transformarse en otro. . .
Asi, por ella, las cosas se asimilan, s¢ identifican. Pero, si por clla las
cosas se identifican (lo cual, como anota ¢l mismo Foucault, si no es
controlado reduciria ¢l mundo a una masa homogénea) (29) por su
é¢mula, la antipatia, principio de dispersion, las mismas cosas se mantie-
nen en su individualidad. Es la conclusion de Foucault:

“la identidad de las cosas, el hecho de que puedan parecerse unas a otras y
avecinarse entre ellas, pero sin perderse y conservando su singularidad, es el
balanceamiento constante de la simpatia y de la antipatia el que lo hace.
Ello explica el que las cosas crezcan, se desarrollen, se mezclen, desaparez-
can, mueran pero indefinidamente se encuentren. . .” (30),

(27) Cfr. Angel Castellin. AHAM. 14 (1969) 99,

(28) Citado por Mircea Eliade. Herreros v Alguimistas. Traduccion del francés por [T,
(Madrid: Taurus, 1959), p. 44,

(29) op, cit., p. 39.

M ppid. pp. 39-40.
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De ahi, por ejemplo, el juego de simpatia y antipatias, la mutacion,
intercambio, conversidon y oposicion entre los cuatro elementos y las
cuatro cualidades: calido, seco, humedo y frio. Se aproximan pero a la
vez se distancian. Por simpatia son interdependientes: el agua sale de la
tierra, el aire del agua, el éter (fuego) del aire, e inversamente, el éter se
¢spesa en el aire, el aire se condensa en el agua y el agua se solidifica en
la tierra. Por antipatia se¢ oponen y entran en conflicto: el agua tiende
a apagar el fuego, este a evaporar el agua. . . Esta doble relacion explica
el por qué cada elemento es cualitativamente doble y con ello tienen
algo de comun y algo de no comin o nada de comun, lo cual les permi-
te mutarse, intercambiarse, oponerse: la tierra es seca.y fria; el agua,
fria y himeda; el aire, himedo y cilido; el fuego, seco y calido. De este
modo, el fuego tiene el calor en comun con el aire que es cdlido y ha-
medo. Pero no la sequedad. El aire tiene lo himedo en comin con el
agua que es htmeda y fria, pero no el frio. El agua tiene lo frio en co-
mun con la tierra, que es seca y fria, pero no la sequedad. La tierra tie-
ne en comin la sequedad con el fuego pero no el frio. . . Por esta co-
munidad y no comunidad, concordia y discordia, afinidad y no afini-
dad, entran en relacion y se tranforman entre si. En cambio, el fuego
nada tiene en comun con el agua. Por eso, uno apaga, otro evapora (31),
Es su mezcla proporcionada, equilibrada, armoénica, balanceada. Esta
transformacion de los elementos los convierte pues, en fuerzas que ac-
tuan entre si, que se combinan y se transforman el uno en el otro dando
nacimiento a todas las cosas pero conservando cada uno su individuali-
dad. En este horizonte se puede hablar de que estdn en todo y de que
hay cualidades activas, calor y frio, y cualidades pasivas, seco y humedo.

Es el mismo contexto de la Alquimia. Esta trabaja con una materia
viva y ¢l alquimista se entrega a la “pasion”, “matrimonio” y “muerte”
de las substancias en funcion de su transmutacion y perfeccionamiento
en Piedra Fisolosofal y Elixir de la Vida: la simpatia y la antipat{a pen-
sada como “mysterium conjuctionis” entre los metales, por el cual lo
mineral y lo humano, correspondiéndose, se hacen perfectos.

En sintesis: por la simpatia y la antipatia las cosas s¢ aman y se
odian, se atraen y se repelen, tienen sus amigos y sus enemigos, se ha-
cen bien y mal, se integran y se descomponen, los elementos estan do-
tados de caracteres psiquicos y orgdnicos, los minerales y los vegetales
muestran afinidades o no con los hombres. . .

Pues bien: expuestas estas cuatro figuras de la semejanza podemos
observar como las relaciones macro-microcdsmicas y sus corresponden-
cias mutuas son el nacleo y la columna vertebral de todo lo dicho. Por
ellas ¢l todo y las partes del cosmos, Mundo-Hombre-Dios, se integran

(31) Lo coman v no comin entre los elementos y sas cualidades puede visualizarse en la
tigura de la Tetrade de los elementos v cualidades: Angel Castellan. AHAM. 14 (1969) 38.
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en una sintesis admirable y maravillosa y pueden ser explicados a nivel
del conocimiento y del saber (32), Por ellas, el universo deviene “Cos-
mos”’, no caos, es decir, unidad, equilibrio, armonia, orden, ritmo, con-
cierto, disposicion admirable, simetria. . . (piénsese en los movimientos
regulares y sinfonicos tanto del arriba como del abajo: los movimientos
de las esferas celestes, el ritmo de las cuatro estaciones, etc. . .), y en
esta su belleza Dios se ve, se presenta, se certifica su existencia. Y en es-
te orden cosmico todo es proporcion, compensacion, medida. Asf, por
ejemplo, la salud no es solo una relacién vertical con el arriba y horizon-
tal con el afuera sino de proporcién entre los humores, elementos y cua-
lidades del cuerpo humano hasta tal punto que la prevalencia de un ele-
mento sobre otro produce enfermedad y su equilibrio en la proporcion
salud. El equilibrio entre ellos, su justa relacion y combinacion en fuer-
za y cantidad, sin excesos ni defectos, en justo balanceamiento y tem-
peracion, es la salud. Lo contrario es la enfermedad. Como en ¢l cosmos
la justa combinacion de sus clementos produce su “salud”, es decir, or-
den, lo mismo en el cuerpo humano. Este razonamiento vale también
para la vejez. Esta no es sino una consecuencia de la deficiencia del cle-
mento calor. Y la muerte no es mds que la carencia de calor y hume-
dad. . . Todo es armonia en la proporcion.

Terminamos este numeral I de nuestra indagacion con tres textos,
uno de Proclo, otro de la célebre Taubula Smaragdiana v otro de Caste-
Ilan. Y no sin razén pues son una sintesis muy adecuada de esta catego-
ria que hemos llamado semejanza en sus cuatro figuras:

*. .. porque la semejanza c¢s tan poderosa que puede vincular a los
seres unos con otros. . .7 (33),

“Lo que estd abajo es como lo que estd arriba y lo que estd arriba
es como lo que estd abajo para cumplir los milagros de una sola co-
sa’’ (34),

“A partir de esta sintética y final postulacion de la identidad perfecta entre
lo que esta arriba y lo que estd abajo, vemos concretarse las imagenes esen-
ciales de la cosmo-antropologia magico-religiosa que seran canonicas en los
siglos posteriores. En primer término un cosmos cerrado y singular, cuyas
partes, jerdrquicamente trabadas, suponen un descenso desde la Divinidad
hasta la materia. Etapas intermedias, la zona de los astros, con movimiento
perfecto (circular), movida por inteligencias no sujetas a los procesos de ge-
neracion y corrupcion. Allf, en el centro de la Tierra, recibiendo todos los
efluvios elementales y astrales, el hombre, resumen de todo lo creado, “mun-
do pequenio”, imagen vy sintesis del Universo. En él, sus tres estructuras, en
cierto modo concéntricas, somdtica, psiquica y espiritual, recogen los tres
circulos del mundo que le rodea y le excede que serin luego, en la integra-

(32} ks lo que se significa en la famosa imagen del OUROBOROS, de la serpiente que se
muerde la cola, imagen circular, simbolo de la totalidad cumplida, armonia del todo,

(33) Citado por Angel Castellin, AHAM. 14 (1969) 27,

34) jdem.
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cion doctrinaria producida por el cristianismo, el circulo de los elementos,
el de los astros y el de los coros angélicos en la serie jerarquica de Dionisio
Areopagita” (35),

II. LA SEMEJANZA Y LOS CORRELATOS DE SUS CUATRO
FIGURAS

A. Las cosas como signos

Las figuras resenadas son los caminos de la semejanza. jPero como
reconocerla en ellos? Por la signatura o marca que cada cosa va a4 poseer.
En este sentido dird Foucault: *El saber por semejanza se funda sobre
el relevo de estas signaturas y su desciframiento. . .’ (36).

Por ¢so, el mundo deviene un jeroglifico que hay que descifrar: las
cosas mismas son palabras. Si el hombre es un mundo menor el mundo
es entonces un “hombre que habla™ (37), un “gran libro abierto™ (38),
con grafismos que hay que descifrar, con estigmas sobre las cosas: si
la voz del hombre es signo de su pensamiento, las signaturas de las cosas
son signos que nos descubren sus virtudes escondidas (39), son marcas
que nos sefalan algo secreto. Es la semejanza entre las cosas la que hace
que el mundo sea un signo. Y s6lo por estas marcas, por ¢stos signos sc-
nalados ¢n la superficie de las cosas, encontramos las semejanzas escon-
didas. Es decir: “No hay semejanza sin signatura. El mundo de lo simi-
lar no e¢s sino un mundo marcado™ (40), En concreto: sé que una planta
cura determinadas enfermedades, entra en correspondencia o no corres-
pondencia, por sus cualidades, con las cualidades de esas enfermedades,
s0lo por una marca que nos lo da a conocer. Esta marca nos descubre su
virtud interna. En los plicgues de la mano o en las arrugas de la frente se
puede leer, en su longitud o continuidad, ¢l destino de los hombres. Las
cosas son simbolos de realidades morales: la luna es signo de la Iglesia
que refleja la luz divina. ¢l viento del espiritu, el zafiro de la contempla-
cion divina, . ., o de otro tipo de realidades: ¢l sol ¢s simbolo visible del
intelecto y del objeto angélico, como espejo sin imagen, la luna, sim-
bolo visible del intelecto y del objeto humanos, como espejo mixto. Los
animales son signos de vicios o virtudes, los célebres Bestiarios: ¢l an-
tilope significa ¢l hombre sabio, ¢l ledn y el zorro la avaricia, ¢l cordero
y la paloma la misericordia. la serpiente la meretriz, el mono ¢l demo-
nio, ¢l cisne la simulacion. el ganso la vida social. el perro el predica-

(35) Angel Castellan. Ihid., p. 28.

(36) Op. Cit,, p. 41,

(37) thidd. p. 42.

(38) fgem.

(39) Son ideas de Foucault. Ep. Cit, p.42:p. 57,
(40) fpid. p. 41.
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dor (41) el aspid el rico. . ., o de algin tema de la doctrina cristiana:
el fénix es signo de Cristo Resucitado, la hormiga-ledn, nacida del le6n
y de la hormiga, tiene dos naturalezas, signo del hombre que quiere
seguir a la vez a Dios y al demonio. . . Las piedras, en especial las pie-
dras preciosas, tienen virtudes medicinales o propiedades mégicas y as-
trologicas. Son los Lapidarios. El agua es simbolo de virtualidad en
cuanto crea, cura y regenera. El fuego es fecundador, transmutador,
regenerador, glorificador, purificador. Las plantas poseen virtudes ocul-
tas y medicinales. Los metales y los instrumentos hechos con ellos tie-
nen poderes magico-religiosos. Las letras son simbolos: las veintidos le-
tras del hebreo se corresponde cada una con determinada region del
cosmos y del hombre, las tres letras madres Aleph, Mem, Schim son
signos del aire, agua y fuego respectivamente. . . Los nimeros tienen su
simbolismo: el once, “transgresor’ del diez, representante de los man-
damientos, es imagen del pecado, el tres simboliza la Trinidad, la trans-
cendencia, lo eterno y espiritual, el cuatro ¢l mundo material, la inma-
nencia, lo temporal, la materia, ¢l diez es nlunero perfecto como adi-
cion de la tétrade primigenia: 1, 2, 3 y 4, ¢l siete y el doce son cifras
sagradas a nivel cosmolégico y cristiano por las correspondencias que
establecen (42). . . Lo mismo sucede con los colores: el blanco remite
a la gracia, ¢l rojo a la justicia, el verde a la esperanza. . . Las esfinges
son las dificultades del saber, el huso significa el destino, el monstruo
serpiente tricéfalo con cabeza de perro, lobo y ledn significa los tres
tiempos y las tres edades del hombre. Las figuras gecométricas son sim-
bolicas: el circulo y la esfera son signos de perfeccion, de totalidad
cumplida. Por algo el movimiento de los astros, naturalezas incorrupti-
bles segun la astrologia, es circular, es decir, movimiento perfecto. Por
algo en el circulo todo equidista del centro, en él principio y fin coinci-
den. . . En la exégesis biblica el simbolismo cumple su papel: el firma-
mento, por ¢l que Dios separd las aguas inferiores de las superiores, es
signo de la ley moral revelada, que separa el bien del mal, la division en
aguas y tierras es la separacion del alma (tierra) de las malas inclinacio-
nes (agua), Ja tierra informe y vacia, con sus tinieblas, es signo del hom-
bre antes de recibir la gracia, la hierba que nace es imagen de las buenas
obras, ¢l sol y la luna, luminarias del mundo, son Cristo y la Iglesia, luz
del mundo, Cristo y Maria, la luz ¢s la ciencia, las tinieblas la obscuri-
dad. . . Las cosas creadas son signos de la Divinidad como vimos en la
emulacion.

(41) sj 1sidoro hubiera conocido los Dominicanos, cuyo signo ¢s ¢l perro como predicado-
res, seguramente nos hubiera etimologizado de este modo: Dominicano. asi Hlamados como si se
dijera Domini canes, perros del Seior.

(42) No nos detenemos en explicaciones sobre ¢l por qué de este simbolismo de los niime-
ros. Es de todos conocido. Cuando abordemos la Tétrate tendremos una clara explicacion de
por que el cuatro es la cifra del mundo material.
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O sea: todo tiene su signo exterior, su marca visible. “El rostro del
mundo estd cubierto de blasones, de caracteres, de cifras, de palabras
oscuras. . .”' (43), Todas las cosas se hacen rabricas, signos, senales, in-
dicios, marcas, secretos, contenidos. No son lo que aparentan ser sino
un signo de algo mds profundo, que es lo que se debe descubrir, no son
esto o aquello simplemente sino signos, recepticulos de un algo mds, de
un algo que va mads alld de lo que aparece en cada cosa y transciende es-
te aparecer en su ser. Dios cred el mundo y nada en él ha quedado sin
signos exteriores, ¢l mundo es como un libro escrito por Dios y asi, para
conocer, el hombre debe registrar, leer, escribir, descifrar esta signatu-
ras, esta red de signos que atraviesa la totalidad césmica, juego de signos
y semejanzas, a través de los cuales podemos descubrir los secretos, la
naturaleza, las virtudes de las cosas mismas. Este lenguaje de las cosas
como signos las nace significativas y descubrireste significado de las co-
sas como signos es la tarea del saber. Por eso el saber por semejanza estd
muy ligado a la magia, al gusto por lo maravilloso, a las disciplinas eso-
téricas, a los ordculos y misterios, a la adivinacion: ese predecir el porve-
nir por distintos medios, ya en el vuclo de los pdjaros, ya en las entrafas
de los animales, ya en las hojas de los drboles, ya en la inspiracion. . .,
ese desvelar lo oculto, interpretar los signos, ir de la marca muda a la
cosa, hacer hablar a la naturaleza, suponer siempre signos anteriores, ha-
cer habitar el conocimiento en un receptdculo de signos descubiertos,
afirmados, secretamente transmitidos, revelar un lenguaje previo repar-
tido por Dios en ¢l mundo, como caracteriza Foucault la Adivinacion
como saber del Siglo XVI (44) Estos conocimientos permiten ¢l desci-
framiento del mundo pues descubren las semejanzas secretas bajo los
signos. Son algo inherente al conocer por semejanza (45),

(43) Michel Foucault. Op. Cit., p. 42.

(44) Uno de los lugares comunes de los pensadores cristianos del Medioevo es la relacion
del Cristianismo con estos saberes, en especial con la adivinacion, la magia y la astrologia. De
esta Gltima hablaremos luego. En lo relativo a la adivinacion y la magia, si bien son rechazadas
por el Cristianismo debido a sus categorias de Creacion y Providencia, debemos observar que el
rechazo mismo indica, por una parte, la presencia de estos saberes en el Medioevo y por otra
parte, el rechazo se hace desde la semejanza en su figura de emulacion: las cosas como creatu-
ras de Dios, que por su Providencia todo lo gobicrna y conserva. Asi mismo, los autores cris-
tianos en el ambito de lo material aceptan la existencia de fuerzas mdgicas en la naturaleza y la
prediccion del futuro, v.gr., el estado del tiempo, desde las cosas celestes, Veremos como afron-
ta el problema Isidoro.

(45) Este cardcter simbdlico de las cosas se traducird en una prictica y ejercicio del saber
muy frecuente desde la Antigiiedad hasta ¢l Renacimiento pasando por ¢l Medioevo: es el saber
inicidatico, secreto, propio de unos cuantos, que conservado por estos iniciados guardaba su
esencia lejos de toda contaminacion y alternacion esencial, casi como su patrimonio y su rigue-
za exclusiva, verdaderas sectas del conocimiento v su vigilancia, cuya labor, no sélo es secreta
v vigilativa sino expresiva en cuanto los enigmas vy la ficeion poética eran sus canales de comu-
nicacion, los velos desveladores de lo oculto como sabiduria. De ahi, por cjemplo, el motivo
simbolico de la Esfinge, aun en el Renacimiento. O el esoterismo en el saber. O las alegorias en
las representaciones artisticas. O el hermetismo y sus insondables misterios, O las figuras simbo-
licas de los hicroglificos o de los monstruos o de los hibridos.
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Ahora biea: jpor qué el signo es signo? ;Por qué si las cosas son
signos significan algo? El signo significa en la medida en que se asemeja
a lo que significa, a lo que indica, es decir, por semejanza (46): deviene
otra semejanza. O sea: el camino para descubrir la semejanza es la signa-
tura o signo de las cosas pero este signo-camino a su vez es una seimejan-
za: sin semejanza no hubiera ni conoceriamos la semejanza:

“Toda semajanza recibe una signatura, pero esta signatura no es sino
la forma mediadora de la misma semejanza™ (47),

En otras palabras:

“El mundo estd cubierto de signos que hay que descifrar, y estos
signos, que revelan semejanzas y afinidades, no son sino formas de la
semejanza’ (48),

B. El lenguaje como signo (49)

En un mundo poblado de signos es 16gico que el lenguaje sea signo,
una red de marcas que son contenido, secreto, indicacion, sefas desci-
frables de lo que €l quiere decir. Si las cosas mismas ocultan y manifies-
tan su enigma como un lenguaje, las palabras no son sino cosas que hay
que descifrar. Y por eso estan en el mundo, forman parte de él, son co-
sas naturales, deben ser estudiadas como cosas de la naturaleza. Y como
cosas naturales, sus elementos tienen entre si semejanzas y podemos
descubrir sus propiedades, aquello que en su intimidad las constituye
como palabras. Intimidad que no es otra cosa que su correspondencia
con las propiedades de las cosas que designan, que si bien dejo de ser
transparente y cierta después de Babel, esta su semejanza con la cosa a
la cual senalan y a la cual se corresponden, sigue presente en cualquier
lengua hablada, siempre una relacion de semcjanza cosa-palabra y un
reflejo-eco de esa semejanza primigenia y originaria entre palabra-cosa
que fue el hebreo (la lengua comun a Dios, a Adan y a los animales de
la primera tierra, lengua madre como vimos al hablar de la jerarquia
cOsmica, en cuanto sirvid para contar la vieja alianza de Dios y en cuan-
to por ella hablé a quienes lo escucharon. Y porque lleva consigo las
marcas de los nombres originarios, de las cuales las demads lenguas son
un eco. El caso del latin que, no por casualidad, ha llegado a ser la len-
gua oficial de la Iglesia, ¢l Cuerpo de Cristo, y que por ella se ha exten-
dido al mundo entero), que fue ese dar nombre a las cosas, acto por
excelencia de Addn, nominacién primigenia donde palabra y cosa en
sus propicdades eran una unidad en su relacion de semejanza. Es la ra-

(46) Cir. Michel Foucault. Op. Cit., p.44.
(47) tdem.

(48) 1pid., p. 47.

(49) ¢t 1hid., pp. 49-59.
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zOon de ser auténtica, primigenia y originaria del lenguaje. Es esta rela-
cion de semejanza lo que hay que descubrir entonces en todo lenguaje
que por algo siempre habla de cosas. Y al hablar asi nos da su verdad.
De este modo, esta correspondencia en la semejanza palabra-cosa nos da
la significacion del lenguaje. Este siempre habla de aquello de lo que es
imagen. Y deviene, por lo mismo, signo de las cosas en cuanto es su
reduplicacion y doblamiento. Por eso dice relacion a la totalidad cosmi-
ca, 4 sus signos y semejanzas (50),

En otros términos: si el mundo nos habla por sus marcas visibles
y silenciosas, las palabras escritas depositadas en ¢l por la Divinidad, el
lenguaje no es sino la traduccion, la lectura de esas marcas y palabras
escritas. Fue lo que hizo Adian y es lo que encontramos en la Palabra
Primera, en la Escritura. Es de nuevo el entrecruzamiento lenguaje-
cosas. Y asi como en la Naturaleza lo escrito precede a lo hablado en
cuanto sus marcas escritas son las que hablan y ¢l mundo habla por
ellas, asi en el lenguaje, traduccion de aquellas marcas escritas, lo es-
crito precede a lo hablado, este es la traduccion de aquel. Por eso el
lenguaje se convierte en la escritura material de las cosas, no hay dis-
tincion entre lo que se ve y lo que se lee, entre lo que se observa y lo
que se refiere, entre lo observado y lo hablado, entre lo visible y lo
enunciable. Los textos antiguos, la Palabra de Dios son signo de las co-
sas, su escritura primigenia, nos relacionamos con ellos como si fuesen
cosas ya que son signos. Por cllo podemos comentarlos y basarnos en
ellos para hablar y explicar la realidad. Y como textos escritos tradu-
cen el lenguaje escrito de la Naturaleza, esas marcas que la hacen hablar.
De ahf su primacia y su cardcter de tesoro y autoridad. Y de ahf el pri-
vilegio de la escritura, de estos textos. fuente de todo conocimiento:
como la Naturaleza son un tejido de marcas y palabras, de relatos y
caracteres, de discursos y formas. En ellos se recoge todo lo visto y en-
tendido, todo lo narrado por la Naturaleza y los hombres. Acudir a la
observacion es también acudir a los textos escritos como cosas para
leer. Ser observador es ser también compilador y comentador. Obser-
var, compilar, comentar es siempre poner en relacion palabras y cosas,
hacer hablar a todo. Y por-lo mismo surge ¢l comentario y la citacion
y la interpretacion: a la Escritura, a los Antiguos, a los relatos de via-

(50) ¥ste cardcter de signo de las cosas y relacion a la totalidad cosmica explica, segtn Fou-
cault, el por qué de los proyectos enciclopédicos de fines del Siglo XVI v principios del Siglo
XVII: reconstituir por el encadenamiento de las palabras y su disposicion en el espacio el or-
den mismo del mundo, En conexion con csta idea podemos anotar  lo siguiente:  jqué son
Lax Etimologias de San Isidoro? Una explicacion del orden cosmico total a través del lenguaje v
su significacion como una correspondencia Palabra-Cosa-Significado-Origen, ello es, signo de las
cosas. bs lo que desarrollaremos en nuestra segunda parte pero que desde ahora v en coligamen-
to con lo de Foucault queremos subrayar,
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jes, a las fabulas. . . Estos textos-de la Escritura, de los Antiguos, de los
relatos, de las fabulas. . . son el lenguaje del lenguaje de la Naturaleza,
la escritura de la escritura de la Naturaleza. Aquellos comentarios, ci-
taciones, interpretaciones, el lenguaje y la escritura de los lenguajes y
escrituras de dichos textos. Es el juego Texto-Naturaleza-Interpreta-
cion (51). La experiencia del lenguaje es experiencia de cosas, estd a
su mismo nivel. Lo que las relaciones macro-microcosmicas son en ¢l
orden .de la Naturaleza, en cuanto explicacion cabal del orden cosmico,
lo es la relacidn Texto-Interpretacion, en cuanto esta, con ¢l tiempo, se-
ra la explicacion luminosa y acabada del texto mismo.

Esta relacion Naturaleza-Texto-Interpretacion hace, en fin, que el
lenguaje devenga sistema ternario y organizado en tres niveles: dominio
formal de las marcas (significante), contenido senalado por ellas (signi-
ficado), similitudes que ligan las marcas a las cosas designadas. Lxpre-
sado de otra manera: el lenguaje como escritura material de las cosas:
las marcas esparcidas por el mundo y que lo hacen hablar, el comentario
como un retomar los signos dados en un nuevo proposito, el texto cuyo
comentario supone su primacia escondida por debajo de las marcas visi-
bles para todos.

Ahora bien: asi como al hablar de las cosas como signos veiamos
cOmo, por este caracter de las cosas, ¢l saber estaba muy ligado a la
Adivinacién, asi, este cardcter signo del lenguaje como relacidén terna-
ria Naturaleza-Texto-Interpretacion, nos conduce a la Erudicion, otra
de las formas esenciales del saber del Siglo XVI segiin Foucault (52):
si el lenguaje vale como signo de las cosas, no existe diferencia alguna
entre las marcas visibles depositadas por Dios en la superficic de la tie-
rra y las palabras que la Escritura o los Sabios de la Antigliedad han de-
positado en sus libros, tesoro inmenso que la tradicion ha salvado. ;Por
qué? Porque cosas y textos son signos, porque del mismo modo que la
Naturaleza es un vasto espacio para interpretar, asi la Antigiicdad. De-
bemos hacer hablar sus signos. Como los signos naturales se asemejan
a lo que indican, el discurso de la herencia antigua es imagen de lo anun-
ciado, de las cosas que sus palabras designan. Naturaleza y Textossson
una y la misma cosa, un Gnico y mismo texto. Ambos son signos. Por
cllo la Erudicion hace hablar ¢l lenguaje de los Antiguos, va del grafismo
immdavil a la palabra clara:

(51) I'sta relacidn ternaria que Foucault ve en el lenguaje del Siglo XVI: Naturaleza-Texto-
Comentario, no serd otra cosa que la correspondencia Cosa-Origen-Palabra isidoriana, de la cual
surge el significado y el ser del lenguaje como signo natural de las cosas. Serd uno de los puntos
en que mas insistiremos al ocuparnos de Las Etimaologias.

(52) i, Op. Cit., pp. 48-49: p. 62.
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“La relacion con los textos es de la misma naturaleza que la relacidén
con las cosas; aqui y alld son signos que se levantan” (53),

C. Explicacion por comparacion

En un universo surcado de semejanzas una de las maneras de expli-
car la realidad es obviamente el establecimiento de comparaciones entre
cosas, el cual las hace entrar en semejanza y, como semejantes y en sin-
tonfa con las semejanzas cosmicas, adquieren su sentido y su desvela-
miento: asemejar como comparar es un modo de dar cuenta de las co-
sas, de descubrir su mismidad, de describirlas en sus cualidades. Mas, vi-
sualicemos con ejemplos lo que queremos decir cuando hablamos del
asemejar como comparar, del explicar las cosas estableciendo compara-
ciones entre ellas, ejemplos muy propios det saber occidental hasta el
Siglo XVI: asf como la vida del cuerpo depende de la cabeza, asi la vi-
da de la sociedad depende de una cabeza. Es el por qué de la autoridad.
Asi como los seres reales y las formas naturales son imédgenes del enten-
dimiento divino, asi los seres de razon y las formas artificiales son imd-
genes del entendimiento humano y su capacidad. Con ello el hombre
imita a su Creador, su modelo y comparados en sus actividades descu-
brimos su ser esencial. As{ .como el corazoén estd en el centro del cuer-
po. el sol en medio de los planetas, el rey es el centro de la ciudad. Y su
imagen es colocada precisamente en el centro de aquella. Y como ¢l sol
debe favorecer a sus subditos. La razéon puede compararse con el sol
del macrocosmos en cuanto sol del microcosmos. Y las funciones de
ambos pueden, por la comparacion, esclarecerse: iluminar y dar visibi-
lidad. La sociedad debe regirse segiin el ejemplo del orden césmico. El
sol ilumina y da calor a la tierra entera, el corazén cn su irradiacion
sanguinea calienta todo el cuerpo. El alimento cumple respecto al cuer-
po la misma funcion que el Aumus respecto a la tierra: calentar y nutrir.
Asi como la tierra, los frutos, los elementos alimentan el drbol, la ma-
triz de la mujer alimenta su cuerpo y da sus frutos. Como Dios gobierna

(53) 1pid., p. 48.

Hacemos agui una observacion importante: como al hablar de la Adivinacion nos remitimos
al Medioevo, ahora con la Erudicion hacemos lo mismo. Necesariamente tenemos gque relacio-
narla con el “Magister dixit” medicval, esa serie de Sentencias que los medievales toman ya de la
Sagrada Escritura, ya de los Padres de la lglesia, ya de los Concilios, ya de los Autores Anti-
guos , . . ls cierto que la Erudicion del Siglo XV1 hace un uso humanista de estos mismos tex-
tos y ¢l Medioevo teocéntrico. Pero no debemos olvidar los visos antropocéntricos del teocen-
trismo medieval, ya anunciados en la nota 24 v que posibilitardn ese antropocentrismo teocén-
trico del Renacimiento, idea que explanaremos en nuestras conclusiones finales, visos que debe-
mos también extender al “Magister dixit™, Todavia mds: la actitud de los medievales frente a los
textos antiguos es como la de los renacentistas: se va a ellos como st fuesen cosas. Observar es
también compilar y citar y comentar y discutir, Es el por qué de la “lectio™ y de la “disputatio™,
relacion Naturaleza-Texto-Interpretacion. Y en Isidoro veremos como la Escritura y los tex-
tos de los Antiguos son palabras primigenias v originarias, posibilidad de sus explicaciones eti-
moldgicas, de la correspondencia Palabra-Cosa-Significado-Origen.
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el mundo, ¢l alma debe gobernar el cuerpo, etc. . . Los ejemplos abun-
dan. Pero en todos cllos podemos captar como la comparacion explica
las cosas y por qué explicar comparando es un correlato de las cuatro
figuras de la semejanza. Advertimos inmediatamente su conexidon con
ellas.

Pues bien: aunando lo dicho en todo este numeral 1l y relaciondn-
dolo con lo que dijimos en nuestro numeral I, es decir, conectando la
explicacion de los correlatos de la semejanza con sus cuatro figuras. los
dos temas hasta ahora explicados, podemos sacar, como englobindolo
todo, las siguicntes conclusiones que, si bien Foucault aplica al Siglo
XVI, nosotros las hacemos extensivas a la Edad Media, concretamente
a Las Etimologias de San Isidoro, tal como mostraremos en la segunda
parte de nuestro trabajo:

- La semejanza como forma de conocimiento: “no se conoce sino
siguiendo los caminos de la semejanza’™ (54), Explicar la rcalidad ¢s bus-
car semejanzas entre las cosas.

Superposicion de Semiologia y Hermendutica en la forma de la
similitud:

*“Llamamos hermenéutica al conjunto de conocimientos y técnicas que permi-
ten hacer hablar a los signos y descubrir su sentido; llamamos semiologia al
conjunto de conocimientos y técnicas que permiten distinguir donde estdn
los signos. definir lo que los constituye como signos. conocer sus ligazones y
las leyes de su encadenamiento: el Siglo XVI ha superpuesto semiologia y
hermenéutica en la forma de la semejanza. Buscar el sentido, es poner en cla-
ro lo que se asemeja. Buscar la ley de los signos. es descubrir las cosas que son
semejantes. La gramatica de los seres, es su exégesis. Y el lenguaje que ellos
hablan no cuenta otra cosa que la sintaxis que los une. La naturaleza de las
cosas, su coexistencia, ¢l encadenamicnto que los une y por el que se comu-
nican, es su semejanza. . . (55),

— El mundo, por lo mismo. ¢s un espacio de signos que hay que des-
cifrar desde la semejanza. Por ello:

“Conocer es entonces interpretar: ir de la sena visible a aquello que se dice a

través de ella, y que permaneceria, sin ella, como palabra muda, adormecida

en las cosas™ (56),

El lenguaje vale como signo de las cosas. Por eso la palabra (por
cjemplo, de la Antigliedad o de la BEscritura) es un signo de las cosus,
una imagen de lo que anuncia (571, su espejo y su reflejo. De ahi que el
lenguaje:

(54) thid., p. 44.
(55) tdem.

(56) fhid., p.47.
(37) thid., p. 49.
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L3

... esté en el mundo y forme parte de él a la vez porque las cosas
mismas esconden y manifiestan su enigma, y porque las palabras se pro-
ponen a los hombres como cosas a descifrar. . .”” (58),

Deviene asi “una cosa de la Naturaleza™ (59) y como cosa natural,
tiene, como cualquier cosa, sus semejanzas:

“Se ve que la experiencia del lenguaje pertenece al mismo campo arqueol-
gico que el conocimiento de las cosas de la naturaleza. Conocer las cosas,
era descubrir el sistema de las semejanzas que las hacfan préximas y solida-
rias unas de otras; pero no se podia descubrir las similitudes sino en la medi-
da en que un conjunto de signos, en su superficie, formaba el texto de una
indicacion perentoria. Ahora bien, estos signos no eran en si sino un juego
de semejanzas y reenviaban a la tarea infinitas necesariamente inacabada de
conocer lo semejante. Del mismo modo, el lenguaje, pero en forma inversa,
se da por tarea reconstruir un discurso absolutamente primero, pero no puede
hacerlo sino acercindose, ensaydndose de decir a su vez cosas semejantes a
él y haciendo nacer al infinito fidelidades vecinas y similares en la interpreta-
cion. . .’ (60),

El lenguaje, en definitiva, es “la escritura material de las cosas™ (61)
y por eso, palabras y cosas son una y la misma cosa en cuanto ¢l lengua-
je es una cosa escrita en ¢l mundo. No se trataba como en la edad clisi-
ca (Siglo XVII) u hoy de preguntar: “cémo un signo puede estar unido
a lo que significa™ (62): ¢l andlisis de la representacion en la subjetivi-
dad o el andlisis del sentido y de la significacion hoy (el lenguaje como
un caso particular de la representacion: edad cldsica, o de la significa-
cion: hoy. para nosotros, donde ¢l discurso dice lo que es pero no serd
mds que lo que dice: palabras y cosas se separan asi como la pertenen-
cia del lenguaje y del mundo), sino de “‘reconocer que un signo designa-
ba bien lo que ¢l significaba™ (63), Por todo ello, el lenguaje en el Siglo
XVI no es un sistema arbitrario (64), Si ¢n el lenguaje hay elementos
artificiales o institucionales, su poder les viene conferido por su fideli-
dad a los signos naturales. Estos son su tundamento. Es el modo como

(58) Jphid., pp. 49-50,
(59) tpid., p. 50,
(60) 1pid., p. S6.
(61) fpid., pp. 58-59,
(62) spid., p. 58.
(63) jdem,

(64) Ibid., p. 49,
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se resuelve la vieja querella de El Cratilo en torno a si los signos pueden
ser dados por la naturaleza o constituidos por el hombre (65),

II1. LAS ESPECIFICACIONES DE LA SEMEJANZA (66),
A. La Tétrade (67)

Si _hacemos un recorrido detallado a través del cosmos veremos in-
mediatamente algo: el cuatro nos parece como el niimero estadistica-
mente predominante, como la cifra natural por excelencia, como la cla-
ve para explicar la realidad cosmica en cuanto estd en el origen de todo.
En otras palabras: el cosmos se desarrolla como un “Ordo Quadratus”
en cuanto su estructura funcional y arquitectural es tetrictica, ¢n cuan-

(65) Respecto a estas consideraciones de Foucault sobre el lenguaje anotamos lo siguiente:
coincidimos con €l en el papel edificador de la semejanza hasta ¢l Siglo XVL Por ello hacemos
extensivas sus conclusiones en su andlisis del Siglo XVI a la Edad Media, en concreto a San Isi-
doro gue es, como lo hemos dicho, el objetivo de nuestro trabajo: la semejunza, condicion de
posibilidad de Las Etimologias (temas medievales de los que no se ocupa Foucault, también lo
dijimos, a pesar de ese cardcter edificador de la semejanza hasta el Siglo XV1) y que motivara
una de nuestras conclusiones finales sobre la no ruptura Medioevo-Renacimiento. Coincidimos
e¢n que en la Edad Media, especificamente en San Isidoro, lenguaje y cosas se corresponden y el
lenguaje vale como signo de las cosas. Como en el Siglo XVI. Incluso en San Isidoro es signo
natural de las cosas, no arbitrario. Este no tiene la fuerza de aguel y no permite el conocimien-
to de la cosa pues su etimologia se desconoce, Il lenguaje no es en su esencia un sistema arbitra-
rio sino natural, como en el Siglo XVI. Pero esta conclusion no es vilida para todos los autores
medievales y estos no resuelven el problema de L1 Cratilo viendo en los signos artificiales ecos
de los naturales, Asi como tampoco su problema cs reconocer ¢dmo un signo designa lo que sig-
nifica. Las discusiones sobre los universales y la esencia del lenguaje que dichas discusiones com-
portan, si algo ponen en cuestion es precisamente como un signo puede estar ligado a lo que sig-
nifica, como cosas y palabras se corresponden. La esencia del lenguaje es esta correspondencia
cosas-palabras, signo de las cosas, pero ;por qué? Is el fondo en el que la discusion de los uni-
versales coloca el problema.

Con todo ello queremos observar: creemos como Foucault que la semejanza es la condi-
¢ion de posibilidad del saber occidental hasta ¢l Siglo XVI (como diria Foucault: si lo interro-
gamos en su aivel arqueologico, en aquello gque lo ha hecho posible). Por eso nos proponemos
descubrirla en el Siglo VII y concluir en la no oposicion Medioevo-Renacimiento, Siglo XVI
segiin Foucault, Siglo VI segiin nuestro trabajo. Creemos como Foucault que por la seme-
janza el lenguaje es signo de las cosas como correspondencia y semejanza palabra-cosas, len-
guaje-mundo, Lo veremos en San Isidoro. Pero no coincidimos en que el lenguaje sea signo
natural de las cosas hasta el Siglo XVI y en que s6lo se trate de reconocer como un signo
designa lo que significa. s lo que se desprende de los andlisis de Foucault. Si la semejan-
za funda el saber hasta el Siglo XVI y si en este siglo ¢l lenguaje es signo natural y el pro-
blema era el reconocimiento del signo en lo significado, por ende en los periodos ante-
riores, Puede ser asi el Siglo XVL Pero en la Edad Media los universales plantean precisa-
mente como se corresponden palabrascosus y como el lenguaje es signo, por naturaleza
0 por convencion o por qué.

(66) S5l nos ocuparemuos de tres: Tétrade, Astrologia y Teratomorfismo. por considerarlas
fundamentales como conereciones del saber por semejanza y por la intima relacion que pode-
mos establecer con los desarrollos isidorianos sobre las mismas, Mas, debemos tener presente
que hay otras especificaciones, Ls ¢l caso de la Alquimia, del Hermetismo, de la Cibula, de la
Gnosis, de la Teurgia . . . Todas ellas estin posibilitadas por la semejunza como modo de expli-
car la realidad.

(67) Cfr. Angel Castellan. AHAM. 14 (1969) 29-51.,
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to es un universo sisteméticamente encuadrado. El cuatro deviene asi
el simbolo del orden material y terrestre, simbolo cosmico universal:
el mundo se expresa en la Tétrade en cuanto el cuatro es el namero de
la tierra. Es la omnipresencia de la Tétrade, su extension significativa:
cuatro son las figuras simples (centro, circulo, cruz, cuadrado), tetric-
tico es el ciclo terrestre: el ritmo de las cuatro estaciones, cuatro son los
puntos cardinales, cuatro los vientos (Auster, viento del Sur, Favonio,
viento del Oeste, Boreas, viento del Norte, Subsolanus, viento del Este),
cuatro los elementos, cuatro los colores principales de las regiones del
cielo (azul, verde, rojo y amarillo), cuatro las tinturas alquimicas (ne-
gra, blanca, violeta y amarilla), cuatro las etapas del proceso alquimico
como “‘opus magnum’ (melansis o negro, leukosis o blanco, zanthosis
o amarillo, iosis 0 rojo), cuatro las fases de la luna, cuatro las letras del
nombre de Addn, cuatro las estrellas fundamentales: Anatolé, Dusis,
Arctos, Mezénobris, cuyas iniciales forman el nombre de Adam y cuyos
nombres corresponden a los nombres de los cuatro puntos cardinales en
gricgo, cuatro los nimeros tipos o arquetipos: el uno (punto), el dos
(linea), el tres (tridngulo), el cuatro (piramide), cuaternario el creci-
miento de lo terrestre (semilla, longitud. anchura y espesor), cuatro las
cualidades (seco-htimedo-cdlido-frio), cuatro los solidos regulares (te-
traedro, cubo, octaedro, icosaedro), cuatro los rios del Paraiso (Fison,
Tigris, Eufrates, Gedn), cuatro los metales fundamentales (oro, plata,
bronce, estanio), cuatro las ciencias conectadas con la Tétrade (Aritmé-
tica, Geometria, Musica y Astronomia), cuatro los dngeles que fundan
los cuatro dngulos del mundo. cuatro las especies de vivientes (especie
celeste de los dioses, especie alada que circula en los aires, especie acud-
tica, especie terrestre que camina). . . Por esta presencia omnipresente y
significativa podemos entonces perfectamente establecer semejanzas
y correspondencias entre todas las cosas y las relaciones macro-micro-
cosmicas, hombre-mundo. quedan adecuadamente encuadradas y defi-
nidas: el cielo cumple su movimiento circular en cuatro estaciones de
tres meses cada una del mismo modo que en ¢l hombre hay cuatro
miembros divididos en tres partes y, siguiendo con las correspondencias,
¢l nombre tiene cuatro elementos, cuatro las edades de su tiempo (in-
fancia-adolescencia-juventud-madurez), cuatro sus virtudes cardinales,
tetractica su estructura cognoscitiva en cuanto es Intelecto, Ciencia,
Opinion y Sensacion, tetrdctica su estructura corpérea en cuanto es
cerebro, corazon. obligo y vergiienzas, cuatro sus modos de vida (Su-
turnia Vita, Jovialis Vita, Venerea Vita, Dionisiaca Vita), cuatro
sus humores (la sangre como el aire es cdlida y htmeda, la célera como
el fuego es cilida y seca, la flema como el agua es fria y hameda, la nc-
gra bilis como la tierra ¢s seca y fria) y por estas correspondencias hu-
mores-clementos-cualidades cuatro son los temperamentos: Sanguineo,
Colérico. Flemdtico, Bilioso. a cada ¢lemento corresponde un organo en
que se produce y cllo en forma tetrdctica: fuego y colera en la vesicula,
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aire y sangre en el higado y venas, agua y pituitaria en el ventriculo, tie-
rra y excrementos en los intestinos. . .: si el mundo es tetrictico, su re-
gente y transformador también. Lo mismo vale para los demis estratos
de la realidad: cuando se construye un templo, un altar, una ciudad. . ..
debe corresponderse, en su estructura y disposicion, con el orden tetrdc-
tico del cosmos, los jefes y reyes vienen llamados “Senor de los cuatro
mares’’, “Senor de las cuatro partes del mundo™, “Senor de los cuatro
soles”, cuatro las edades historicas: de plomo, de hierro, de plata y de
oro, a cada elemento corresponden determinados seres: hay seres en
los que prima el elemento terroso. Son las plantas y drboles, por lo cual
su cabeza estd radicada en la tierra. En otros el elemento liquido. Son
los peces. La abundancia del elemento aéreo y cdlido nos remite a los
volatiles. El predominio de lo terreno y cdlido produce los animales
terrestres. Cada especie de animales frecuenta no mds que un elemento:
los animales acudticos, el agua, los terrestres la tierra, los volatiles el
aire, el hombre los cuatro. Cada elemento puede ser habitado por seres
antropozoomorfos: las salamandras el fuego, las ondinas ¢l agua, los sil-
fos el aire, los gnomos la tierra. . . El cristianismo ¢s el “Nuevo Ordo
Quadratus” en el que la Cruz y los Cuatro Evangelistas son la “Divina
Quadernitas”, los nuevos cuatro elementos y pilares del mundo. la
presencia visible de la Revelacion del Verbo. De ahi la simbologia del
Tetramorfo en sus diversos aspectos:

Cuatro los atributos del poder como simbolos cosmicos que irra-
dian hacia las cuatro regiones del espacio, signos de unificacion: ¢l cetro
ornado con el dguila, la corona, la vestimenta, ¢l globo.

La vision de San Juan en el Apocalipsis dependiente de Ezequiel
utiliza la simbologra de los Cuatro Vivientes: Leon-Toro-Aguila-Hombre:
viene interpretada como una referencia a los Cuatro Evangelistas:
Marcos-Leon, Lucas-Toro, Mateco-Hombre, Juan-Aguila.

Cada letra de Yahvé se corresponde con cada uno de los Cuatro
Vivientes del Tetramorfo: Y (Hombre), H (Ledn), W (Toro), H (Agui-
la): lo celeste, lo cristiano y lo cosmico quedan correspondidos.

Todo esto nos explica por qué la Tétrade como concrecion del saber
por semejanza en cuanto explica la realidad estableciendo semejanzas
entre todas las cosas, puede aplicarse a diversos campos del conocimicen-
to: en filosofia natural ¢s el orden de los cuatro elementos, en teologia
la relacion Cristo y Evangelistas. en medicina balancea los humores y
diferencia las edades del hombre, en metercologia nos porta a la rosa de
los vientos, en astrologia organiza los doce signos del Zodiaco en rela-
¢ion con las cuatro estaciones, cte. . . El orden cosmico viene entonces
estatuido tetrdcticamente y por este tetractismo todo entra en relacion.
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B. La Astrologia (68)

En un cosmos cuyas partes son interdependientes, que se correspon-
den entre si, que se comunican sus propiedades, cielo y tierra, mundo
celeste y terrestre, necesariamente van a colocarse en relacion de accio-
nes y reacciones, de flujos y reflujos. Es el terreno de la Astrologia. Es-
cueta y simplemente hablando no es otra cosa que el inquirir en torno
a las relaciones cielo-tierra, arriba-abajo. Y en esta indagacion una de las
preocupaciones mas constantes es el influjo de los cuerpos celestes so-
bre la tierra'y sus seres, inanimados y animados, incluyendo el hombre:
se pone todo el dominio de lo terrestre bajo el influjo-de los cuerpos
celestes, planetas sobre todo. Es el caricter simbélico y sagrado del siete
y las correspondencias que por el siete pueden establecerse entre todas
las cosas. Es la accion del cielo sdbre los estratos, grados y seres de la
tierra, tanto en lo fisico como en lo psicologico y cultural. Minerales,
metales, elementos, disposicion de los lugares de habitacion, seres vi-
vientes, individuos y comunidades, situaciones historicas y sociales. . .,
todo depende del arriba. Las formas y propiedades de lo terrestre se

(68) Yy en varias oportunidades hemos planteado la relacién Cristianismo-Astrologia como
un lugar coman en los pensadores cristianos medievales. Ahora que nos ocupamos de la Astro-
logia vale la pena ampliarla un poco: los autores cristiunos medievales ponen mucho cuidado
en reducir el influjo directo de los astros al ambito de los limites materiales v en el caso del
hombre al cuerpo, excluyendo la voluntad. sus pensamientos, voliciones y eleccignes. Aqui
lo que cuenta es su libre albedrio. Pero esto nos estd indicando varias cosas, I'n primer lugar
la presencia de la Astrologia en el Medivevo como una de las formas de dar cuenta de las co-
sas, En segundo lugar si se rechaza el influjo directo sobre el plano espiritual, en concreto sobre
la voluntad humana, cosa que viene calificada como supersticion, idolatria, fraude . . ., es des-
de la semejanza misma: seria poner al hombre bajo el gobierno de algo transcendente gue no es
la Divinidad y su Providencia, esa Segunda Creacion que gobierna y conserva todas las cosas co-
mo “entes creados” y reflejos suyos: lo celeste y lo terrestre entran en relacion de *Ens Increa-
tum - Ens Creatum™, In tercer lugar, en el campo material, los astros v su influjo, la corres-
pondencia cielo-tierra, viene puesta de relieve por los autores cristianos en cuanto Dios gobierna
los cuerpos inferiores mediante los cuerpos celestes. Y asi estos sefalan las mudanzas de los
tiempos, conservan la salud por el cambio de estaciones, producen las cosas necesarias para la
vida (por ejemplo, la germinacion del grano) lo cual no ocurriria si no hubiese mudanzas en las
estaciones, facilitan los negocios y los trabajos por cuanto de ellos dependen las senales de los
tiempos lluviosos o serenos, validas para las distintas tarcas humanas, la disposicion del cuerpo
estid sujeta a los movimientos celestes y sus irradiaciones, lu luz, el calor, la vida, la Huvia, la se-
quia, el movimiento alternado del dia y de la noche los recibimos de ellos, muestran el futuro
aunque no lo provocan, por ellos podemos predecir los eclipses, las conjunciones de los plane-
tas, los cometas, los solsticios y equinoccios . . . En cuarto lugar, si bien no hay un influjo direc-
to de ellos en nuestras operaciones intelectuales y volitivas, si lo hay ocasional o indirecto. Is el
caso de los sentidos y su colaboracion en el conocimiento, sentidos, que guardan relacion con
nuestra complexion corporal, dependiente del arriba. O en las elecciones, por ejemplo, decidi-
mos calentarnos al fuego porque por influjo de los cuerpos celestes el aire se enfria o cosas por
clestilo ., .

Una admirable sintesis de esta relacion Cristianismo-Astrologfa y de lo dicho lo podemos en-
contrar en: S, Thomas, Swnma Theologica. 1, 4. 70, Contra Gentiles, 1., 111, ¢, 82-93,

Y en Isidoro, como veremos, clisica serd su distincion entre Astronomia y Astrologia y den-
tro de esta entre Astrologia natural v Astrologia supersticiosa, todo ello apuntando a la rela-
cion astros-tierra-hombre-divinidad.
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hallan en lo celeste. Lo que ocurre en la tierra esti en el cielo. El futuro
se puede deducir del movimiento de los cuerpos celestes asi como el
orden universal y sus fenémenos naturales. Todo viene de ellos. El ciclo
es asf el modelo del mundo inferior, todo lo inferior es movido por lo
superior, cielo y tierra se esposan y en este esposamiento toda la reali-
dad terrestre estd regida por las estrellas y planetas, desde las piedras y
metales, hierbas, frutos y animales, polvos, olores, sabores, colores y
perfumes hasta las palabras, sones, cantos, imaginaciones, debates ra-
cionales, discusiones. . . Y este influjo esta posibilitado pues su movi-
miento constante, simple, igual, regular y uniforme, perfecto y circular,
sin contrarios, periodico en sus revoluciones, sujeto a trayectorias in-
mutables, s6lo puede explicarse porque son inteligencias divinas, dioses.
Y si no son dioses son movidos por seres superiores al hombre, el caso
de los angeles en el cristianismo (la jerarquia celeste, desde la Trinidad
hasta los dngeles, se corresponde con los grados del ciclo, desde el Em-
pireo hasta la luna). O creaturas vivientes con un alma interior que las
comunica con las realidades espirituales de la tierra como ¢l alma hu-
mana y un aspecto sensible que las contacta con las realidades sensi-
bles. O seres incorruptibles (es ¢l por qué de la “quinta esencia” como
elemento de los astros). O en todo caso ministros de la Divinidad. Esta
su superioridad, manifestada en su movimiento, es pues lo que posibilita
su influjo y su regencia sobre la tierra.

LY las relaciones macro-microcosmicas como funcionan en estas co-
rrespondencias ¢ influjos astrologicos? No es otra cosa que la Melotesia
Zodiacal y planctaria: los miembros del mundo, las partes del cielo se
corresponden con tal o cual érgano, con tal o cual zona del cuerpo hu-
mano: signos zodiacales y planctas gobiernan tales o cuales partes, ta-
les o cuales 6rganos del cuerpo humano. Cada parte del cuerpo del hom-
bre se corresponde con una parte celeste. El hombre copia en la estruc-
tura de su cuerpo la disposicion de los cuerpos celestes. Estos influyen
sobre sus correspondientes Organos, controlan su funcionamicento nor-
mal o patolégico, su estado de salud o enfermedad, las posibilidades y
medios de curacion. Si en el momento de la concepcion los astros y su
rumbo no son propicios, ¢l 6érgano correspondiente se afecta patologica-
mente. Es la benevolencia o malevolencia de los astros, su afortunada o
no afortunada influencia. Por eso la salud, como dijimos, ¢s una con-
fluencia de lo astral, natural y humano, del arriba con el abajo, de lo
interno con lo externo y el médico debe ser a la vez astrologo.

Pero no paran alli las correspondencias macro-microcosmicas, Cada
plancta regird determinada edad humana, determinada facultad. Y a
través de los horoscopos, voz y lenguaje de los cuerpos celestes, pode-
mos determinar la complexion de cada invididuo, prever el curso de su
vida desde su nacimiento hasta su muerte, su vida y destino, su genio
y temperamento, su suerte (felicidad o desgracia) y conducta: ¢l “so-
lario”, influido por ¢l Sol, es un ser armonioso. de cardcter noble y ge-
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neroso, fervoroso idealista, creador, artista. El sefialado por el Carnero
es ardiente y apasionado. Los “mercurianos” se dedican a los estudios
y a la musica y su inclinacion es la vida comercial, etc. . . Hacer horos-
copos es leer el cielo y sus secretos en funcion del hombre y su homini-
dad. Por lo mismo, la influencia de los planetas estd marcada en la fren-
te, lo que estd en los astros se encuentra en el hombre, aquellos van a
estar en este como algo que lo constituye en su ser y en su conducta.
Y por ello pictéricamente (uno de los grandes motivos de las represen-
taciones pictoricas hasta el Renacimiento) ¢l hombre puede represen-
tarse inscribiendo su cuerpo en los circulos celestes, rodeado de los
planetas y los signos zodiacales, con caracteristicas individuales y per-
sonales.

Estas consideraciones hacen inevitablemente que el astrologo sea a
la vez mago: conocedor de estas correspondencias secretas de la natura-
leza ¢s capaz de oraculos y encantamientos, puede profetizar el futuro
(capacidad visionaria), puede dominar la naturaleza, asirla en sus fuer-
zas, poner de manifiesto en hombres, animales, plantas, minerales, as-
tros, su condicion de portadores de fuerzas misteriosas y poderes ma-
gicos. En este contexto, una traduccion exterior de estos fundamentos
de la Astrologia es la Aruspicina: ese examen del higado animal con fi-
nes augurales. No es mds que una comunién de vida entre el animal sa-
crificado y las divinidades celestes de tal manera que las partes del higa-
do se corresponden con las regiones del cielo y las divinidades que las
habitan. Devienen “‘templum”, habiticulo de los influjos celestes. Y por
consiguiente, como en la Astrologia, lo inferior y lo superior quedan
comunicados y relacionados, lo celeste queda atrafdo en beneficio de
lo terrestre.

En altima instancia: por esta ligazon ciclo-tierra y observando los
astros, podemos predecir fendmenos puramente naturales, como los
metereoldgicos, o curar o averiguar los destinos de hombres y pucblos.
A cllo apuntan las teorias y reglas de la Astrologia. Y csta, como se
puede deducir, no es sino la puesta en juego de las correspondencias
macro-microcosmicas (69),

C. El teratomorfismo

Como correspondencias y cruces llenan el universo. sus distintos sc-
res se comunican sus propiedades. Y en este intercambiarse de propieda-
des surge una serie de representaciones fito-zoo-antropomorficas donde
los atributos de lo animado estin en lo inanimado, los de lo inanimado

(69) para todo lo dicho sobre la Astrologia nos hemos basado fundamentalmente en Angel
Castelldn. AHAM, en especial el capitulo 1 “La astrologia v la estructura del microcosmos™,
primera parte de su estudio, parte A, Lay Fuentes, 14 (1969) 51-72.
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en lo animado, los de las plantas en los animales y hombres y viceversa,
los de los animales en los hombres y viceversa, donde lo natural y lo
monstruoso, lo real y lo fantastico se desposan. Nace la fauna terato-
morfa, los hibridos, los animales fantasticos, la escenografia fabulosa,
las familias de monstruos, la flora fantdstica, los minerales con figuras
animales o humanas, los volatiles, los reptiles, los hombres mitologi-
cos. . . y ello en todas las combinaciones posibles, artificiales y natura-
les. Es lo que llamamos el Teratomorfismo. Pero lo importante no es
que dichos seres existan o.no. Lo que hay que ver ¢n ellos es su simbo-
lismo, su cardcter alegoérico (el mundo es signo dijimos anteriormente) y
la profunda conviccion de la unidad entre todos todos los estratos del
cosmos, de como, por semejanza, todos ellos estan trabados y asociados.
Es esto entonces lo que hay que ver, por ejemplo, en las alegorizaciones
antropozoomorfas de la “mujer-pecado”, “mujer-vicio”, “mujer-mun-
do” o de los animales fantasticos y esoticos de las catedrales goticas o
en toda la fauna fantdstica del Medioevo o en la elaboracion de cristales.
instrumentos musicales, limparas, copas. . . con sus formas zoomorfus
y antropozoomorfas. . . Todos los seres, en conjunto, combinan sus cua-
lidades y se mezclan casi que en una nueva creacion, Es ¢l poder de la
senejanza.

Mas, no se detiene allf el teratomorfismo. Paralelo a ¢l y en intima
conexion aparece la Fisiognomica: ese arte de descubrir en la fisonomia
y rasgos ¢l cardcter de cada uno, poniendo en relacion de semejanza,
conversion e identificacion, cada parte del cuerpo humano con un ani-
mal (antropozoomorfismo) con lo cual se pueden desvelar las cualidades
y caracteres de cada persona, pucs, como lo dijimos, los animales son
signos de vicios o virtudes. De este modo, los cuatro temperamentos no
sOlo se identifican en los cuatro clementos sino en cuatro animales: el
colérico es como el fuego y el ledn, ¢l flemitico como el agua y ¢l cor-
dero, el sanguineo como ¢l aire y ¢l mono, ¢l melancolico como la tie-
rra y ¢l cerdo. En otros términos: la figura de cada animal es signo de
sus propicdades y pasiones. Es posible identificar en ¢l hombre estas
figuras y en consccuencia, quicn las posca tendrd los mismos caracteres
del animal identificado. Son las equivalencias antropozoomorfas que,
ligadas con los Bestiarios, hacen de los animales signos de cualidades o
defectos. de vicios o virtudes, de tal o cual modo de ser. Teratomorfis-
mo y Fisiognomica son asi un desplicgue de la semejanza y sus jucgos
de posibilidades (701,

70 1y, Angel Castellin, AHHAM. 15 (1970) 9197,
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IV. IMAGEN FISICA DEL COSMOS OPERADA POR LA SEMEJAN-
ZA

Si hemos leido atentamente lo hasta aqui expuesto inmediatamente
hemos descubierto y palpado cémo la semejanza opera y posibilita una
imagen fisica del cosmos dentro de la cual y a la vez posibilitada por
ella, aquella adquiere toda su funcionalidad y toda su capacidad explica-
tiva. Es el geocentrismo. No vamos aqui a explicar y desarrollar los di-
versos matices que esta concepcion geocéntrica sufrié desde la Antigiie-
dad pasando por el Medioevo y ¢l Renacimiento hasta el advenimiento
del heliocentrismo, que rompe con ella, sino aquellos que podemos lla-
mar fundamentales en cuanto en ellos y por ellos la semejanza se posibi-
lita y a la vez ella los posibilita y aquellos que, podemos decir, constitu-
yen el geocentrismo cristiano, importantes por su conexidon con San Isi-
doro (71). En una pincelada: el geocentrismo ve la tierra en el centro
(mundo sublunar) y a su alrededor una serie de esferas concéntricas: las
de los elementos organizadas segin su peso, las de los planetas, las fijas,
el primer movil, el Empireo (sede de los nueve coros angélicos y de la
Divinidad) y bajo la tierra el mundo inferrtal. Pero en esta pincelada de-
bemos observar lo siguiente: hay un mundo terrestre y un mundo ce-
leste, un mundo hiperlunar y un mundo sublunar, un arriba y un abajo.
Y el arriba, sede de los astros, del movimiento circular, regular y unifor-
me (ya vimos que ¢s perfeccion), por este su perenne y perfecto movi-
miento, es inmutable ¢ inalterable, incorruptible. El abajo, sedc del
movimiento rectilineo (por el que cada cuerpo ocupa su lugar natural:
hacia arriba si son ligeros, hacia abajo si son pesados, que aumenta y
disminuye), por este, estd sometido a los procesos de gencracion y co-
rrupeion, sede de lo efimero y terrestre. Es pues un cosmos en que
mundo hiperlunar y sublunar, por su estructura, posibilitan el papel de
la semejanza en cuanto entre ambos se pueden establecer conveniencias
(influjo del arriba en ¢l abajo), emulaciones (juego del modelo-copia),
analogias (¢l microcosmos sintetiza el arriba y el abajo, arriba y abajo
estan en relacion jerarquica, son semejantes en la diferencia: el arriba
es como el abajo, el abajo es como el arriba: identidad perfecta en la
diversidad), simpatias y antipatias (atracciones y rechazos). Y a través
de todo ello deviene jerarquia, sea que se ascienda del abajo hacia el
arriba, sea que se descienda del arriba hacia el abajo. Jerarquia que se

(71 Un resumen de la imagen lisica del cosmos v del geocentrismo desenvuelta por el Cris-
tlanismo, en especial, las concepeiones del monje egipeio Cosmas Indicopleustes, Siglo VI (Teo-
ria sagrada del universo en base a las Escrituras), de Clemente de Alejandria, del Pseudo Areo-
pagita, de Pedro Lombardo, de Santo Tomis de Aquino y de Dante, el gran plasmador del geo-
centrismo cristiano medieval, puede verse en: Andrew D, White. La lucha entre el dogimatismo
v la ciencia en el seno de la Cristiandad. Traduccion de! inglés por R. Rivero Caso (Méxivo!
Siglo XXI, 1972), pp. 122-165.
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limita con el cielo y por lo mismo llega a ser un cosmos cerrado y limi-
tado, sin espacios abiertos ni mundos infinitos, unitario en cuanto es
uno solo, continuo. Y en el que, finalmente, el movimiento solo puede
ser explicado por un motor inmovil como su supremo resorte, la fuerza
motriz de la maquina césmica. De lo contrario serfa caos.

De este modo, la semejanza encuentra en esta imagen y estructura
cosmicas su funcion explicativa. Pero a la vez posibilita dicha imagen
pues ¢s una imagen que se clabora buscando semejanzas entre todas las
cosas, explicando la realidad buscando lo que se asemeja, siguiendo los
caminos de la semejanza y sus implicaciones, explicadas en esta nuestra
primera parte del trabajo.

SEGUNDA PARTE

LAS ETIMOLOGIAS Y LA SEMEJANZA

I. ESTRUCTURA GENERAL DE LAS ETIMOLOGIAS

Isidoro nace hacia ¢l 560 en Sevilla, de familia hispanorromana.
Muere alli mismo ¢l 4 de Abril del 636. Econdmica, politicamente, so-
cialmente e¢s el perfodo del Imperio visigotico en Espana y la unifica-
cion politica y religiosa de esta. Es la obra del Tercer Concilio de Tole-
do: 4 de Mayo del 589. Culturalmente es la simbiosis de romanidad vy
cristiandad. de lo sacro y lo profano. de autores paganos y autores cris-
tianos, a través de la cual se transmite la “humanitas’ cldsica al Occi-
dente cristiano. Simbiosis que. como toda simbiosis, ¢s tensionante, con
flores y espinas segtin los versos colocados por ¢l mismo Isidoro en los
estantes de su propia biblioteca. Es la labor de San Leandro, su herma-
no, obispo de Sevilla, a través de la escuela y monasterios por ¢l funda-
dos allf y a quicen sucede y continta Isidoro, en el ano 599, haciendo de
Sevilla un foco cultural de primer orden. Fruto de ello son sus Etimolo-
gtas u Origenes, en las que labora mds de veinte anos. El rey Siscbuto,
stalumno y San Braulio, obispo de Zaragoza, a través de sus ruegos, tie-
nen que ver mueho en su realizacion y publicacion. De hecho, en el 620
dedico una primera redaceion al rey Sisebuto, redaccion que corrige,
amplia y completa bajo las peticiones de San Braulio. a quien se las en-
trega asi en ¢l Cuarto Concilio de Toledo (633). No las ha terminado y
le recomienda a Braulio su terminacion y Gltimas correcciones, a modo
de pulida. Este las corrige y enmienda pero las deja tal como Isidoro se
las entregd, es decir, sin terminar. Pero es quien las organiza dividiéndo-
las en los veinte libros, tal como hoy las leemos.
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En estos veinte libros, el saber de su tiempo aparece condensado,
sintetizado, ordenado, compilado. Puede ser que los ladrillos sean de
fibrica ajena pero el edificio es isidoriano. Y por su pluma nos aparecen
alli las artes liberales, la medicina, el derecho, la historia, las cosas sa-
gradas, las religiones y sectas, la teologfa, la filosofia, la patristica, la
poesfa, la etnologia, la geografia, la agricultura, la historia natural, cos-
mologfa, lenguas, razas, monstruos, animales, minerales, piedras, plan-
tas, edificios, campos, jardines, caminos, construcciones, bibliotecas,
vestidos, costumbres, instrumentos de paz y guerra, ciencia militar, m4-
quinas, utensilios de toda clase, el hombre, las Sagradas Escrituras, los
juegos y sus utiles, las naves, las provisiones. . . En una palabra, toda la
escala de los seres, Dios, dngeles, hombre, animales, mundo inanimado,
todas las ramas del saber, en una concepcién ecuménica de este. En un
primer momento da la impresion de ser un mosaico. Pero cuando se
descubre su método, la etimologfa, todo aparece ligado y conectado.
Ese ir al origen de las palabras, al significado original de la palabra,
al significado de cada palabra en su origen, desde donde en la palabra
conocemos las cosas, desde donde ir a las palabras es ir a las cosas, desde
donde conocer las cosas es nominarlas, desde donde la palabra es el co-
nocimiento en si de las cosas, es entonces lo que hace que, tras un apa-
rente mosaico, nos encontremos con una unidad en la diversidad. Es,
por lo tanto, una enciclopedia linglifstica, pangramatical, si se quiere
emplear la caracterizacion de Jacques Fontaine, en la que Antigiiedad
y Cristiandad van de la mano, en que Sagrada Escritura, Padres de la
Iglesia, autores antiguos (filésofos, poetas, arquitectos, juristas, cienti-
ficos. . .), aproximadamente ciento sesenta nombres, se colocan uno al
lado del otro.

No sin fundamento, por lo anterior y como dijimos en la introduc-
cion, es la sintesis de su pensamiento y donde este aparece en su mds ge-
nuina expresion. Y no sin fundamento también fue una de las obras
miés lefdas y copiadas en el Medioevo, texto de estudio casi que obliga-
torio. Nos lo manifiesta la profusion de su tradicién manuscrita de la
que nos han quedado casi un millar de ejemplares manuscritos.

II. LA SEMEJANZA COMO CONDICION DE POSIBILIDAD DE LAS
ETIMOLOGIAS

El titulo mismo de este numeral nos indica ya su objetivo: mostrar
de entrada, en nuestra segunda parte de investigacion, como la semejan-
za posibilita y fundamenta el saber de Las Efimologias. En otros tér-
minos: mostrar su presencida en estas y desde esta presencia las explica-
ciones que surgen y traspasan la obra misma y su contenido. En este
sentido, cada encabezamiento en mayasculas de este numeral 11 respon-
de a una de estas presencias explicativas, es decir, a una de estas condi-
ciones de posibilidad.
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EL LENGUAJE, CORRESPONDENCIA PALABRA-ORIGEI\-I-SIG—
NIFICADO-COSA.

Es de observar que toda la explicacion etimologica que hace Isido-
ro se basa en la semejanza en su figura de conveniencia: el significado de
la palabra que se quiere explicar etimol6gicamente cobra sentido por su
parentesco, por su comunién de propiedades con su origen. Esta comu-
nion con su origen, esta ligazon de parentesco y familiaridad entre la
palabra misma y su origen es, para Isidoro, lo que posibilita su signifi-
cado. Es pues, una relacién de conveniencia entre la palabra y su origen
el que hace que aquella tenga e$te o aquel significado. Su parentesco,
su ligazon, su correspondencia, su paralelismo con el origen y lo que es-
te significa en su interioridad semadntica es, en definitiva, la base en que
Isidoro trabaja etimologicamente sus Etimologias. De ahi la importan-
cia que da al estudio de la Etimologia, de la cual se ocupa en el capi-
tulo XXIX del libro I. Entiende por ella, “el origen de los vocablos”
(N. 1), en cuanto ella “nos da a conocer los nombres de las cosas”
(N. 1). Por eso, “por ella se conoce muchas veces la fuerza de la pala-
bra” (N. 1). Y esto hace que:

“Su conocimiento y uso muchas veces es necesario, porque, si sabes de don-
de procede un nombre, conoces mucho antes toda la fuerza del vocablo.
Pues es mucho mads fdcil el conocimiento del objeto, conocida la etimolo-
gia de su nombre” (N. 2).

Asi, relacionando origen-nombre-cosa, poniéndolos en correspon-
dencia, ya sea por la causa: Reges (reyes), a regendo et recte agendo,
de regir y obrar correctamente, por el origen: homo (hombre), de
humo (tierra), ya sea ex contrariis: lutum (barro), de a lavando (lavar),
pues el lodo no estd limpio (1), ya derivindolos del nombre: prudens
(prudente) de prudentia (prudencia), ya por el sonido: garrulus (pija-
ro que gorjea), de garrulitate (gorjeo o murmullo), ¢ por su origen grie-
go: silva (selva), domus (casa), o por los nombres de los lugares, ciuda-
des y rigs, o por la lengua de otras naciones. . ., podemos entender por
qué tal palabra significa esto o aquello (N. 3-5).

La anica dificultad aqui es que no siempre esta correspondencia es
natural sino arbitraria; de ahi que “‘no Siempre se encuentre la etimolo-
gfa de todos los nombres, porque muchos recibieron el suyo no de la
cualidad que tienen, sino. . . del arbitrio de la voluntad humana” (N. 3).

En otras palabras:

“no todas las cosas tienen impuesto su nombre por los antiguos segiin la natu-
raleza, sino que a veces se ponen arbitrariamente, como cuando ponemos a
nuestros siervos y posesiones un nombre seglin nos place” (N. 2).

(1) Isidoro llama también a esta posibilidad etimoldgica por antifrasis: L. XIX, C, X, N. 18;
L. XVIL,C. 1, N. 4.
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Este texto es importantisimo. En él Isidoro categoricamente nos di-
ce como el lenguaje, en su esencia, es un signo natural de las cosas: en
la correspondencia de la palabra con su origen, desde la cual, nombre y
cosa son una unidad de cualidades, tenemos el sentido mismo del len-
guaje, su fuerza y significacion. De ahf la posibilidad ‘'de la etimologfa
y su funcionamiento. En cambio, cuando no se da esta correspondencia
palabra-origen, formacion natural del lenguaje, sino que la correspon-
dencia es por el arbitrio del hombre y no por la relacion de semejanza
palabra-cosa-cualidades, es decir, no por la formacion natural del len-
guaje, sino artificial, la palabra misma no tiene explicacion etimologi-
ca y por lo mismo su significado es arbitrario, y aunque signifique algo,
no tiene la fuerza de las palabras etimoldgicamente naturales.

En otras palabras: en el lenguaje mismo hay dos tipos de formacion:
formacion natural: correspondencia Palabra-Significacion-Origen-Objeto
designado, que traduce en esta correspondencia la unidad de cualidades
Nombre-Cosa (2). Y donde, por la misma correspondencia, la etimolo-
gia es posible y nos da a conocer el nombre de las cosas: conocida su
etimologia conocemos el objeto porque el nombre corresponde, respon-
de, por la correspondencia, a la naturaleza del objeto. Formacién artifi-
cial: No hay tal correspondencia y por lo mismo la etimologia no es po-
sible pues en el nombre no se refleja la naturaleza del objeto y sus cua-
lidades sino la voluntad humana, su arbitrio.

Ahora bien: en ambas formaciones ¢l lenguaje siempre c¢s signo de
las cosas, es decir, una relacion de correspondencia-parentesco palabra-
cosa. Por ¢so. los nombres, como senales o marcas, nos dan a conocer
las cosas, hasta tal punto que sin ellos perderiamos ¢l conocimiento de
ellas (L. I, C. VII. N. 1). Por eso, las letras son indice de las cosas, signos
de las palabras, y con tal fuerza que. por ellas. nos hablan, sin voz, los
dichos de los ausentes (L. 1, C. 111, N. 1) (3), Por ellas y su uso recorda-
mos entonces las cosas y evitamos, ligando cosa-letra, que su conoci-
miento desaparczca (L. 1. C. III, N. 2). Por eso la oracion completa
estd en la voz, en la letra y en el sentido (ese tejido de palabras o con-
texto de palabras con sentido y significado), como nos dice ¢l santo en:
L. I. C. V., N. 3. Por ¢so. ¢l nombre y el verbo (las dos partes principales
de la oracién, a las que se pueden reducir las otras: pronombre, adver-

(2) pyy cjemplo. en los nombres del ravo, posibilitados por su vrigen, a feriendo, hay unu sc-
mejanza de cualidades entre el nombre v la cosa. Y se le Hama fulgus, porgue toca., Fulgor, por-
que incendia y quema. Fulmen, porque hiende, Por eso se le representa con tres flechas (L. XI1,
CoIX, N, 1-2), Flarco iris se Hama ast por su semejanza con un arco curvado (L. XHIL C, X, N,
1). La escarcha, el frio de la manana, guema como el fuego, De aht su nombre, Pruing, de pyr,
fucgo. Y como quemar pertenece tanto al fuego como al frio, esto posibilita que con una mis-
ma palabra, pyr, se signifiguen cosas distintas, fuego v frio: por tener un mismo electo, ser se-
mejantes en su fuerza. Por algo ambos deshacen las rocas (1. XTI, C. X, N B).

(3) Mids adelante insistirenios en esto de los “dichos de los ausentes™ pues precisamente una
de las correspondencias con el origen son los dichos de los antiguos, esa palabra primigenia y
pristina humana como primigenia absolutamente seri la Palabra de Dios.
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bio, participio. conjuncion, preposicion e interjeccion) significan perso-
nas y actos (L. [. C. VI, N. 1). Por ¢so, en sintesis, ¢l lenguaje es signo
delas cosasa través de la idea (L. 1, C. IX, N. 1; L. II, C. XXVII, N. 2-3),
por las palabras s¢ anuncian nuestres pensamicntos (L. VI, C. XI,
N. 47).

Mas. ¢n Isidoro, a pesar de que se reconozean ambas formaciones y
ambas scan signo de las cosas, su esquema mismo de Las Etimologias,
su trabajo ctimolégico, considera solo el primer tipo de formacion:
formacion natural del lenguaje. Y asi. ¢l lenguaje originario, fundamen-
tal. de mayor fuerza cs el natural, no ¢l artificial. aquel que, por la co-
rrespondencia Nombre-Significacion-Origen-Objeto designado, es signo
natural de las cosas, no “ad placitum”. Y por ¢so a cada palabra o nom-
bre analizado Isidoro le halla su fundamento ¢n su relacion de corres-
pondencia natural con su origen. En el artificial no ocurre esto y por
lo mismo, por ser “ad placitum™ y no posibilitado por la corresponden-
cia con su origen sino con el arbitrio humano, no ¢s signo natural de las
cosas. bEn este sentido y hablando con Isidoro. ¢l nombre mismo de su
obra: Etimologius, ¢s una relacion de correspondencia entre el nombre,
s significacion, su origen y el objeto designado, en cuanto todo su tra-
bujo consiste en explicar ¢l significado de cada palabra desde su origen.

Pues bien: este modo de trabajar, esta correspondencia Palabra-Sig-
nificacion-Origen-Cosa recorre todas Las Etimologius y por clla viene
explicada la multitud de nombres con sus correspondientes significados
en cllas contenidos: nombres de los numeros (¢l cuatro recibe esta de-
nominacion en cuanto se toma de su figura. figura cuadrada: L. LI,
C. LI, N. 2), de las estrellas, de los signos zodiacales, de las enfermeda-
des. de los instrumentos quirargicos, de los perfumes y ungiicntos, de
los crimenes, de las partes del dia y de la noche, de los meses del ano
(IFebrero, de Februo o Pluton. a quien se honraba en este mes: L. V.
C. XXX N. 4). de las cuatro estaciones (Verano, aestas, ab aestu,
calor, casi como wusta. cllo es drido y seco pues asi es ¢l calor: L. V.
C. XXXV, N. 4). de Jos kscritores y titulos de los Libros Santos. de
la Pascua (ctimologicamente es trdansito. Por cllo es ¢l paso del hombre
vicjo al hombre nuevo: L. VI, C. XVIL N, 11-14) y las demds festivida-
des (como ¢l Domingo. ctimologicamente. dia del Senor. Dominicus
dies. porque en ¢ resucito el Senor. Esto hace que ya el dia de descanso
no sca ¢l Sdbado, como entre los judios, sino ¢l Domingo, pues ¢l des-
canso del Sibado, mera sombra del Tuturo, deja de existir por la Resu-
rreccion: L, VIO Co XVIIL N 18-21), de los oficios littrgicos (palabras
como . Hleluia. alabanza de Dios y Amen. verdaderamente o ficlmente,
por la autoridad sacra de su origen. la Palabra de Dios, no s¢ traducen a
otras lenguas: L. VIL €. XIX, N. 19-21), de Dios. de los dngeles y su
jerarquia en nueve ordenes (L L cuyos oficios iremos interpretando en
relacion con sus nombres™: L. VIL C. V. N. 4. Cada nombre. por su ori-
gen. significa ¢l oficio de cada orden, sea dngel. arciangel. trono. domina-
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cion, virtud, principados, potestades, querubines o serafines), de los ar-
cdngeles y sus nombres propios (Rafael es Curacion o Medicina de Dios.
Por algo fue enviado a Tobias para curar su ceguera: L. VII, C. V,
N. 13-14), de los nombres cuyo nombre se origina en un presagio o ¢n
una causa precedente y hallan en este origen su significado (como Abel,
llanto y vacio, en cuanto iba a ser muerto y quitado de la tierra muy
pronto: L. VII, C. VI, N, 8), de los patriarcas, de los profetas (en cuyos
nombres y etimologias hallamos el futuro anunciado en sus dichos y
hechos: L. VII, C. VIII, N. 3. Es el caso de Isaias, Salvador del Seiior,
nombre muy adecuado pues predice al Salvador del mundo y sus prodi-
gios con mds amplitud que los otros: L. VII, C. VIII, N. 7), de los apds-
toles o0 enviados (Judas Iscariote toma este nombre o del pueblo en que
nacié o de la tribu Isacar que, no sin razon, significa mercancia: L. VII,
C. IX, N. 20) y demds nombres del Evangelio, de los madrtires o testigos.
de los distintos grados de clérigos (como sacerdote, el que da lo sagrado,
ya que consagra y santifica: L. VII, C. XII, N. 17), de las distintas deno-
minaciones de la Iglesia, de las herejias (cuyos nombres podemos expli-
car ya por sus autores, ya por las causas que las motivaron: L. VIII,
C. V, N. 1), de la filosofia, su division y sus escuclas, de las sibilas, de
los diversos dioses de los gentiles (es el caso de Saturno, asi llamado co-
mo padre de los dioses y de toda la posteridad, sea porque viene de
asatu, plantacion, pues a ¢l pertenece la siembra de todas las cosas, o
por su longevidad, quod saturetur annis, ya que estd muy cargado de
anos: L. VIII, C. XI, N. 30) 4), de los pueblos o naciones (Hispanos:
llamados propiamente iberos por el rio Ebro, /bero, lucgo hispanos, de
Hispalo: L. IX, C. II, N. 109) (5), de los poetas, de los reinos y milicias
(en la explicacion del nombre de César, que comenzo con Julio, nos da
la conocida interpretacion de César como nacido por cesdrca: L. IX,

(4) No para en esta correspondencia Palabra-Significacion-Origen-Cosa la explicacion de Isi-
doro en torno a los dioses de los gentiles sino que, por su origen mismo, causa de sus nom-
bres, los ve como maldades y ficciones: este explicar sus nombres por su origen ¢s una mera
fibula, un uso fabuloso del lenguaje, v como fabuloso, ficcion y no mas. He aqui sus palabras:
“Los gentiles intentan explicar los nombres de sus dioses por vanas fdbulas llevandolas a ra-
zones fisicas, haciéndolas entrar en la composicion de los elementos; pero todo esto es ficcion
de poetas para engrandecer a sus dioses, no obstante que sabemos por la historia que fueron
hombres perdidos y faltos de honor, y donde esto falta no se pueden fingir grandezas™ (L. VIII,
C. XI, N, 29), Por ello, “estas cosas no son figuras, sino verdaderas maldades, de donde es torpe
tener como dioses a seres tales, a los cuales no deben asemejarse los hombres™ (Ibid., N. 36), De
aht la critica al uso del nombre farum (hado). Etimologicamente es “todo o que hablan los dio-
ses, fo que habla lapiter, pues fatum viene de fando, hablar™ (Ihid., N. 90). Pero; “si este nom-
bre de hado no se soliera entender aplicudo a otra cosa, de las cuales quisiéramos apartar al
hombre, con razén podiamos llamar hado al habla de los dioses™ (fhid. ). Esa “otra cosa®, ese
otro “use’ del nombre, es su uso magico, es ese atribuir el futuro a cosas distintas de la Divini-
dad, la cual “conoce inconmutablemente todas las cosas que han de ser vy gue Fl mismo ha de
hacer en el futuro™ Thid, N, 91,

(5) I tal la correspondencia Nombre-Significacion-Origen-Objeto designado en los pueblos
que, hablando de los Germanos, Isidoro concluye la descripeion con estas palabras: ™ . .. cuya
gran fiereza pone horror en el dnimo y se transluce en sus mismos nombres™ (11X, C. 1L N, 97).
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C. III, N. 12), de los ciudadanos (los patricios reciben este nombre pues
son los padres de la republica y la cuidan como un hijo: L. IX, C. IV,
N. 10), de las afinidades y grados (el padre es llamado asi porque con-
sumada la copula, patratione peracta, procrea un hijo: L. IX, C. V,
N. 3), del parentesco, del matrimonio, sus causas y cualidades, de la
anatomifa y partes del cuerpo humano, de las scis edades del hombre
(el infante, hombre de la primera edad, se llama as{ porque atn no sabe
hablar, fari nescit. Por algo le faltan los dientes y la expresion del len-
guaje: L. XI, C. I, N. 9), de los monstruos (6), de los animales (como
los Hinnuli o cervatillos, asi llamados ab innuere, mostrar su voluntad
por sefias, hacer una senal con la cabeza, ya que se esconden a la menor
indicacion de la madre: L. XII, C. I, N. 21) (7), de los vientos (cuyos
nombres vienen dados segtin sus causas: L. XIII, C. XI, N. 4), de¢ los ma-
res (como lcario, asi llamado por Icaro, cuya historia todos conocemos
y que cayo en este mar al que le di6 su nombre: L. XIII, C. XVI, N. 8),
de los rios (¢l Tiber recibe este nombre de Tiberino, rey de los Albanos.
Habiendo caido en él y salvindose, en recuerdo de ello, recibio dicho
nombre. Antes se le llamaba Albula por el color blanco de sus aguas cu-
biertas de nieves: L. XIII, C. XXI, N. 27), de las partes de la Tierra (cs
el tema del libro XIV. Asi, Hellas, la verdadera Greceia, con Atenas,
macstra de las artes liberales y nodriza de filosofos, recibe su nombre
del rey Helene, nijo de Deucalion y Pirra, Por ¢so los primeros griegos
se llamaron helenos: L. XIV, C. IV, N, 10) (8) de las ciudades (Sevilla,
Hispalis, la patria del mismo Isidoro, Isidorus Hispalensis, a palis, de pa-
los o estacas, sobre los que se edificd por ser su terreno pantanoso y la-

(6) 15 ¢l tema de los capitulos Iy IV del libro X1, Por su origen, cada ser fantastico se ex-
plica. A este tema le dedicaremos un estudio especial. Pero ahora vale la pena hacer una obser-
vacion: para Isidoro y su concepeion del lenguaje como correspondencia Palabra-Significacion-
Origen-Cosa y su tesis de que primero son las palabras v luego los objetos, no temporal sino on-
toldgicamente, como sentido y posibilidad y causa de su conocimiento (idea que luego explica-
remos), no es problema lingiifstico el que estos seres existan o no. Se puede hablar de ellos pres-
cindiendo de su existencia o no. Porque por la palabra originaria a nivel humano, los antiguos
(tema que también desarrollaremos mas adelante), origen de estos seres, su nombre ya significa
algo y se corresponde con un origen y un objeto, que si realmente es real, poco importa, pues la
palabra antigua es lo que es la realidad originaria, no su existencia misma. De ahi la etimologia
como origen de los vocablos v conocimiento del objeto. Y por eso entendemos y hablamos de
monstruos, existan realmente o no en la realidad.

(7) cLs tambicn el lenguaje animal un signo natural? Si bien el santo no explica este punto
en Las Etimologias, de su concepeion del lenguaje v de esta explicacion de cervatillo podemos
deducir gque si: en el lenguaje animal a determinada sefa determinada significacion v ello es una
relacion natural de correspondencia animal-seia-significado.

(8) QueAtenas es la cuna de las artes, letras y filosofTa, su nombre mismo de Atenas, ello es,
Minerva, diosa de las artes, nos lo indica. De ahi que estuviera consagrada a esta Diosa. Y por
esta consagracion, Anfiction, tercer rey después de Cécrope, le cambio su antiguo nombre de
Cecropia. (L. XV, C, I, N. 44). I'n relacion a Minerva como diosa de las artes y su sentido, tene-
mos la explicacion en el L. XIX. €. XX: se dice que es diosa de las artes para indicar que la sa-
biduria que lo hace vy rige todo se encuentra en la cabeza del hombre, Ls lo que se quiere sig-
nificar con su nacimiento de la cabeza de Japiter. Vemos entonces cdomo la fabula debe tomar-
se como signo de (recordemos lo que dijimos en la Primera Parte cuando hablamos de las cosas
como signos), tal como explicaremos después. Como ficcion poética es la e\prcx'ic'll_l de Isidoro.
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custre: L. XV, C. I, N. 71). de los edificios publicos (como la Curia,
asi llamada porque el senado ejerce alli la cura o cuidado de los ciuda-
danos: L. XV, C. 11, N. 28). de las mansiones, de los edificios sagrados.
de los repositorios. de los operarios, de las entradas, de las partes de los
edificios (los capitolia o capiteles reciben este nombre porque son capita.
cabeza de las columnas: L. XV, C. VIII, N. 15), de las defensas, de los
campamentos, de los sepulcros, de los edificios rasticos. de los campos.
sus limites y medidas, de los caminos. de las picedras y metales (el
Ophites, especie de mdarmol, es semejante a las manchas de las serpien-
tes. De ahi su nombre: L. XVI, C. V, N. 3), de la agricultura (oflus, hor-
taliza, viene ab alendo. alimentar, porque los primeros hombres aleren-
tur. se alimentaban con hierbas. antes de comer frutos y carnes:
L. XVII, C. X, 'N. 2) (9), de la guerra y los jucgos (pugna. batalla, u
pugnis. porque al principio era costumbre pelear en la guerra con los
punos o porque primeramente todas las batallas comenzaban con los
punios: L. XVIII, C. I, N. 10. Los pedites reciben este nombre, en opo-
sicion a los equites. porque pede currere, corren con sus pies: L. XVIIL
C. XL, N. 1). de las naves. edificios y vestidos (puppis. popa. es la par-
te posterior de la nave, como si se dijera quasi post. Prora. proa. cs la
parte anterior, ¢llo es, priora: L. XIX, C. Il, N. 1. Fundumentuni, ci-
micnto de los edificios, asi llamado por ser ¢l fundus o fondo del
edificio: L. XIX, C. X. N. 2. Talaris tunica. tanica talar, asi dicha por-
que cae sobre los pics y desciende ad talos, hasta los talones: 1. XIX.
C. XXII, N. 7). de las provisiones (elixum, ¢s lo cocido solo con agua
pues a esta se le Hama lixa ya que es suelta. De ahi que Lo soltura de la
sexualidad se Hame fuxus, lujuria y los miembros sucltos. tucra de su
sitio, dislocados, membra luxa: L. XX, C. 1, N. 22)_ de los instrumen-
tos (frorologium, reloj., ast Hamado porque alli horas legamus, colligamus,
leemos. deducimos las horas: L. XX, C. XIL N. 5). . .Y asi sucesiva-
mente. Bs la correspondencia Palabra-Origen-Significacion-Cosa lo que
posibilita ¢l sentido del lenguaje. Y la mejor prucba de ello. amén de
lo dicho. es justamente ¢l libro X, especie de diccionario etimologico.
en forma alfabética, en el cual los nombres analizados, desde ¢l origen
(“origo quorundam nominum’”, ¢l origen de algunos nombres, es la
apertura del libro. en lo cual ven muchos también, por correspondencia,
la razon del nombre mismo de la obra isidoriana: Etvmologiae sive
Origines), casi seiscientos, cobran significacion (10,

Pero de todo este mosaico retengamos y explanemos cuatro corres-
pondencias: la relativa a los nombres de Dios. de los pocetas. de la filo-

(9 Observemos vomo la correspondencia lingtifstica con el origen permite también, segin
Isidoro, mostrar la evolucion alimenticia de los hombres,

(10} pe todos ellos queremos destacar lu explicacion de piger, perezoso: “como siose dije-
se pedibuy geger, enfermo de los pigs, s tardo para andar, y por el uso de este nombre paso del
cuerpo al dnimo™: L. X, P, N, 212, Vemos como el origen de una palabra no sélo es lingtifstico-
elimologico sino que también puede ser el uso, correspondiéndose con el cual cobra sentido.
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sofia y de la lengua. Comencemos con los nombres de Dios. Toda su
explicacion estd traspasada de la correspondencia Palabra-Significacion-
Origen-Objeto designado. Podemos verlo en las siguientes ejemplifica-
ciones:

Eie: El que es. Solo porque Dios es esterno y no tiene principio,
es el que es; es el nombre de su propia esencia (L. VII, C. I, N. 10).

— Saddai: Omnipotente, porque todo lo puede (L. VII, C. I,
N. 17).

Cristo: Estd ungido. De ahi que el nombre de Cristo venga de
crisma, que es uncion. Por eso es Rey, pues entre los judios s6lo a los
sacerdotes y reyes se ungia (L. VII, C. II, N. 2).

— Jests: Salvador. Es lo que significa la palabra hebrea lesus, ya
que vino a traer la salvacion a todas las gentes. Por algo el Evangelista
Mateo (1, 21) dice: Vocabis nomen' eius Salvator, quia ipse salvum
faciet populum suum (LLamards su nombre Salvador, porque salvard
a su pueblo) (L. VII, C. II, N. 7-8). Por algo, “esta palabra (Salvador)
no existia antes en la lengua latina hasta la venida de Jesucristo™
(Ibid., N. 9).

— Emmanuel: Dios con nosotros. Se encarnd para salvarnos. Es
precisamente el significado de la palabra hebrea Emmanuel (L. VI,
C.II,N. 10).

El Hijo de Dios es consustancial al Padre, en griego homousion
(una sustancia, una esencia), por la unidad de sustancia. Es lo de Juan
(10, 30): El Padre v vo somos una misma cosa (L. V11, C. 11, N, 14).

Cristo es Alfa v Omega, principio y fin, porque es ¢l primero y
el altimo: nada hay antes de El y El juzgard a todos los hombres. Es lo
de S. Juan en el Apocalipsis (22, 13) (L. VII, C. II, N. 28).

Cristo ¢s Oriente como fuente de luz ¢ iluminador de las cosas
que es y porque por El nacemos a la vida eterna (L. VII, C. II, N, 27).

El Espiritu Santo se llama Pardclito en cuanto c¢s consuclo y con-
solacion (L. VII, C. III, N. 10).

Y asi sucesivamente. Todos los nombres de Dios cobran sentido
por la cerrespondencia Nombre-Significacion-Origen-Objeto designado.
Visualmente es esto: Cristo es Piedra en cuanto firmeza de los creyentes
(L. VII, C. II, N. 38). Asi como la piedra es firmeza y es lo que da soli-
dez como base. asi la Iglesia, en Cristo, encuentra su firmeza y soli-
dez (11),

Ahora bien: ¢l andlisis de todos c¢stos nombres divinos permitird,
por la misma correspondencia Palabra-Origen-Significacion-Cosa, que
determinadas cosas devenguen signos de Cristo. Es ¢l caso del Cordero,
de la Oveja, del Carnero, del Cabrito, del Becerro, del Leon, de la Ser-
piente, del Gusano, del Aguila. No s6lo son nombres de Dios en su

(D) Recordemos que uno de los correlatos de Lo semejanza es precisamente la explica-
cion por comparacion.
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Segunda Persona por la correspondencia ya anotada sino que por esta
correspondencia son signos de Cristo con toda una simbologia animal
que se traduce en un quehacer estético muy propio de la representacion
artistica medieval. Es lo que Isidoro plantea cuando nos dice:
“Se llama. . . Cordero, por la inocencia. Oveja, por la paciencia. Carnero, por
el principado que tiene. Cabrito, por la semejanza de la carne de pecado. Be-
cerro, porque se inmold por nosotros. Leon, por el reino y la fortaleza. Ser-
piente, por su muerte y sabiduria. Gusano, porque resucito. Aguila, porque
después de la resurreccion se remonto a las alturas del cielo, . .” (L. VII,
C.I1,N, 42-44),

Mas, alguno preguntard: ;pero aqui donde estd el origen, la etimo-
logia misma del nombre (en otros nombres: Cristo, Emmanuel, Jesus. . .
se ve muy claro), su derivacion etimolégica, cosa que siempre hace Isi-
doro y que hemos ejemplificado ya varias veces? Y la respuesta es: el
origen no es solo el origen etimol6gico (muy presente en todas Las Eti-
mologius) sino que el origen es también una palabra primigenia, origi-
nal, mayuscula: Dios y su Escritura: La Biblia. Los nombres de esta y
sus palabras, por su fundamento, Dios, son los nombres primigenios de
las cosas, y asi, su origen primigenio. Por eso, en Isidoro, no sélo cuenta
el origen lingliistico (Etimologia) sino ¢l origen biblico (La Biblia como
Palabra Primera, no temporal sino ontologica). desde la cual (por ello se
cita, es autoridad y la hemos visto ya citada), las palabras y las cosas tie-
nen su significacion y su simbolismo. Es el por qué, v. gr., de los nom-
bres de Cristo en las Escrituras y ¢l por qué en aquellos, como los de los
animales, posibilitados por la Biblia, no aparcce cxplicacion ab origine
etvmologico. Tras este hay otro y fundamental: Dios como Palabra Pri-
mera ¥ Raiz, del cual Cristo, “su Boca” y “su Verbo” (L. VII, C. 11,
N. 19-20) es Palabra. Es ¢l origen Biblico. Son las citaciones de la Escri-
tura, “segln ¢l lenguaje de las Escrituras™ como nos dice Isidoro en el
L. XI, C. II, N. 20. Por eso, por la Escritura, Isidoro explica cosas como
la diversidad de lenguas: la torre de Babel (L. IX, C. I). O la extincion y
aparicion de rios. Su causa la ve en el Diluvio (L. XII, C. XXI, N, 35).
O el origen cierto de determinadas ciudades (Enoch, Babilonia, Jerusa-
Ién. . . Todo el capitulo I del libro XV estd dedicado al origen de las
ciudades mds famosas), y cierto pues ni de Roma. grande y conocida,
su origen es claro (L. XV, C. I, N. 2). O el origen del vestido: por ver-
glicnza, para cubrir las partes intimas. despuds de la prevaricacion
(L. XIX, C. XXII, N. 5). O ¢l por qu¢ de la paloma como signo del Es-
piritu Santo. En ¢lla y su inocencia y simplicidad (sed sencillos como
palomas, Mt. 10, 16) sc significa su naturaleza (L. VIL, C. 111, N. 22).

Esta misma correspondencia le permite a Isidoro distinguir en la
Santisima Trinidad nombres propios y nombres apelativos. Los prime-
ros. por dicha correspondencia. son nombres esenciales: se refieren a la
esencia y “‘se dicen propios porque significan la sustancia” (L. VII.
C. IV, N. 5). Es el caso de Dios, Senor. Omnipotente, Inmutable. In-
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mortal. Los segundos, por la correspondencia misma, son relativos.
“porque por e¢llos cada una de las divinas Personas se refiere a otra”
(/bid., N. 6). Es el caso de Padre, Hijo, Espiritu Santo, Ingénito, Génito
y Procedente. Y eso permite lingiiisticamente explicar la Unidad en la
Trinidad. Por esencia, a la cual corresponden los nombres propios, la
Trinidad es una pues en su sustancia es una. Por relacién, nombres ape-
lativos, la Trinidad es trina pues con dichos nombres “se significa
aquello en lo cual una persona se refiere a otra, y no se significa la
esencia, en la cual son uno” (fbid., N. 8). Y asi, “los nombres rela-
tivos indican la trinidad de personas y no la esencia, que no se triplica,
pues triplicada esta, se estableceria pluralidad de dioses” (Jdem.). Por
eso, . .. hablando del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo, por tener la
misma ¢ idéntica divinidad. no se pucede usar en plural el nombre de
Dios. . . (/bid., N. 10).

Respecto a la poesia o a los poetas, tema del capitulo VII del fibro
VIII, es la correspondencia con su origen lo que nos explica qué son los
poetas o vates. los liricos, los tragicos. los comicos y los satiricos. Es la
explicacion de trigicos:

“Asi dichos porque al principio se regalaba un cabrito como premio a los (ue
cantaban, yue se denomina en griego tragos. De aqui que Horacio, en su
Arte Poética (220), dice: Carmine qui tragico vilem certavit ob hircum. (Que
con versos tragicos concurrio al certamen por un vil cabrito)” (N. 5).

Recalquemos una cosa: en esta explicacion de tragico se ve como el
origen no solo es linglifstico (etimologico) sino, lo que podriamos lla-
mar, con palabra renacentista, Eruditio, o con palabra medieval, Senten-
tia (el magister dixit™), tema ya explicado en nuestra primera parte.
Es la citacion de Horacio. Asi como hay una palabra primera para toda
palabra, humana y divina, la Biblia, como Palabra de Dios, asi, para
lo humano, hay una palabra primera y fundante: la palabra de los Anti-
guos. los clisicos. Por eso se les cita y se confirma en ellos, como autori-
dad-origen. lo que se quicre explicar. De ahi las citaciones isidorianas de
ellos, muy frecuentes en sus Etimologias. Por algo, citando a Salustio,
dird Isidoro: ““auctor certissimus” (autor de mucha autoridad) (L. XIII,
C. XXI, N. 10). O hablando de las islas: ““de estas hemos de notar las
nuis conocidas y de mayor extension. que ya examinaron con cuidadoso
estudio los antiguos™ (L. XIV, C. VI, N. 1). O ¢l origen no dudoso sino
cierto de determinadas ciudades (Nysa. Persépolis, Gaza, Susa, Antio-
quia. . .). lo confirma por la historia pagana (L. XV, C. I, N. 2).

Y porque poeta viene de poiotes, esa forma de hablar en torno a los
dioses en forma augusta y brillante (L. VI, C. VII, N. 2). ¢ntendemos
por qué:

“El oficio del poeta es presentar aquellas cosas que se verificaron realmente,
translformdndolas con figuras indircctas y al mismo tiempo con belleza. Por
esto Lucano no se incluye en el ndmero de los poetas, porque hizo historia
y no poema’ (L. VI, C. VII,N. 10),
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Esta misma correspondencia-Palabra-Significacion-Origen-Objeto de-
signado le permite a Isidoro explicar no sélo la palabra filosofia sino su
tripartita division asi como las distintas escuelas filosoficas. Es el tema
del capitulo VI del libro VIII: De los Fil6sofos Gentiles. En relacion a
la palabra misma: Filoésofo: amante de la sabiduria (N. 1), no sabio o
maestro en sabiduria, es decir, sofista (N, 2). Tal es su etimologia y por
ella el que se dedica a la Filosofia es alguien que ama la Sabiduria, que
la busca, que descuella en cosas que tienen que ver con la Sabiduria
(N. 3). De ahi la respuesta de Pitdgoras a la pregunta de cudl era su pro-
fesion y que por algo fue el primero que se llamo filosofo (N, 2) (12). Y
de ahi que el filosofo sea “el que tiene la ciencia de las cosas divinas y
humanas y observa las reglas del bien vivir” (N. 1) (13). Y si “tiene la
ciencia” es porque algo le falta, porque no tiene algo, es decir, porque
su sabiduria es deficitaria, no es la sabiduria, s6lo la ama y por ello la
tiene.

En cuanto a la division de la filosofia, tres son sus partes. Y cada
parte se explica por su correspondencia etimologica: Fisica: se ocupa
de la naturaleza, “pues en griego fysis significa naturaleza” (N. 4). Eti-
ca: se ocupa de las costumbres, “pues la' palabra griega éze significa
costumbre” (N. 5). Logica: aplica la razén a la naturaleza y a las cos-
tumbres, “pues logos es palabra griega que significa razén” (N. 6) (14),

Respecto a las escuelas filosoficas, la correspondencia etimologica
con su origen (nombres de sus autores, lugar de sus reuniones) nos ex-
plica tanto sus nombres como sus contenidos (N. 6). Y decimos conte-
nido pues el autor o el lugar de sus reuniones no soélo es el origen, de
sus nombres sino aquello que posibilita identificar su doctrina por lo
que el autor y sus discipulos pensaron o por lo que en el lugar de su en-
sefianza se desarrollo. Asi:

(12) fin el L. X1V, C. VI, N. 31, hablando de la isla de Samos, nos dice: “de alli fueron la
sibila Samia y Pitagoras el Samio, del cual procede el nombre de filosofia™,

(13) La misma definicién y explicacion etimoldgica se halla en el L. I1, C. XXIV, N. 1 y 3.
En este mismo capitulo agrega que consta de dos cosas, ciencia y opinion, entendiendo por
ciencia el conocimiento de una cosa por su razén cierta. Y por opinion, cuando el conoci-
miento de la cosa es incierto por no haber una razon firme (N. 2).

(14) Esta misma divisién y explicacién etimoldgica se halla en el L. 11, C. XXIV, N. 3-8,
Pero alli vale la pena destacar dos cosas: en primer lugar, los iniciadores de cada parte, seglin
Isidoro: para la fisica o filosofia natural, esa bisqueda de las causas de las cosas, Tales de Mi-
leto, Para la ética o filosofia moral, esa indagacién del orden en la vida, con sus cuatro virtu-
des (prudencia, justicia, fortaleza y templanza), Socrates. Y para la filosofia racional o Iogi-
ca, ese penetrar en la verdad de las cosas y de las costumbres desde la fuerza del logos como
discurso y razén, con sus armas dialéeticas y retoricas, Platon. En segundo lugar, y es quizds
lo mds importante, estos tres géneros de filosofia se hallan también en las Sugradas Escrituras,
la Palabra Primera, el origen primigenio de las cosas, como hemos anotado. Is decir, se da una
correspondencia tripartita entre filosofia y Escritura. Ambas coinciden en este modo triple
de ver la realidad. Ast, para la naturaleza y sus causas, tenemos el Génesis v ¢l Eclesiastés. Para
las costumbres, amén de todos los libros, los Proverbios. Para la Iogica, que es la teologia entre
los cristianos, el Cantar de los Cantares v los Evangelios.
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Plat6nicos: por Platon (N. 7)

Epicuros: por Epicuro (N. 15)

Pitagoricos: por Pitagoras (N. 6)

LUGAR

Estoicos:

Académicos:

Peripatéticos:

por su punto de reu-
nion, el portico de Ate-
nas (Poikilen stoan),
pues en griego portico
se dice stoa (N. 8).

por una villa de Platon,
“Academia de Atenas”,
en donde Platon ense-
fiaba, asi como su fun-
dador, Arcesilao de Ci-
renaica (N 11y 12),

por el lugar de sus reu-
niones (N. 6) pero ante
todo, por el pasear,
pues su autor, Aristote-
les, filosofaba paseando
(N. 13).

CONTENIDO

Dios creador de las almas, los dnge-
les de los cuerpos, reencarnacion
(N. 7), Dios éarbitro y juez del mun-
do con providencia sobre ¢l (N. 20),
inmutable y eterno (N. 19), el mun-
do es incorporeo (N. 20).

Los placeres del cuerpo son el sumo
bien (N. 15). Por algo a Epicuro se
le llama “‘el cerdo™ (I/dem.), no hay
providencia divina sobre el mundo
(N. 15), un Dios ocioso y sin ejerci-
c¢io (N. 20), los dtomos como origen
de todas las cosas, todo es materia,
incluso el alma, por lo mismo, no es
inmortal (N. 16).

Dios es como el alma pues estd en
todas partes, es resplandeciente
(N. 19), mundo formado de nime-
ros (N. 20).

CONTENIDO

La virtud como causa de felicidad,
igualdad de todos los pecados, ra-
cionalidad del hombre (N. 9), no
inmortalidad del alma, negacion de
la continencia, existencia de una
gloria eterna (N. 10), mundo cor-
poreo (N. 20).

Limites en el conocimiento de la
verdad pues hay cosas que nos son
inciertas y otras que, por la razon vy
los sentidos, nos son ciertas (N. 11).
De ahi la opinion de Demderito,
uno de los seguidores de esta es-
cuela, de que “la verdad estaba es-
condida como en lo ultimo de un
pozo que no tuviera fondo™ (N. 12).

No toda el alma es inmortal, solo
una parte de ella (N. 13).
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Otras escuelas se explican también por su origen. Son las siguientes:
Cinicos: “Llamados as{ por su inmundicia y falta de pudor. . . De los
perros (a canibus), cuya vida imitaban, se les dié este nombre” (N. 14).
Y tanto imitaban la vida de los perros que, como estos, ptblicamente,
en las calles y plazas, algo licito y honesto, como lo es el matrimonio,
cohabitaban con sus mujeres (Jdem.). Gimnosofistas:

“eran aquellos que filosofaban desnudos en las obscuras soledades de la India,
ocultando solamente sus partes pubendas. Recibieron su nombre del Gimna-
sio, lugar donde se adiestraban los jévenes con el ejercicio fisico, desnudos
como ellos; estos se abstienen de procrear” (N. 17).

Tedlogos: . . . dichos asi porque en sus escritos trataban de
Dios . . .” (N. 18). Es el caso de Dionisio Estoico: Dios es este mundo
visible, compuesto de cuatro elementos (Jdem.). O de Tales de Mileto
para el cual Dios es la mente (/dem.). O de Ciceron: Dios como inteli-
gencia libre (N. 19) o de los pitagoricos, platonicos, epiclireos. . ., cuya
opinién sobre Dios ya expusimos antes.

La ultima y cuarta correspondencia que queremos detallar es la
relativa a la lengua. Oigamos el texto:

“Lingua (lengua); segin Varron, este nombre ha sido impuesto a ligando, de
ligar, porque liga la comida. Segin otros, porque liga y forma la palabra con
sonidos articulados; pues asi como el plectro en las cuerdas, asi la lengua en
los dientes forma el sonido™ (L. XI, C. I, N. 51).

Destaquemos aqui dos cosas: en la explicacion de este nombre no
sélo estd presente la correspondencia con un origen sino que por com-
paracion y semejanza de hechos se explica la funcion de la lengua: lo
que es el plectro en las cuerdas es la lengua en los dientes, y ya sabe-
mos que este modo de explicacién es uno de los correlatos de la seme-
janza. As{ mismo, es tan natural para la lengua formar la palabra con
sonidos articulados, expulsarla, como para el ojo ver, el oido oir, la na-
riz oler, el tacto tocar (15). Por eso, para Isidoro (lo hemos dicho), el
lenguaje es signo natural de las cosas, su formacién en ¢l origen es natu-
ral, y cuando es artificial, cuando no hay correspondencia palabra-ori-
gen como posibilidad etimoldgica de explicacion, el lenguaje tiene me-
nos fuerza que cuando la correspondencia es natural y etimologica. Y,
como dijimos en partes anteriores, el lenguaje originario y radical cs
el natural, el de la correspondencia Palabra-Cosa-Origen-Significacion,

(15) De la misma manera sostendra Isidoro que la sociabilidad del hombre es natural. La
misma experiencia natural los llevé a construir Oppida, ello es, opem darent, lugar donde to-
dos ponen su trabajo al servicio de todos, tanto para defenderse de las fieras, el calor y el frio,
como de los enemigos mismos. Es decir, la exigencia natural de seguridad es algo natural y de
ahi la naturalidad de la sociabilidad humana. Es el origen de las ciudades. Asi como es natural
hablar y que el lenguaje sea un signo natural de las cosas, asi es natural reunirse y defenderse
comunitariamente de todo lo que puede hacer daiio (L. XV, C. II, N. 5-6). Y aqui lo que enel
fondo estd no es otra cosa que la semejanza: asi como por naturaleza lo semejante es pariente
de lo semejante, asi en la sociabilidad humana y correspondiéndose con la naturaleza, los hom-
bres, por su parentesco de semejanza entre si, son sociables, estan unidos por familiaridad, ello
es naturalmente.
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desde ella misma y no desde el arbitrio del hombre. Por esta correspon-
dencia es natural que el hombre hable. Y que la lengua articule la pala-
bra naturalmente. Si es artificialmente son palabras articuladas pero sin
la fuerza etimolédgica de las naturales. Y no como signo natural de las
cosas, verdadero espacio del lenguaje. De ahi las etimologfias de fauces,
a fundendis vocibus, porque por ellas formamos las palabras (L. XI,
C. I, N. 56) y de gurgulio, garganta, a gutture, cuyo conducto llega a la
boca y nariz y por él se transmite la voz a la lengua para que forme la
palabra. Por eso decimos garrire, charlar (/bid., N. 58).

Ahora bien: ejemplificada y detallada esta concepcion del lenguaje
como correspondencia, presente en los veinte libros de Las Etimologias,
a través de ella vienen explicados muchos hechos del lenguaje. En con-
creto:

La existencia de determinadas palabras, por ejemplo, Salvador.
Esta palabra no existia antes en la lengua latina. Es la venida de Jesus,
el Salvador y la correspondencia con ella lo que posibilita su existencia.
Y el latin como capacidad creadora asf lo hizo (L. VII, C. II, N. 9).

— Discutir el origen etimoldgico de las palabras: es el caso de su-
persticion. No viene de “‘superstantium rerum’ (de las cosas celestiales
y divinas que estin sobre nosotros), como quiere Lucrecio, sino de “‘su-
perflua aut superinstituta’ (observancia de cosas superfluas y no man-
dadas) o de “multis annis superstites” (los ancianos). Por ello es obser-
vacion de cosas superfluas y no mandadas, como hacen los viejos en el
culto, que por su edad, se equivocan y no van a lo recto, antiguo y
tradicional (L. VIII, C. III, N. 6). O de¢ idolo. Viene de eidos y no de
ex dolo. Atribuirlo a ex dolo, engano, es no conocer la lengua griega y
no ir a su jusla interprelacion etimologica: simulacro con forma o for-
mula humana. Pues eidos significa forma y un idolo es, por lo mismo,
“simulacro que hasido hecho y consagrado con efigie humana” (L. VIII,
C. XI, N. 13-14). O de Anticristo: no es el que viene antes de Cristo si-
no contra Cristo: “pues anticristo es palabra griega que significa contra-
rio a Cristo, ya que en griego anti no significa antes, sino contra”
(L. VIII; C. XI, N. 20). O de lucerna, a lvchno (limpara), no a luce
(luz). La prueba estd en el verso de Persio (Sat., 5, 181): Dispositae
pinguem nebulam vomuere lucernae (Las lucernas preparadas produje-
ron una espesa niebla). Si viniera de luce la silaba lu seria larga y no
habria verso (L. XX, C, X, N. 2) (16),

— Modos de hablar: “a lo que se hace se le da el nombre de aquello
con que se hace”. Es el caso de Os (boca), con la cual se significan las
palabras y de mano, las letras. Por lo cual lengua son las palabras que

(16) Otras discusiones etimologicas pueden verse en: L. XII, C. 11, N. 30 (simio), L. XV, C.
IV, N. 13 (ara), L. XVI, C. lII, N. 11 y L. XIX, C. X, N. 21 (arena), L. XVI, C. XXI, N.5 (robi-
go y aerugo, orin), L. XIX, C. XXXIV, N. 2 (caligarios, zapato), L. XX, C. IX, N. 10 (sporta,
espuerta, cesto), L. IX, C. VI, N. 5-6 (hermanos y gemelos).
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con ella se¢ pronuncian. Esto es una manera de hablar, un género de lo-
cuciéon (L. IX, C. I, N. 2).

— La diversidad de lenguas: ;como explicar la diversidad de len-
guas? Por la correspondencia con el origen radical y primario, la Palabra
Primera, Dios en la Sagrada Escritura. Lo que esta revela es originario en
sentido pristino y por ella correspondiéndonos con ella, explicamos he-
chos como el origen y la diversidad de lenguas en el mundo. Tal es el
sentido de la edificacion de la torre de Babel (L. IX, C. I, N. 1) (17),
Y por esta correspondencia con la Palabra misma, tres son las lenguas
sagradas: la hebrea, la griega y la latina. Por algo Pilatos escribié en estas
tres lenguas la causa de la crucifixion de Cristo (L. IX, C.'I, N. 3).

— La posibilidad de quitar el nombre a un objeto cuando este no
cumple lo que en su origen se significa. Es el andlisis de Isidoro en tor-
no a rey:

“La palabra rey viene de regir (reges a regendo); pues como sacerdote viene
de santificar, asi rey viene de regir, y no rige el que no corrige. Los reyes,
pues, conservan su nombre obrando rectamente y lo pierden pecando; de
aqui aquel proverbio entre los antiguos: Rex eris, si recte facias: si non facias,
non eris (Seras rey si obras rectamente; si no obras asi no lo seras)” (L. [X,
C. 111, N. 4).

Por algo son llamados por los gricgos basileis, cs decir, bases sobre

las que se asientan los pueblos (/bid., N. 18). O en torno a juez. Por su

origen etimologico, ius dicens populo (exponer ¢l derecho el pueblo),
iure disceptet (decidir en derecho), no es juez si en ¢l no hay justicia
(L. IX, C. IV, N. 14; L. XVIII, C. XV, N. 6). O en torno a monje. Eti-

mologicamente es singular, solo, solitario. “Si, pues, significa solitario,

;qué hace entre la multitud el que debe estar solo?” (L. VII, C. XIII,

N. 1). O en torno a cristiano. Viene de unciéon o de Cristo. Pero si con

sus obras no demuestra este su origen entonces no lo es (L. VII, C. XIV,

N. 1 y 3). O en torno a ortodoxo, vardn de recta gloria, que cree recta-

mente y vive como cree. El que vive de otro modo a como cree no pue-

de ser llamado asi (L. VII, C. XIV, N. 5). O ¢n torno a oratorio, consa-

(17) Esta misma explicacion de la diversidad de las lenguas a través de una Palabra Primera
la encontramos en S. Leandro, hermano de Isidoro, en sus palabras en el Tercer Concilio de To-
ledo, 4 de Mayo del 589, Pero con una finalidad politico-historica: la unidad de todo el mun-
do, prefigurada ya en la conversion de Recaredo, rey godo y la unidad de Espaia bajo su man-
do. Y en esencia esta unidad sera el resultado del Cristianismo: * . . . El orgullo dividio las razas
con la diversidad de las lenguas; es menester que venga el amor a unirlas. Procedentes de un mis-
mo hombre, unidas por el mismo origen, el mismo orden natural pide gque las naciones vivan
unidas por la fe y la caridad. Uno es el poseedor del universo, v las cosas poseidas deben tam-
bién congregarse en la unidad . .. ;Como dudar que todo el mundo habra de convertirse a Cris-
to? La caridad juntara lo que separo la discordia de Babel, No habra parte alguna del orbe don-
de no llegue la luz de Cristo. Sélo un corazon, una sola alma! De un solo hombre procedio el
linaje humano para que pensase lo mismo y amase v siguiera la unidad” (Cfr. Fray Justo Pérez
de Urbel. San Isidoro de Sevilla. Su vida, su obra y su tiempo (Barcelona: Labor, 1940), pp.
47-48.
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grado a la oracion. Por este su origen es lo que allf debe hacerse, no otra
cosa (L. XV, C. IV, N. 4).

— La posibilidad de distinguir por su nombre cosas similares: como
iglesia y sinagoga. Etimologicamente sinagoga significa congregacion.
Iglesia, convocacion, llamamiento. Congregar es propio no so6lo de los
hombres sino de los animales. Convocar, s6lo de hombres, que poseen
inteligencia, Es la razén por la cual los apostoles nunca llamaron a la
iglesia sinagoga y con ello, ademds de distinguirla de la de los judios,
las distinguen en su origen etimologico (L. VIII, C. I, N. 8).

La ortografia de las palabras: debemos escribir assiduus, no
adsiduus, con S, no con D, pues etimologicamente viene de assibus,
moneda romana: aquel que con sus asses contribufa a las expensas del
erario y frecuentaba los negocios publicos (L. X, A., N. 17). Gnatus,
hijo, con G pues etimologicamente significa que sc engendra: facit
generatus (L. 1, C. XXVII, N. 9). Laetus, alegre, con AE pues su origen
etimoldgico es laetitia, alegria, a latitudine, anchura, lo contrario de
tristitia, tristeza, angustia, estrecna (L. I, C. XXVII, N. 14). Malo, que-
rer, con una sola L porque es magis volo. Malle, querer. con LL porque
es magis velle (L. 1, C. XXVII, N. 16). Sat, con T porque ticne que ver
con satis, suficiente (L. 1, C. XXVII, N. 24). Tamtus, tanto y Quamtus,
cuanto, con M en la mitad pues vienen dc¢ tam y quam (L. 1, C. XXVII,
N. 25)(18),

Explicaciones gramaticales: si nos fijamos ¢n la palabra Mortuus,
esta palabra, al venir de morior, debid hacer su participio en fus, con
una sola U, no con dos. Pero teniendo dos ¢s nombre, no participio. Y
asi, cn su origen. no se sabe a qué parte de la oracidn pertenece. Lo cual
es toda una maravilla del lenguaje pues de este modo, por la convenien-
cia Palabra-Significacion-Origen-Cosa, mortuus cobra pleno sentido ya
que: “convenientemente estd hecho todo esto, pues de la misma manera
que no se pucde evitar con obras la muerte, de la misma manera tampo-
co se puede expresar con palabras” (L. XI, C. II, N. 33). Asi mismo, por
esta correspondencia, hay nombres que no admiten comparativos. Por
ejemplo; perfectus (perfecto). Etimologicamente, “‘es aquel a quien no
s¢ le puede agregar nada”™, Por eso, “este nombre, entre los graméticos,
no admite comparativo, pues si dices aquel es mas perfecto, entonces
este no seria perfecto” (L. X, P., N. 202). De la misma manera, por
ella, hay nombres fijos y moviles. Fijos (¢en su nombre se indica ya su
funcion natural) son los que no pueden pasar a otro género. Moviles,

(18) Lista correspondencia Palabra-Cosa-Significacion-Origen por la cual el lenguaje es signo
natural de las cosas, ello es, una correspondencia palabra-cosa, también posibilita, amén de las
explicaciones ortogrificas desde la etimologia, como las anotadas, otras, en las que la corres-
pondencia Palabra-Cosa es el fundamento: (s, cuando se corresponde con rostro y hueso es sin
H. Con H cuando es persona (hos, de hic, haee, hoc). Onus, con O, cuando significa carga, onere.
Con H aspirada, honor. Ora, con H, cuando remite a la parte del dia. Con O si es extremo (L.
I, C. XXVII, N. 17-18). Equus, con L, cuando es caballo, con AL diptongo si es justo (L.1,
C. XXVIL, N. 5). Fedus, con E, si es deforme. Con OLX diptongo si ¢s pacto (L.LC.XXVIL N.8).
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los propios que pueden tener dos géneros (Antonio-Antonia) o adjeti-
vos de tres géneros (bueno, buena, lo bueno) o el nombre de Vacca, co-
mo si dijéramos boacca (femenino de buey), de leaena (femenino de
ledn), de dracaena (femenino de dragbén): su nombre se corresponde
con su funcién (L. XII, C. I, N. 31) (19). Y no sélo fijos y moviles sino
paragogos o derivados y prototipos o principales, de los cuales, como
en su origen, surgen aquellos. Es el caso de palmes (parte tierna de la
vid, sarmiento), derivado de palma, nombre prototipo o principal
(L. XVIL,C. V, N. 9).

— El uso abusivo y el uso propio de los nombres: es el caso de
mare, mar. Mar es toda conjuncion general de las aguas.'Abusivamente
llamamos mares a toda conjuncién de aguas, ya dulces, ya saladas, y el
fundamento para ello es la Palabra Primera (Gen. 1, 10): Et congrega-
tiones aquarum vocavit maria (Y llam6 mares a las reuniones de las
aguas). Propiamente llamamos mares a aquellos cuyas aguas son amar-
gas. El fundamento para ello es el origen etimolodgico, amarae sint
(L. XIII, C, XIV, N, 1). O de moenia (muros). Abusivamente designa
los edificios publicos de la ciudad. Y ¢l fundamento para ello es ¢l ori-
gen primigenio humano, en este caso Virgilio y La Eneida 2, 234:
Dividimus muros, et moenia pandimus urbis (Dividimos los muros y
ponemos de manifiesto los edificios de la ciudad). Propiamente son los
muros de la ciudad, porque muniunt, a munitione, como si en vez de
muri se dijera muniri: defienden la ciudad como sus munimenta et
tutamenta: origen etimologico (L. XV, C. II, N. 17-18). O de agger
(aquella acumulaciéon de cosas con las cuales se pueden llenar fosas u
hoyos). Propiamente es la tierra amontonada, acumulada, acarreada:
terra aggesta, que se pone mads cerca’del vallado hecho. Abusivamente
son todos los muros y defensas (L. XV, C. IX, N. 3). O de la palabra
ferrum (hierro). Propiamente el hierro se llama ferrum porque es co-
mo farra, es decir, como semillas de frutos que la tierra sazona. Abu-
sivamente se dice Chalybs, por el rio Chalybs, donde se templa un
hierro de 6ptima resistencia (L. XVI, C. XXI, N. 1). O de modica: pro-
piamente es moderada, a modo, moderacidon. Abusivamente se dice de
las cosas pequeias (L. XVI, C. XXVI, N. 10). O spica (espiga): abusiva-
mente llamamos asi a los frutos maduros. Propiamente son las aristas
de la cana de trigo que como spiculi salen en su parte superior, como
aguijones (L. XVII, C. III, N. 15). O fructus (fruto): propiamente son
los frutos de los campos y de los drboles, a frumine, la parte superior de
la garganta por la cual comemos. Por eso se llaman también fruges. Abu-
sivamente, cuando lo decimos de los animales y sus frutos (L. XVII,
C. VI, N. 23). O de ftrisceles o tripedes, vaso dc¢ tres piés. Propiamente
son estos. Abusivamente llamamos asi a los que tienen cuatro piés
(L. XX, C. 1V, N. 14).

El por qué una misma realidad puede recibir diversos nombres:

(19) para esta explicacion véase la nota de pié de pdgina en la edicién de la BAC, p. 289,
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es lo que ocurre con la tierra que, por correspondencia con su origen,
se denomina de diversas maneras. Se llama terra, por su parte superior,
en que se pisa, qua teritur. Humus, por la parte inferior, bajo el mar,
ello es, humida (humeda). Tellus, porque tollimus (cogemos) sus fru-
tos. Ops, porque con sus frutos nos ayuda, opem fert. Arva, de arar y
cultivar. Arida, porque la sequedad es su propiedad natural (L. XIV,
C. I,.N. 1-2). O con el monte Caticaso. Recibi6é diversos nombres segin
la variedad de las lenguas y gentes que lo circundaron. Pero todos ellos,
por su origen y correspondencia con la cosa designada, significan sus
cualidades y su naturaleza. Asf, en lengua oriental se llama Caticaso, por
la blancura de sus nieves, ya que caucasum es blanco. Entre los Escitas,
Croacasin. Pero es el mismo significado pues casim entre ellos es candor
(L. XIV, C. VIII, N. 2) (20),

— El por qué un mismo nombre significa muchas cosas. En la co-
rrespondencia con su origen se ve la razon de ello. Es lo que acaece con
Forus. Puede significar varias cosas: el lugar donde los magistrados sue-
len juzgar, el lugar donde se realizan los litigios. Y ello a fando, hablar.
O a Foroneo, rey, primero que dicto leyes a los griegos (L. XV, C. 11,
N. 27; L. XVIII, C. XV, N. 1). El lugar donde se pisa la uva. ;Por qué?
Porque alli se lleva (quod ibi feratur uva) o porque alli se aplasta con
los pies (pedibus feriatur). Por eso se le llama también calcatorio (locus
ubi uva calcatur), lagar (L. XV, C. VI, N. 8). Espacios planos en las na-
ves. O porque asi lo dice Virgilio, palabra primera, Eneida 6, 412:
Laxatque foros (Y deja libre la cubierta) (L. XV, C. VI, N. 8; L. XIX,
C. II, N. 2). O porque el forus también es llamado Prorostra, ya que en
las guerras plnicas, capturadas las naves de los cartagineses, se les qui-
taron las rostra (proas), fijaindolas en ¢l foro romano como testimonio
insigne de la victoria (L. XV, C. 1I, N. 27; L. XVIII, C. XV, N. 1). O
porque son aquellos espacios concavos de las naves donde se lleva la
carga (a ferendo onere) o aquel entablado extendido de la nave por
donde se camina (incessus ferant) o que sobresale (foris emineant)
(L. XIX, C. H, N. 2). El lugar de la ciudad para ejercer el mercado. No
se¢ da su erigen etimoldgico (L. XV, C. VI, N. 8).

O con sicel: etimoldgicamente, por su origen hebreo hebreo, signi-
fica una onza. Lo testimonian las Sagradas Escrituras. Pero entre los
gentiles, latinos y griegos (lo testimonian sus escritos) significa la cuarta
parte de una onza. De ahf que en latin se le llame siclus, por corrupcion
(L. XVI, C. XXV, N. 18). O con Pulli (pollos): son todos los nacidos de
ave, o los nacidos de cuadrupedos, o ¢l hombre pequefio, pequefio po-
llo, o los nacidos recientemente, pulli, asi llamados porque polluti sunt,

(20) K| corolario de esta tesis es, por consiguiente, que un mismo concepto puede ser ex-
presado por varias palabras. De ahi la Glosa, ese aclarar el significado de una palabra por otra
palabra: conticescere: tacere (callar), rerminus es finis (fin, borde, limite), populatas es vas-
tatas, ciudad desvastada es ciudad destruida (L. I, C. XXX; L. II, C. XXIX, N. 6).

Y la Synonymia, expresar una misma cosa con palabras diversas (L. 11, C. XXI, N. 6).
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nacen manchados. Es lo que posibilita que la vestidura negra se llame
pulla (L. XII, C. VII, N. 5). Es decir, una misma palabra puede designar
distintas cosas y las puede designar por la semejanza entre todas ellas,
significada en la palabra y en su origen.

Explicar, por su doble origen, el nombre y el significado de de-
terminadas palabras, como forrens, torrente, el agua que corre con im-
petu. Se llama asi, torrens, porque crece con las lluvias. Asi lo llamaron
los griegos, tomando su nombre del invierno y del tiempo lluvioso en
que crecen. O porque se seca en estio (siccitate = torrescit = arescit).
Es el nombre latino, tomado del estio y del tiempo estival en que se
secan. Y ambas significaciones. por su origen, se corresponden con lo
que es el torrente como cosa (L. XIII, C. XXI, N. 2).

Explicar la anterioridad temporal de un nombre respecto a otro.
Es el caso de Europa y Africa, de los cuales Atrica ¢s anterior, por aque-
llo de su correspondencia primera con su origen:

“Europa era hija de Agenor, rey de Libia; la raptd Japiter. que de Africa la
llevo a Creta, y de su nombre llamé asi a Europa, la tercera parte del mundo.
Agenor era hijo de Libia, de la cual Libia, esto es, Africa, recibio su nombre;
por donde se ve que Libia recibio nombre antes que Europa” (L. XIV, C. IV,
N. 1).

— El no empleo de determinados nombres: a pesar de que por su
origen tengan significado y designen un objeto, ¢l hecho de que este
origen, como palabra, no se haya consolidado por la escritura (y si el
lenguaje, por la correspondencia que hemos analizado, es signo de las
cosas, como su signo es la escritura material de ellas), imposibilita su
uso. Asi ocurre con Tuscia. Con este nombre, etimologicamente, de-
signamos a Etruria o Tirrenia, parte de Italia, no sin razén pucs por la
frecuencia de ritos ¢ inciensos, apo tu zysai. alli comenzo6 la aruspicina.
Pero no debemos llamarla asf{, no debemos usar este nombre. porque
nunca lo hemos visto escrito (L. XIV, C. IV, N. 22).

La corrupcién que el uso hace de la correspondencia Palabra-
Origen-Significacién-Cosa. Es el andlisis de Fores y Valvae. Ambas
son puertas. Fores, asi llamadas porque son exteriores (foras). Valvae.
porque son interiores (intus revolvuntur) y constan de dos hojas. Sin
embargo, el uso generalmente corrompio estos vocdhlos es decir, los
confundi6 (L. XV, C. VII, N. 4).

— Explicar como, a pesar de que las cualidades de la cosa designada
cambien, por la correspondencia del nombre con su origen, este nombre
no cambia. Como la palabra centuria, campos asi llamados por constar
de cien yugadas. Se duplicaron en el nimero, doscientos yugadas, sin
poder cambiar su nombre (L. XV, C. XV, N. 7). O médrmol, palabra
griega, asi llamado por su verdor. Y aunque después se hallaron marmo-
les de otro color, sin embargo, siguieron llamandose con su nombre pri-
mitivo (L. XVI, C. V., N. 1). O aerarium (erario), nombre primigenio de
la moneda pues estas estaban hechas de cobre (aes). A pesar de que
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luego se nicieron de plata y oro, conservaron ¢l nombre de erario por
el metal del cual tomaron su nombre (L. XVI, C. XVIII, N. 5) 21). U
osas, especie de calzado. Asi llamados porque primero fueron hechos
de hueso. Y aunque ya se hagan de otra materia, conservaron su nom-
bre primitivo (L. XIX, C. XXXIV, N. 9). O isocem, nombre de un pez
con el que se hacia la comida llamada isicia. Y si bien luego esta se pre-
pard con otros peces, conservy, sin embargo, el primitivo nombre del
pez (L. XX, C, II, N. 30). O garum, liquido salado de peces, nombre
originado en el pez del que se hacia, en griego gdron. Y aunque luego se
hizo de infinidad de peces, “retiene el nombre de aquel pez del que
primero se hacia” (L. XX, C. III, N. 19). O scudicia (azada), asi llamada
porque abre la tierra hasta la raiz del drbol, circa codicem. Y aunque ya
se use para otros trabajos retiene su nombre ex codice (L. XX, C, X1V,
N. 7).

— La existencia de etimologias comunes para nombres diversos:
faretra (aljaba, la caja de las flechas) y feretrum (la caja de los muer-
tos). ;En qué reside su etimologia comin? En que ambas llevan la
muerte, la primera en las flechas (ferendo iacula), la segunda en el
muerto (funus defertur) (L. XVIIIL, C. IX, N. 1).

— Explicar por qué hay hechos no naturales en la cosa designada
con determinado nombre. Es el caso de la sal de Agrigento, en Sicilia,
que salta en el agua y se deshace en el fuego, lo cual es contra la natu-
raleza de la sal expresada en su nombre, sal, pues se llama asi porque
“in igne exiliat” (salta puesta en el fuego). Y como por naturaleza se
produce en el agua, ya salada, ya dulce, a salo, y se seca con el sol,
a sole, y fucgo y agua son siempre enemigos, por ello salta en el fucgo.
Y que salte en el agua es antinatural. Su nombre y su naturaleza expre-
sada en él asi lo indican (L. XVI, C. 11, N. 3-4).

La lengua hebrea madre de todas las lenguas. Una comparacion
etimolégica en torno a la palabra nugas (frivolo) le permite a Isidoro
reducir y explicar esto: la palabra nugas es nombre hebreo. El texto
que lo corrobora (la Biblia como Palabra Primera) es Sofonias (3, 4):
Nugas, qui a lege recesserunt (Los hombres frivolos que se habfan
apartado de la ley). En latin se dice de igual modo, nugas, y tiene la
misma significacién. He aqui el texto: “Nugas es nombre hebreo; asi
dice Sofonias (3, 4): Nugas, qui a lege recesserunt (Los hombres frivo-
los que se habian apartado de la ley). Para que conozcamos que la len-

(21) Esta evolucién en el empleo de los metales hace que Isidoro siguiendo a Lucrecio
(5, 1275) concluya: lacet aes, aurum in summum cessit honorem: [ sic volvenda aetas commu-
tat tempora rerum, et/ quod fuit in pretio fit nullo denigue honore. (Estd despreciado el cobre,
el oro subid al mayor honor; asi la edad al pasar cambia los tiempos de las cosas, y lo que estuvo
en gran estimacion perdid después todo su valor), Se refiere a ¢omo el cobre en un primer
momento valia pues con él se araba la tierra, se hacian los implementos bélicos, en tanto que el
oro y la plata se rechazaban como inftiles. Lo cual, al pasar los tiempos, ha cambiado. De ahi la
cita lucreciana (L. XVI, C. XX, N. 1).
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gua hebrea es la madre de todas las lenguas” (L. X, N., N. 191). Por
eso, antes de Babel fue una la lengua de todas las naciones, el hebreo
(L. 1X, C. I, N. 1). Y de ella, como madre, las otras son eco y reflejo.
Ella es lo originario y radical. Y que lo es nos lo indica el hecho de que
los Patriarcas y Profetas la usaron en sus conversaciones y en las letras
santas (L. IX, C. I, N. 1), que Adin puso nombres a todos los animales,
sus nombres primigenios y pristinos, go segin la lengua latina o griega
o de cualquier otro pueblo birbaro, sino en hebreo (L. XII, C. I, N. 2),
que las letras de todas las lenguas en ella y por correspondencia con su
sonido tienen su origen: de su primera letra aleph y por una pronuncia-
cion semejante resultd la primera letra griega alpha y la primera letra
latina A. La funcién del que llevo las letras de un lugar a otro no fue
otra pues, que establecer las letras de su lengua por el sonido semejante
de la otra, siempre en base al hebreo (L. 1, C. 111, N. 4).

Mas, no paran alli las posibilidades explicativas del lenguaje como
correspondencia. También en el campo ético tiene sus implicaciones.
Hay cosas que, por su origen, tanto etimoldgico como historico, son
¢ticamente cuestionables. En si mismas no son malas pero, por su
origen, pueden manchar y ser ocasion de un mal comportamiento. Es
el caso de los espectdculos o ludi, ya gimndsticos, circenses, gladiato-
rios y escénicos. Sea que su origen lo veamos a Lydis, ludi a Lydis, por
aquello de que los lidios conducidos por Tirreno, vinieron de Asia, se
aposentaron en Etruria y allf, en nombre de la religion, establecieron
dichos espectdculos, cuyos actores fueron lldvados después a Roma.
Sca que venga a luso, diversion, ya que los jovenes en los dias festivos
(dedicados a los templos y a la religion) solfan divertir al pueblo con
ellos. Sea que tengan que ver con Baco o Liber. De ahi su nombre de
liberdlia, en todo ello el origen del vocablo es la idolatria: ritos supers-
ticiosos en los tres casos. Esta mancha en el origen ¢s lo que se debe
mirar para no tomar como bueno lo que desde su principio es malo
(L. XVIII, C. XVI). En este sentido los juegos circenses son un culto
al demonio pues algo que antes era simple, de uso comin, no culpa-
ble, como la destreza ecuestre, traslado a los jucgos del circo y consa-
grado a los dioses gentiles (Cdstor y Polux, Marte, Japiter, Neptuno) se
hace culto demoniaco (L. XVIII, C. XXVII, N. 1). De ahi que circo
venga de Circe, hija del Sol, en honor del cual ella establecié estos cer-
tamenes. Mas, fue maga, hechicera, sacerdotisa de los demonios y en ¢l
circo se conoce este origen por las obras, artes magicas y culto a la ido-
latria (L. XVIII, C. XXVIII). Como la presencia de los huevos, uno de
sus ornamentos, aquellos pilares ovales en honor de Cistor y Polux
(puces estos nacen de Japiter y un huevo de cisne), mera supersticion
para justificar sus vanidades (L. XVIII, C. XXIX). O la presencia del
obelisco, otro de sus ornamentos, consagrados al Sol: asi como este en
su curso pasa por cn medio del mundo, aquel se colocaba en medio del
circo y remataba en forma de llamas, recordando al Sol, su calor y fue-



La Semejanza en las Etimologias 59

go. Y su nacimiento y ocaso se simbolizaba en la meta, otro de sus or-
namentos (L. XVIII, C. XXI; C. XXX). O los colores propios propios
de los aurigas: prasinus (verde prado) y venerus (verde mar), el primero
consagrado a la tierra, el segundo al cielo y al mar, cosas iddlatras
(L. XVIII, C. XXXIII, N. 2). O la dedicaciéon de los carros a Juapiter,
obra de Erictonio, hijo de Vulcano y de Minerva, el mismo demonio:
“tal autor tuvieron las cuadrigas!” (L. XVIII, C. XXIV, N. 2). O de las
cuadrigas al Sol, las bigas a la Luna, las trigas a los infiernos, las seyugas
a Jupiter, los desultores a las estrellas Héspero y Lucifer (L. XVIII,
C. XXVI). O los colores de los caballos consagrados a los elementos
(L. XVIIL, C. XLI),etc. ...

Esta correspondencia con el origen, ya historico, ya etimolégico, lle-
va entonces a Isidoro a rechazar y condenar dichos juegos, obras del
demonio y sus secuaces (L. XVIII, C. XLI, N. 3; C. LI), inmundicias,
locuras, crueldades, barbaridades y lujurias (L. XVIII, C. LIX).

Todo lo hasta aqui cxplicado conduce inevitablemente a una con-
clusiéon y asi lo hace Isidoro: primero son las palabras, luego las cosas.
(En qué sentido? Si los objetos designados, es decir, las cosas, tienen
sentido por la palabra que los designa y su significacion, la cual tiene
esta significacion por su origen, correspondiéndose con el cual, cada
palabra s¢ puede explicar y cobra fuerza, lo cual indica que un objeto
s¢ conoce en sus cualidades por la significacion de la palabra que lo
nombra, entonces necesariamente primero (no en sentido temporal sino
de posibilidad, etimoldgico, dirfa Isidoro) conocemos las palabras que
las cosas pues estas se conocen por su nombre posibilitado por un ori-
gen. Es la razén por la cual y como confirmacion de ello, las lenguas
no nacicron de las gentes sino las gentes o naciones por las lenguas:
¢l objeto tiene sentido desde la palabra, no viceversa. Y por lo mismo,
un pueblo o nacion se define en sus cualidades por su lengua y esta es
su condicion de nacimiento, su posibilidad de origen (22), Y asi co-
rrespondiendo pueblo-origen, en este caso, lengua; podemos explicar
lo que una nacion es. Por eso dird Isidoro: “. . . hemos de hablar, pri-
mero, de las lenguas, después, de las gentes, porque estas nacieron de
las lenguas y no las lenguas de las gentes” (L. IX, C. I, N. 14). De ahi
gue el origen de cada pueblo o nacidn (tanto los setenta y dos de la Bi-
blia como los contemporincos de Isidoro) (23) s¢ explique en su nom-
bre. Es el contenido del C. II del L. IX, DE LOS NOMBRES DE LOS

(22) 1dea que de nuevo aparece en el L. XIX, C. XX donde se nos diece que cada pueblo
se distingue de los demds por su lengua. Y se agrega ademds, que no solo por su lengua sino por
sus vestidos y por cietas senales en sus cuerpos, Y con ello conocemos su origen y cualidades.
De ahi la diferencia entre persas, alanos, moros, godos, bretones, germanos, armenios, judios,
et...

(23) En relacion a los 72 pueblos de la Biblia no es extraio, y por correspondencia, que el
Mahil, uno de los vestidos sacerdotales de la Antigua ey, tuviera en su borde inferior 72 cam-
panitas (L. XIX, (. XXI, N. 4).
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PUEBLOS O NACIONES. Soélo que muchas veces, por el nombre, no se
ha podido encontrar el origen de estos pueblos, pues son nombres que,
en el transcurso de-los tiempos, han cambiado tanto, que por ello no
se puede encontrar correspondencia entre el nombre y el pueblo. Con
palabras de Isidoro:
*“. .. pero otros nombres en el decurso de los tiempos se han mudado tanto,
que ni alin los hombres mds doctos que investigan las historias antiguas pu-
dieron encontrar por los vocablos el origen de estos pueblos. Pues no se en-
cuentra relacién entre el nombre de Mizraim, hijo de Cam, y el nombre de
Egipto, que procede de él; lo mismo que no se ve relacién entre el nombre

de etiope y el nombre de Cus, del cual proceden los naturales de Etiopia”
(L. IX, C.1I, N. 38-39).

Pero, a pesar de esta imposibilidad, es por ¢l nombre como conoce-
mos las cosas: primero son las palabras, luego las cosas. Es el correlato
de la correspondencia Palabra-Origen-Significacién-Objeto designado.
Por los vocablos conocemos el origen de los objetos designados. Por
eso, la formacion del lenguaje, ante todo, debe ser natural: correspon-
dencia natural de semejanza entre Palabra-Origen-Significacion-Objeto.
De ahf la posibilidad de la etimologia y su fuerza explicativa del lengua-
je. Cuando esta correspondencia no es natural sino arbitraria, formacion
arbitraria de los nombres, el conocimiento del objeto se dificulta. Y la
palabra misma pierde fuerza, ideas que hemos repetido varias veces y
no nos cansaremos de repetir por considerarlas fundamentales. Asi, en
Isidoro, el lenguaje, a pesar de que a veces es (cuando la formacion de
la palabra no es por naturaleza sino por arbitrio) convencional, en su
esencia (y de ahi la etimologia) ¢s algo natural, de ningiin modo, “vox
significativa ad placitum™.

Y que primero son las palabras, luego las cosas, no temporalmente
sino como condicidén de posibilidad y fundamento del conocimiento de
estas, lo explicita Isidoro (y de nuevo aparece Dios como Palabra Prime-
ra) en el Addn que DA NOMBRE a todos los animales, nombre que es
una correspondencia con la naturaleza de estos: en el nombre estd lo
que la cosa es: ““Addn fue el primero que di6 nombre a todos los ani-
males, llamando a cada uno por su nombre en conformidad con su na-
turaleza” (L. XII, C. I, N. 1). Por algo, y es la conclusion logica: ““los
pueblos también dieron nombre a cada uno de los animales segln su
propia lengua” (/bid., N. 2). Dar nombre a las cosas es, por lo tanto,
conocerlas en su naturaleza. Y con ello el nombre de cada cosa es lo
que posibilita su conocimiento en su intimidad natural pues el nombre
se corresponde con la naturaleza de la cosa como relacién de semejan-
za: en conformidad con ella se denomina por su nombre. Este nos la
revela, es su conocimiento pleno. Idea que de nuevo aparece en ¢l ana-
lisis de los peces. El nombre de estos fue puesto por los hombres para
revelar su naturaleza. De ahi que fuesen tomados o de su semejanza
con los animales terrestres o de la especie propia o del color o de la
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figura o del sexo o de sus costumbres o de su semejanza con otras co-
sas o del modo como se pescan o de su lugar de origen. Asi, por seme-
janza con animales terrestres, en su figura, hay peces llamados rana,
ledn, becerro, mirlo, pavo, tordo, caballo marino, hipop6tamo (seme-
jante al caballo en su dorso, crines y relincho), liebre, anguila (semejan-
te a anguis, serpiente), erizo. . . Por semejanza de costumbres con las
de los animales terrestres aparecen nombres como perro (como los
perros muerden), lobo (como ellos son muy voraces y avidos), sollos
(como los cerdos buscan la comida cavando en la tierra). . . Por el co-
lor tenemos nombres como umbra, por su color oscuro, dorados (color
de oro), pintados, de varios colores, caeruleo, verde y negro como el
mar, cocodrilo, por su color croceo, es decir, amarillento, melanurus,
por su color negro, glauco (blanco). . . Por la especie propia surgen
nombres como el de escarus, de escam, unico pez que rumia la comi-
da, cuetvos, a cordis voce, por la voz del corazon que los denuncia y
as{ son cogidos, pagrum, por su voracidad, mugilis, por su agilidad
(multum agilis), echenais o rémora porque entorpece la navegacion, po-
lypus (pulpo), por sus muchos tentdculos. . . Por su figura, peces como
el orbis (redondo), solea (suela de zapatos), gladius (pez espada), pez
sierra, sparus (en forma de flecha arrojadiza, como el esparo, arma
primitiva), thymallus (por su parecido a la flor thymun, tomillo, en
su olor), ungues (como ufia humana). . . Por el sexo, como musculus,
es decir, masculus, el macho de la hembra. . . Por el modo como se pes-
can como hamio (s6lo sc pesca con hamo, anzuelo). . . Por el lugar de
origen como sardas o sardinas, de Sarra, antiguo nombre de Tiro, donde
abundaban, pelorides, de Peloro, promontorio de la Sicilia. . . (24).
Como vemos, cn cada nombre se revela su naturaleza. Pero observe-
mos otra cosa muy importante. Dijimos que los nombres de los peces
fueron tomados, en primer lugar, de su semejanza con los animales
terrestres. Es decir, primero fueron conocidos los animales terrestres y
puestos sus nombres y luego fueron conocidos los peces y puestos sus
nombres. De este modo, cuando decimos que primero es la palabra y
luego la cosa, lo decimos (y es lo que ahora queremos recalcar) en sen-
tido ontoldgico, de fundamento, de condicién de posibilidad del cono-
cimiento de las cosas: por la palabra conocemos las cosas. En ello radi-
ca la anterioridad del lenguaje sobre la realidad. Pero a nivel de proceso
del conocimiento, primero son las cosas, luego las palabras. Es una pri-
macfa temporal y procesal pero no fundamental en cuanto el conoci-
miento, como proceso, no revela lo que es la cosa sino en el lenguaje,
expresion de la cosa conocida en su lo que es. Sin palabra no conoce-
riamos las cosas. Estas son el punto de partida del conocimiento de la
realidad pero no el fundamento y razdn de ser de su conocimiento. Este

(24) Para todo lo dicho sobre los peces, véase L. XII, C. VL
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fundamento y razon de ser es la palabra. Por eso le damos nombres a las
cosas, punto de arranque. Y se los damos correspondiéndonos con su
naturaleza. Por eso en la palabra estd reflejada la cosa en su naturaleza.
Y lo que es reflejado se posibilita por aquello que lo refleja, la palabra
en este caso.

O sea: una cosa es la primacia temporal y en el proceso de conoci-
miento, como punto de arranque. Y otra como posibilidad de conoci-
miento, no del proceso de conocimiento, sino del conocimiento en si
de la cosa. La primera es la realidad. La segunda es la palabra. De ahi
la anterioridad ontologica de esta frente a aquella. Con palabras de
Isidoro:

“Los hombres pusieron nombres a los ganados, a las bestias y a las aves,
antes que a los peces, porque los vieron y conocieron antes; después, poco
a poco, conocidos los géneros de peces, les dieron nombres, tomados de la
semejanza de los animales terrestres, de la especie propia, de sus costum-
bres, del color, de la figura o del sexo” (L. XII, C. VI, N. 4).

Se ve claro como en el proceso del conocimiento el punto de par-
tida son las cosas pero en el conocimiento mismo de las cosas los nom-
bres nos revelan su naturaleza. Por esto damos nombre a las cosas.

Tesis que de nuevo explicita Isidoro en el nombre de muchas
aves (25). El punto de partida para su denominacion fue el sonido de
su voz. Por esta supo el hombre como llamarlas. Pero el llamarlas, el
darles nombre es lo que nos revela su naturaleza y ¢l camino para saber
qué son. La palabra es la cosa. Cognoscitivamente porque la cosa y su
mismidad nos sirven de comienzo. Ontologicamente, e¢s decir, funda-
mentalmente, porque s6lo en la palabra conocemos la cosa, punto de
partida de la palabra misma, pero no el conocimiento mismo de la co-
sa, que se efectiia en el darle nombre: por las palabras, no con anterio-
ridad cronolodgica ni cognoscitiva, sino fundamental y de principio, co-
nocemos la realidad. Esta es la basc del conocimiento de las cosas pero
no el conocimiento misma de ellas. Se parte de la realidad pero bauti-
zdndola es como se conoce. Por eso la palabra viene de la cosa y vuelve
a la cosa. De ahi que sea su signo natural ¥ exprese su naturaleza. De
esta manera nos apofantiza y desvela el ser de las cosas. Oigamos a
Isidoro:

“Muchos nombres de aves estin tomados del sonido de $u voz, como la gru-
lla, el cuervo, el cisne, el pavo, el milano, el antillo, el ¢uclillo, el grajo, etc.,

pues el sonido de sus voces enseii® al hombre como habia de llamarlas”
(L. XII, C. VII, N. 9).

Por algo, al hablar de los Iimites de los campos: cardo, decumano,
arca, trifinio, cuadrifinio, concluye el santo de este modo: “‘los demais
Iimites son mds pequenos y distan entre sf con intervalos desiguales y

(25) ¢fr. L. X11, C. VIL
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designados por los nombres” (L. XV, C. XIV, N. 5) (26), O para desig-
nar algunas margaritas, gemas nacidas en las conchas del mar cuando
son tocadas por el rocio del cielo, diga Isidoro: “‘de estas margaritas
algunas reciben el nombre de unién, nombre muy apto para designar-
las, porque solamente se encuentra una perla en cada concha, no dos
ni mas” (L. XVI, C. X, N. 1).

Para cerrar esta primera presencia de la semejanza como posibilidad
de explicar el lenguaje y por la relacion con la semejanza misma, acota-
mos esto Gltimo: en esta correspondencia que es el lenguaje hay nom-
bres que reciben su denominacidon por una relaciéon de semejanza con
determinada cosa, a la cual se parecen y de la que surge su nombre. Los
ejemplos abundan en Las Etimologias. De todos ellos entresacamos
tres: los dientes caninos reciben este nombre ya que, a semejanza de los-
perros, ad similitudinem caninorum, que con ellos quicbran los huesos,
ellos pdarten lo que los incisivos no pueden (L. XI, C. I, N. 52). El rio
Tigris toma su nombre de tigre, el de la carrera veloz. No sin razon
pues es el mds veloz de todos los rios (L. XII, C. II, N. 7; L. XIII,
C. XXI, N. 9). El mualleolus, ¢l nuevo sarmiento de la vid se llama asfi
por su semejanza con el martillo, malleus, ob similitudinem rei (L. XVII,
€. V; N. 5).

LA FABULA

El capitulo XL del libro I consagrado a la fibula nos permite vis-
lumbrar perfectamente ¢l papel de la semejanza en muchas de sus figu-
ras, de su correlatos y especificaciones. En concreto:

— Las cosas como signos o riabricas: cada cosa, sea animal, ciudad,
arbol, monte, piedra, rio. . ., por la fabula, deviene signo o rabrica de al-
g0. Es este hacer de las cosas un signo lo que yace en la fibula como
creacion y a partir de esta rabrica-signo cada cosa, en especial los anima-
les, se convierten en modelos o arquetipos, ya de la naturaleza de las co-
sas, ya de las costumbres de los hombres: sus vicios o sus virtudes. De
ahi el simbolismo de cada animal y la fisiognémica de que hablamos en
nuestra primera parte: correspondencias hombre-animal desde la ribrica.

— Correspondencias entre las cosas: edades del hombre-animales
como signo de determinadas cualidades. Es la bestia triforme de Lucre-
cio donde a cada animal corresponde una edad de la vida humana cuyas
cualidades s¢ simbolizan en el animal mismo: adolescencia: ledn. Como
el ledn es una edad feroz y terrible. Edad mediana: cabra. Es el tiempo
mds lacido de la vida, como la cabra, animal de vista acusada y aguda,
Senectud: dragdédn. Con su cafda y enervamiento se corresponde con el
dragodn, animal que se arrastra (L. I, C. XL, N. 4).

Monstruos: el hipocentauro: jpor qué ello? Porque entre todas

(26) Traduccion y subrayado personales,
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las cosas hay comunicacion de propiedades y esto permite esas represen-
taciones fito-zoo-antropomorfas que adquieren desde esa comunicacion
determinados simbolismos. De ahi la fauna teratomorfa, los hibridos y
sus representaciones. Esta correspondencia entre todos los estratos del
cosmos (por la cual este deviene unidad) es lo que subyace pues en di-
chas representaciones y as{ estas adquieren un sentido (27). Como el
hipocentauro, mezcla de hombre y caballo, animal muy veloz, que ex-
presa la velocidad de la vida (/bid., N. 5). Y esto de que hay que ver en
dichas representacwnes no reahdades (cosas reales es la expresion isido-
riana en el N. 1) sino signos (conversaciones fingidas, N, 1) es precisa-
mente la funcién de la Anasceve: descubrir en la representacion o fabu-
la lo que se quiere representar, lo no dicho en lo dicho (L. 11, C. XII).

LA MEDICINA

Es el tema del libro IV. En é€l, la concepcion isidoriana de la medi-
cina estd jalonada por la semejanza en sus diversos aspectos. Especifi-
quémoslo:

— La definicién misma de salud: “integridad del cuerpo y templan-
za de la naturaleza, proveniente de lo cdlido y lo himedo, que es la san-
gre” (C. V, N. 1), nos pone de entrada en el campo de la semejanza: es
la armonia y proporcion entre estas dos cualidades lo que garantiza la
salud. Y la proporcién, como sabemos, es una de las maneras propias de
funcionar la semejanza.

La composicion tetrdctica del hombre: es la doctrina de los cua-
tro humores: sangre, hiel, melancolia y flema (C. V, N. 3). La misma
expresion -“‘composicion tetractica” nos remite a la tétrade y sus impli-
caciones, tema explicado en nuestra primera parte. Recordando y resu-
miendo, el hombre, ese “ordo quadratus” en tanto que es cuatro humo-
res, abre las puertas a la teorfa y practica de la medicina que, de este
modo, se instala en la perspcctwa del saber tetrdctico, especificacion de
la semejanza.

La armonia y proporcion de estos cuatro humores es la condi-
cién de posibilidad de la salud o de la enfermedad: “ellos rigen la salud
y de ellos proviene la enfermedad, pues cuando alguno de estos elemen-
tos aumenta mds de lo natural produce la enfermedad” (C. V, N. 3). Es
de nuevo la semejanza como armonia y proporcion.

- Correspondencias macro-microcosmicas: cuatro elementos =
cuatro humores: sangre = aire, hiel = fuego, melancolia = tierra, fle-
ma = agua. Oigamos el texto:

(27) En este mismo contexto de correspondencia entre todos los estratos del cosmos cobra
sentido la Prosopopeya, que no es mds que atribuirle personalidad y lenguaje a las cosas ina-
nimadas (L. II, C. XIII; C. XXI, N. 45).
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“De la misma manera que son cuatro elementos, asi también son cuatro los
humores, y cada humor imita a su elemento, y asi la sangre imita al aire, la
hiel al fuego, la melancolia a la tierra y la flema al agua. Cuatro son, pues,
los humores que, a semejanza de los cuatro elementos, conservan en salud
nuestro cuerpo” (C. V, N, 3) (28),

En otras palabras: asi{ como el orden y la armonia césmicas estdn
dados por la proporcién y por la relaciébn entre los cuatro elementos
y las cuatro cualidades, que por simpatia se combinan y mezclan pero
siempre conservando una proporcion, el orden y la armonia en la sa-
lud, en correspondencia con el cosmos, proviene de la adecuada y con-
veniente proporcidon de los cuatro humores. Esta correspondencia do-
ble, entre los humores y con el mundo, explica y posibilita la salud y
su curaciéon. Se trata de devolver la proporcidon perdida: en la mezcla
de los humores y en las relaciones con el cosmos. Por algo, la medi-
cina de Hipodcrates trabaja con la conveniencia entre remedio, edad,
region, sintomas y causas de la enfermedad (C. 1V, N. 2). Si esto no
se da, si el plan de curacion no es el propio y conveniente, no vicne
la salud (C. V, N. 2).

— Los cuatro temperamentos: *“. . . los hombres ¢n los que domi-
na la sangre son dulces y blandos” (C. V, N. 6). La correspondencia
humores-elementos se asocia con la correspondencia temperamentos-
cualidades. Asi como hay cuatro elementos, cuatro cualidades, cuatro
humores, hay cuatro temperamentos, cuyos nombres son de todos co-
nocidos. El texto nos habla del sanguineo (29).

— Presencia del influjo de los astros en la explicacion de determi-
nadas enfermedades. Es cl caso de la epilepsia, a cuyos enfermos se les
llama lundticos, “porque con el curso de la luna les vienen los males
demonfacos” (C. VII, N. 6) (30),

— Presencia de la semejanza en la diferencia: el ' método mismo de
curaciéon es una relacion de semejanza o de diferencia entre el medica-
mento y sus propiedades y la enfermedad y sus sintomas. De semejan-
za: para una herida redonda una ligadura redonda, para una alargada
una alargada, para una enfermedad amarga un remedio amargo. De di-
ferencia: el frio se cura por el calor, lo seco por lo hiimedo, los antido-
tos son lo contrario de lo dado (31), Todo ello se traduce en los si-
guientes axiomas, métodos mismos de curacion:

&e

(28) En 1a perspectiva isidoriana, la tierra también tiene su humor natural: uligo, que nunca
la abandona. Es el por qué de los uliginosus ager. terrenos siempre hiimedos, a pesar de que al-
gunas veces se secan (L. XV, C. XIII, N, 14). O el por qué de la ¢inis como cultivo de los cam-
pos: aquel incendio por el cual el campo exuda su humor inatil (L. XVII, C. I, N. 2).

(29) En este mismo contexto, si bien no apuntando a los temperamentos sino a otras cuali-
dades humanas como la belleza, nos explica Isidoro ¢cdmo la causa de esta es el calor de la san-
gre (L. I, C. XXVIL, N. 9; L. XIX, C. VII, N. 3).

(30) Traduccion personal.

(31) En el L. XII, C. [V, N, 42 sostendra Isidoro que el veneno de las serpientes, frio por na-
turaleza (por algo no atacan de noche sino de dia, por algo sdlo mata cuando se mezcla con el
calor de la sangre) se combate por el fuego, en este caso, nuestro calor vital.
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CONTRARIA CONTRARIIS CURANTUR. SIMILIA SIMILIBUS
CURANTUR (C. IX, N. 5-7). Son la regla de oro de la curacion y del
uso de los medicamentos (32),

— Las cosas como rubricas o signos de cualidades: porque las hier-
bas y plantas tienen determinadas virtudes pueden curar. Virtudes que
asemejdndose o diferencidndose con las propiedades de las enfermeda-
des permiten la curacion. De ahi la Dinamidia: libros donde se descri-
ben las virtudes de las plantas (C. X, N. 3) (33),

— Presencia de la astrologia y del influjo de los astros:

“Finalmente, el médico también debe saber astronomia, por la cual se conoce
la razon de los astros y mutacion de los tiempos; pues, como dicen algunos
médicos, nuestros cuerpos reciben el influjo de estas variaciones” (C. XIII,
N. 4).

En conclusion: la Medicina, esa “segunda filosofia” (C. XIII, N. 5),
esa disciplina que abarca todas las artes liberales (C. XIII, N. 1-4), ve-
mos como estd posibilitada por la semejanza y sus distintas implicacio-
nes tanto en su definicion como en sus usos.

LA MAGIA

El capitulo que Isidoro dedica a la Magia, L. VIII, C. IX, DE LOS
MAGOS, es de suma importancia para la semejanza. Si bien en ¢l hay
un rechazo rotundo a la magia (como se¢ hard a la astrologfa en su uso
supersticioso), sin embargo, el rechazo mismo nos'pone de manifiesto
como el saber en que Isidoro estd injertado en pleno Siglo VII, cn este

(32) ksta idea vuelve a aparecer en el L. XX, C. 11, N. 37, al hablar de la relacién entre los
alimentos y la salud: los cuerpos de los nifios y de los jovenes asi como los de los hombres y
mujeres de edad perfecta, tienen mucho calor interior y, por tanto, es dafioso en estas edades
tomar comidas que aumenten el calor, y, al contrario, muy saludable, comidas que tengan
frio. En cambio, para los ancianos, cuya naturaleza es fria y su humor es flemdtico en abundan-
cia, lo mejor es la comida que engendre calor y los vinos viejos. Asi mismo (cita Isidoro a S.
Jeronimo), y no solo por salud fisica sino espiritual (conservar la virginidad), “'las jovenes deben
huir del vino como de un veneno, no sea que por el calor de su juventud beban y perezcan” (L.
XX, C. 1II, N. 2).

El mismo principio, muratis mutandis, vale en la guerra: las cosas duras mas ficilmente ce-
den ante las blandas. Es lo del ariete, aquel trozo de madera y de hierro, duro y fuerte, usado
para derribar muros. Su remedio son sacos de paja puestos’en el mismo lugar donde golpea el
ariete ya que el golpe de este se suaviza con lo blando o muelle de los sacos (L. XVIII, C. XI,
N. 1-2).

Y ya que antes hablamos de alimentos y salud es bueno observar, como también una rela-
cion de convenciencia entre salud corpdérea y alimentos posibilita el que estos se puedan to-
mar o no. Es el caso del agua como bebida. Debe ser reciente, ello es, cogida de la fuente, rio
o pozo antes de beberla. No antigua, la cual huele mal, se corrompe y por lomismo, no es ade-
cuada (L. XX, C. lII, N. 1).

(33) Lo mismo sucede con los animales y sus virtudes curativas: la hinchazén producida por
la mordedura de la serpiente hydros se llama boag, “porque se remedia con bofiiga de buey™ (L.
XII, C. IV, N, 22). Y con las piedras. En ellas podemos encontrar poderes curativos. Es el caso
de la piedra de Menfis, Gtil en las operaciones de quemar o cortar el cuerpo, pues lo entumece
(L. XVL,C. 4, N. 14).
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caso, el saber mdgico y su presencia difusiva como explicacion de la rea-
lidad en dicho siglo, es un saber en que la semejanza estd jugando su
papel. Y desde ella la magia se estructura. Por lo mismo, en el rechazo
de Isidoro a la magia, hay que ver un rechazo a un uso de la semejan-
za y no a la semejanza misma, pues el rechazo mismo se hace desde la
semejanza. Vedmoslo: en este capitulo analiza Isidoro multiples cosas:
Zoroastro, primer mago, su inventor (34), Democrito, uno de sus am-
pliadores, .los asirios y sus artes madgicas, los prodigios de los magos, la
nigromancia, la adivinacidon y sus cuatro géneros (geomancia, hidro-
mancia, aeromancia y piromancia), los distintos tipos de magos (adi-
vinos, encantadores, ariolos, ar(spices, augures, pitonisas, astrologos,
genetliacos o matemdticos o magos, horéscopos, sortilegos, salisatores),
los inventores de algunos de estos tipos (Tages y la aruspicina, los fri-
gios y los augurios, Mercurio y los prestigios), y todo estd hecho en la
Optica, ‘como cristiano que es Isidoro, de lo “demoniaco” de estas co-
sas: su vanidad (N. 3), su inspiracion en los dngeles malos (N. 3), su
condicion de “artes maléficas’. Por algo a los “magos” el vulgo los
llama “maléficos’ (N. 9), su condicién de mentira y astucia (N. 4) (35),
su cardcter perverso. Es el cdso de los ariolos, asi llamados por sus pre-
ces nefarias y sacrificios perversos (N. 16). Por todo ello concluye Isi-
doro:

“En todas estas cosas se pone de manifiesto el arte demoniaco salido de la

pestifera sociedad de hombres y dngeles malos. Por eso ha de ser evitado

todo esto por el cristiano y repudiado y condenado™ (N. 31).

Meras supersticiones, es decir, cosas superfluas y no mandadas, se-
¢gin la etimologia de supersticion, “superflua aut superinstituta obser-
vatio” (36). Pero que efectivamente se dan, confirmadas no por fibulas
sino por la historia:

“Pues algunos confirman con la historia, y no con fibulas, que los compa-
fieros de Diomedes fueron convertidos en aves, y algunos hablan de hom-
bres convertidos en brujas, pues para muchos latrocinios se muda a veces la
figura del ladrdn, y ya sea con cantos mdgicos o por veneficios de hierbas
se convierten en fieras™ (37).

Sin embargo, a pesar de esta condenacion y rechazo, la descripcion

(34) Rey de los Bactrianos, de la regién Bactriana, en Persia, pais donde se origind este arte
(L. XIV, C, ILI, N. 12; L. IX, C. 1, N. 43; L. V, C. XXXIX, N. 7). Observaciones en torno a
Zoroastro y su influjo en la historia de Occidente, sobre todo en los Siglos XV y XVI, pueden
verse en: Angel Castellin. AHAM, 15 (1970) 7-21.

(35) Hablando de la ciudad de Menfis nos dird: “dedicada desde el principio a las artes mé-
gicas, todavia conserva hoy vestigios de sus errores™ (L. XV, C. I, N. 31). Traduccidn personal.

(36) L. vIIL, C. IIL, N, 6.

G L. X1, C. 1V, N, 2.
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y explicacion de todas estas cosas se hace desde la semejanza. En con-
creto:
— La aruspicina y sus cultivadores los araspices. Oigamos ¢l texto:
““Arispices, que quiere decir inspectores de las horas, pues ellos observan las
horas para hacer los negocios y qué es lo que se debe hacer en cada uno de los

tiempos. Inspeccionan también las entrafias de los animales, para por ellas
deducir el futuro” (N, 17) (38),

Dos cosas podemos observar aqui propias de la semejanza: la prime-
ra es la dependencia de los hombres frente a los fendmenos celestes. Por
estos sabemos como serd, v.gr., el estado del tiempo y si este es bueno
o malo para efecto de nuestros planes. Es lo que Isidoro Hama “observar
las horas” (lo que la esfera celeste y su movimiento nos deparen o como
dijimos antes, el estado del tiempo) con el fin de “hacer negocios”. Asi
se establece una relaciébn de correspondencia, de comunicacion de in-
flujos, de dependencia, entre el cielo y el hombre, en la cual, para la vi-
da del hombre, tanto en sus obras como en sus negocios, el cielo devie-
ne una condicién de posibilidad, un signo, positivo o negativo, para
aquellas tareas humanas: por el cielo sabemos si las podemos emprender
0 no. Es la condicién de éxito o fracaso. La segunda es la relativa a las
entraias de los animales. ;Qué posibilita esta prictica? ;Por qué por
ella, por la inspeccion de las entrafas, se puede deducir el futuro? Por-
que, y es el papel de la semejanza, entre animal y poderes divinos ce-
lestes se establece una comunion de propiedades, a través de la cual,
el animal se hace “templum” de dichos poderes, y por lo mismo, su sig-
no. Y como signo, descifrable en su relacion con el arriba celeste. Es
lo que debe hacer el arGspice: interpretar: buscar relaciones de seme-
janza entre animal y cielo y por ellas predecir el futuro.

La astrologia y los astrologos: “que auguraban el porvenir por los
astros’ (N. 22). Lo que dijimos en la primera parte del trabajo sobre la
astrologia tiene cabida aqui: desde los astros y por comunicacion de
propiedades e influjos, cielo y tierra entran en relacion de semejanza.
Y por ella la adivinacion es posible (39),

— Los genetliacos, vulgarmente llamados matemadticos, latinamen-
te constelaciones, originalmente magos, como los llama el Evangelio:

(38) En el L. X1V, C. IV, N. 22, nos dice que la aruspicina o ciencia de los agoreros, se ori-
gind en Etruria, parte de Italia, no sin razén llamada Tuscia: del griego apo 11l zysai, ello es, por
sus sacrificios frecuentes y el uso del incienso.

(39) En el L. XIV, C. VIII, N. 17, al hablar del monte Calpe, situado en los extremos del
Océano, que separa Europa y Africa y fin del Atlas, nos dice Isidoro que este Atlas, hermano
de Prometeo y rey de Africa, fue el primero que se dedicd a la astrologia. Por eso se dice que
con sus hombros sostiene el cielo. Y por su erudicién y conocimiento de esta disciplina y cien-
cia del cielo, con su nombre se bautizd un monte de Africa, no sin razon, pues por su altura
parece sostener<los astros y la maquina del cielo. En esta explicacion del Padre de la astrologia,
su representacion pictorica y el monte africano de su nombre aparece de nuevo como cielo y
tierra, por los astros, estan unidos por comunicacion de influencias. Ampliaremos esto en el ni-
meral dedicado a la astrologia.
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“Genetliacos, llamados asi porque auguraban la vida por el dia del natalicio.
Describen el nacimiento de los hombres segin los doce signos del cielo, e
intentaban predecir por el curso de las estrellas las costumbres, hechos y su-
cesos de los nacidos, esto es, que segin el signo bajo el cual naciera le ads-
cribian un efecto determinado de su vida. . . A este género de supersticion
llaman los latinos constelaciones, porque atiende a la situacién de las estre-
llas en el momento de nacer” (N. 23-24).

De ahi los horoscopos, “dichos asi porque especulan las horas de la
natividad de los hombres con hados divinos” (N. 27).

Creemos que los textos ya nos manifiestan la presencia de la seme-
janza: la comunicacién de propiedades entre cielo y tierra posibilita,
conocido el nacimiento y la posicion de los astros, saber la vida de los
hombres, su futuro. De ahi la Adivinatio como uno de los saberes fun-
damentales de la semejanza. Y no solo se adivina por los signos zodia-
cales el futuro humano sino por ¢l vuclo y graznidos de las aves. Es lo
que Isidoro llama:

— Los augures o auspices: “los que por ¢l vuelo de las aves y sus
graznidos auguran las cosas que han de ocurrir a los hombres™ (N. 18).
O por el contacto con muertos (nigromancia) o por el uso de determi-
nados elementos: agua (hidromancia), aire (aeromancia), fuego (piro-
mancia) y tierra (geomancia) (N. 11-13). O por el movimiento de al-
gin miembro, salisatores (N, 29).

S6lo porque la semejanza hace de las cosas signos que hay que
descifrar, es posible que por las cosas como signos, por la adivinacion,
desocultemos lo oculto y podamos predecir el futuro.

Y por la semejanza misma las cosas poseen propiedades ocultas, pro-
piedades ocultas que pueden simbolizarse en determinadas cosas. Es el
otro género de los salisatores: “‘a estos pertenecen también los que em-
plean medicamentos de cosas execrables que condena el arte médico, ya
consista en hechizos, en caracteres o en cosas que se han de llevar
pendientes o atadas™ (N. 30).

Por todo esto se ve como la descripcion y explicacion de lo que se
condena estd hecha desde la semejanza. Mas, no solo ello sino que la
condicion misma de la condena y el rechazo de este uso de la semejan-
za s¢ hace desde otro uso de la semejanza, el verdadero, segan Isidoro:
“la ciencia de este arte fue concedida a los hombres hasta el tiempo del

" Evangelio, para que, una vez nacido Cristo, nadie interpretara la nativi-
dad por los astros” (N. 26). Por este arte entiende Isidoro lo relativo a
los genetliacos o magos o matemdticos o constelaciones, de que ya ha-
blamos. Es decir, por la Revelacion, cuyo maximo hecho, plenitud de
los tiempos, es la Natividad de Cristo como Encarnacion, las cosas de-
vienen signos, pero signos, no de relaciones astros-hombres, nacimiento-
signos zodiacales-futuro, aves-futuro. . ., sino de la Divinidad: las cosas
como su copias o espejos, huellas y vestigios. El futuro, por lo mismo,
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cobra sentido por la Providencia (40) y la libertad humana, desde las
cuales la historia es historia de salvacién como drama humano de salva-
cibn o condenacién, donde los astros, excepto para lo material, no
cuentan. Decimos para lo material, ello es, el cuerpo humano, pues ya
vimos cémo Isidoro, en la medicina, y por la semejanza, ve que su influ-
jo es necesario y hay que conocerlo. Por algo la medicina cura los cuer-
pos y como los cuerpos reciben el influjo de los astros, se necesita su co-
nocimiento (41),

EL DEMONIO

Es el tema de los nimeros 15-18 del C. XI, L. VIII; dedicado a los
dioses de los gentiles. En ellos estd presente la semejanza y de varias
maneras:

— Jerarqufa césmica: los demonios estdn por encima de los hom-
bres y su humana flaqueza. De ahf su mayor conocimiento de las cosas,
su mayor agudeza de entendimiento, su mayor experiencia, su natura-
leza angélica antes de la caida, su naturaleza de cuerpos aéreos (dentro
de los cuatro elementos también hay jerarquia y por sus cualidades: por
su peso se jerarquizan y son mds nobles: tierra, agua, aire y fuego),
mientras el hombre como humus (lo veremos) participa de la tierra, su
conocimiento de cosas futuras. . . Por eso, etimolégicamente, “demo-
nio, del griego daemonas, significa perito, sabedor de cosas™ (N. 15).

— Cristianizacion de la imagen fisica del universo: para la semejan-
za, los cuerpos celestes pueden influir en los hombres, por su naturaleza
divina. Es su movimiento circular, perfecto, armonioso y ordenado.
Cristianamente, esto se debe a la presencia de motores, los dngeles, lo
cual permite establecer relaciones de semejanza. Es lo que dice Isidoro:
“antes de la caida, los demonios, regian los cuerpos celestes” (N. 17).
Cafdos, fueron destinados a los espacios aéreos mds tenebrosos, su car-
cel. En este sentido, su principe, el diablo, etimolégicamente significa,
“el que cae para abajo” (N. 18).

(40) Es tal la presencia de la Providencia en el cosmos que “nada dejé el Padre de todas las
cosas sin remedio”, como dice Isidoro en el L. XII, C. IV, N. 7. Habla de como a determinados
animales nocivos, como el basilisco, reina de las serpientes y del veneno, le destruye la comadre-
ja y asi hay equilibrio y proporcién en el cosmos. Y que de la Providencia es el futuro y no de
los auspicios dados por aves, nos lo vuelve a repetir en el L. XII, C. VII, N. 44: “pero creer es-
to es un gran delito, como si Dios hiciera participante a las-cornejas de sus designios”. Habla de
las cornejas, que por sus voces, segin los augures, manifiestan las preocupaciones humanas, se-
falan las asechanzas de los enemigos, predicen las cosas futuras v la lluvia. En definitiva: sea
cual sea el augurio: por gesto, movimiento, vuelo o voz de las aves, ** . . . no se debe creer en
estos augurios” (L. XII, C. VII, 78). ?

(41) Tanto influyen los astros en el cuerpo que nada es mds fitil que el sol y la sal. Lo vemos
en los cuerpos recios de los marineros (L. XVI, C. II, N, 6) . O en la’vida material de los hom-
bres que el sembrar debe hacerse con cielo sereno, no con lluvia. Lo de Virgilio (Georg,, 1,
299): Nudus ara, sere nudus (Ara desnudo y siembra desnudo). Desnudo porque debido a las
condiciones del cielo no se necesitan vestidos (L. XVII, C. II, N. 6). O en su alimento, que la vid
tiene pampanas, hojas, para defenderse del frio y del calor, de tal modo dispuestas que permiten
el sol necesario para la madurez del fruto y a la vez la sombra necesaria (L. XVII, C. V, N. 10).
Ampliaremos estos temas cuando nos ocupemos de la astrologia en Isidoro.
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PAN O SILVANO

La explicacion del dios Silvano (L. VIII, C. XI) estd hecha desde la
semejanza y manifiesta como, en su explicaciéon y en su representaciéon
artistica, estd contenido todo el modo de explicar la realidad posibilita-
do por la semejanza:

— Fue ideado a semejanza de la naturaleza. Por eso se le llama Pan,
es decir, fodo, pues “estd formado de todos los elementos de la natura-
leza™ (N. 81).

- Tiene cuernos para asemejarse con los rayos del sol y de la luna
(N. 82).

— Tiene pintas, por semejanza a las estrellas del cielo (N. 82).

— Su rostro es resplandeciente a semejanza del aire (N. 82).

— Su fistula es septiforme en correspondencia con la armonia ce-
leste y su septiformidad: siete sonidos y siete diferencias de voces
(N. 82).

— Es velludo, “porque la tierra esta como vestida y agitada por los
vientos” (N. 83).

— Su parte inferior es fea y desfigurada para asemejarse con los ar-
boles, fieras y animales (N. 83).

— Sus piés son caprinos y asi se corresponde con la solidez de la
tierra (N. 83).

(Qué se esconde aqui? Que para explicar la realidad lo debemos
hacer estableciendo semejanzas entre todas sus cosas. Por ellas la rea-
lidad tiene sentido y es lo que el dios Pan, como simbolo, traduce y
explicita.

Otras. representaciones siguen el mismo esquema. Chiron es repre-
sentado mitad hombre, mitad caballo. Con ello se simboliza la corres-
pondencia entre su invento (cura de animales) y su oficio (cirujano)
(L. IV, C. IX, N. 12). Jano es representada con cuatro caras para co-
rresponderse con las cuatro partes del mundo, con los cuatro elementos
y los cuatro tiempos (L. VIII, C. XI, N. 37). En este mismo contexto,
los simulacros o imdgenes de los dioses son una relacién de semejanza
entre la persona representada y la imagen o efigie que la representa.
Su misma etimologia nos pone de ‘presente esta relacidon de semejanza:
a similitudine, semejanza con el rostro de aquellos en cuya honra y ho-
nor se hacen (1. VIII, C. XI, N. 4-6).

LO SEMEJANTE SE CONOCE POR LO SEMEJANTE.

Como sabemos, por la semejanza, conocer es buscar semejanzas en-
tre las cosas. Esta manera de explicar la realidad revierte también en el
conocimiento. Este es una actividad también de semejanza en cuanto
lo semejante se conoce por lo semejante. Es, en Isidoro, la explicacion
de los sentidos: su naturaleza se corresponde con la naturaleza de las co-
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sas que conocen: Ojos = Cosas visibles; oidos = Cosas audibles; tacto
= Lo blando y lo duro; gusto = Sabor; nariz = Olor. Hé aqui el texto:
“Cada uno de los sentidos tiene su propia naturaleza, pues lo que es visible
se capta con los ojos; lo audible, por los oidos; lo blando y duro se percibe
por el tacto; el sabor, por ¢l gusto, y el olor, por la nariz” (L. XI, C. I, N, 24),

LOS ANIMALES COMO SIGNOS.

Explicar la realidad desde la semejanza es, como hemos visto, esta-
blecer semejanzas entre todas las cosas. Con ello las cosas mismas devie-
nen signo de un algo, algo que es lo que hay que descubrir, En otros
términos, en las cosas hay algo oculto, secreto, que hay que desvelar.
Este algo oculto, secreto puede ser o sus valores medicinales o sus pro-
piedades madgicas o astrologicas o su simbolismo, ya de determinadas
cualidades, ya de valores morales. Lo hemos visto y explicado en la
fabula y sus monstruos, en la medicina. Ahora lo podemos ver en los
animales como signos, sea de cualidades humanas, sea de cualidades mo-
rales: vicios o virtudes, sea como rubricas que poseen determinadas mar-
cas que indican sus propiedades ocultas, sea como “templum’ de la
divinidad y de lo sacro (42)_ Es el tema del libro XII: DE LOS ANIMA-
LES. De ahi que este libro sea, empleando categorias muy medievales,
una especie de BESTIARIO: moralizacion a través de temas zoologicos,
uso de la historia de los animales como simbolos de virtudes, vicios,
cualidades humanas. En cada animal se ven determinadas cualidades
por las que el animal se convierte en un simbolo y correspondiéndose
con ellos el hombre se le asemeja, ya en el vicio, ya en la virtud. Los
animales devienen signos con los cuales el hombre puede entrar en pa-
rentesco y asi se podrid ejemplificar con cada animal determtiinado modo
de vida humana. En sintesis: los animales vienen, amén de su aspecto
zoolégico, interpretados en clave simboélica: moral, rabrica, “templum”

Concretamente: como simbolos de tualidades, vicios, virtudes: cl
chivo es signo de lascivia. Siempre estd dispuesto a la union sexual, y
por su sensualidad, sus ojos miran atravesadamente. De ahi el calor en
su sangre, de tal naturaleza, que es capaz de disolver el diamante, cosa
que no logran ni el fuego ni el hierro (C. I, N. 14). El buey es signo de
generosidad. De ahi sus mugidos cuando mucre-alguno y su afecto,
pues siempre, en yugo, busca al que lo acompana (C. I, N. 30). El caba-
llo es signo de vivacidad: se alegra en los campos, husmea la guerra, en
la batalla se excita con el sonido de la trompeta, obedece la voz del
amo, lo conoce de tal modo que no admite otro y llora cuando muere,
manifestando asi su dolor, si vencedor se alegra, si vencido se duele, co-
nocedor del enemigo hasta el punto de morderlo (C. [, N. 43). O signo

(42) Cuando hablemos de las cosas como signos en Lar Etimologias volveremos a encontrar
estas ideas,
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del futuro. Por algo los guerreros presagian en su tristeza o alegria el
futuro de la batalla (C. I, N. 44). Los dientes o garras de los animales
son signo de crueldad (C. II, N. 1). El ledn simboliza la misericordia.
Por algo perdona a los caidos, deja marchar a los cautivos, solo ataca
al hombre cuando tiene hambre (C. II, N. 6). Los gamos pequeiiitos son
signo de timidez y cobardia. Por algo, y citando a Marcial, nos compara
Isidoro con ellos: somos débiles gamos pequefiitos de presa fécil (C. I,
N. 22). El lobo es signo de audacia y astucia. De ahi que cuando alguien
en la conversacion deja de hablar se le dice: Lupus in fabula (C. 11,
N. 24). El perro es mirado como senal de sagacidad. Por algo tiene sus
sentidos mas desarrollados que los otros animales (C. II, N. 25). Asi co-
mo de amistad, hasta el punto que dan la vida por sus amos, como entre
los hombres (C. II, N. 26). Las zorras, de fraudulencia y trampa: vulpes,
ello es, volupes, de piés volubles (C. 11, N. 29). La hormiga, de laborio-
sidad. Provee el futuro, selecciona su alimento, lo conserva (C. III, N. 9).
La paloma, de sencillez y mansedumbre, lo cual es posible por su ca-
rencia de hiel (C. VII, N. 1 y 61). La perdiz, de astucia y fraudulencia,
hasta el punto de que roba y empolla los huevos de otras aves (C. VII,
N. 1 y 63). El dguila, de agudeza. De ahi su vista (C. VII, N. 10). La
cighena, de sociedad y amor. Tal es su cuidado para sus hijos (C, VII,
N. 16-17). La paloma torcaz, de castidad. Por eso se le llama avis casta
(C. VII, N. 62). La abeja, de laboriosidad, cuyo mejor ejemplo es su
panal y su vida en €l (C. VIII, N. 1). El zdngano, de pereza: se come lo
que no trabaja (C. VIII, N. 3).

Como rabricas: la orina del lince endurecida se convierte en piedra
preciosa. De alli que ellos mismos la cubran para que los hombres no
la encuentren ni la usen (C. II, N. 20). El alimento preferido del ciervo
es la hierba dictamo pues comiéndola repelen las flechas (C. I, N. 18).
El poder de las patas del lobo es tal que todo lo que toca es cosa muer-
ta (C. II, N. 23). El leontofono tiene la propiedad de que quemado y
rociadas con sus cenizas las carnes, matan a los leones si las comen
(C. II, N. 34). El ichneumon, por su olor, nos hace conocer lo veneno-
so o saludable de la comida (C. II, N. 37). El pez milano, por su vuelo
aéreo, augura proxima tempestad (C. VI, N. 36). El delfin, con sus jue-
gos y saltos sobre las aguas, anuncia tempestad (C. VI, N. 11). La carne
del barbo cohibe la lascivia, embota la vista y hace aborrecer el vino si
ha sido ahogado en él (/bid., N. 25). De ahi su carne blanda. Lo mismo
del vino sucede con la anguila (/bid., N. 41). El olor del torpedo afecta
los miembros humanos (/bid., N. 45). Los cisnes, con sus cantos dulces
son signo de buen presagio (C. VII, N. 19). Las garzas, por sus vuelos
altos, significan tempestad (C. VII, N. 21). El alcién, con su parto, cal-
ma el mar y silencia sus vientos durante siete dias (C. VII, N. 25) (43),

(43) Observemos la presencia del siete, no por casualidad sino que, por la semejanza, como
hemos visto y volveremos a ver, el siete es signo de correspondencias naturales y cristianas. No
¢s entonces inocente este regalo septiforme de la naturaleza al alcion y sus polluelos.
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El pelicano, con su sangre y llorando tres dias resucita a sus hijos a
quienes ha matado (C. VII, N. 26) (44). El antillo, en sus cantos, pre-
dice el futuro: si canta habrd tristeza, si calla prosperidad (C. VII,
N. 38). El buho es ave de mal agiiero, su presencia e§ signo de soledad
(C. VII, N. 39). La corneja, en sus voces, manifiesta las preocupaciones
humanas, sefiala las asechanzas de los enemigos, predice el futuro y las
Iluvias (C. VII, N. 44). El picus es un animal divino hasta el punto que
Pico, hijo de Saturno, lo usaba para predecir (C. VII, N. 47). El mergis,
con sus graznidos, predice la tempestad mar adentro. Por algo se radica,
cuando ello ocurre, en la orilla (C. VII, N. 54). La abubilla, con su san-
gre, a quien la bebe y duerme, le hace ver demonios ‘que lo ahogan
(C. VII, N. 66). . . En definitiva: que las aves son ribricas, como posee-
doras de marcas, que revelan por ellas algo oculto, nos lo pone de pre-
sente la prictica de los augures (45). ;En qué sentido? En que para
ellos, las aves poseen ciertas sefiales (en su gesto, en su movimiento, en
su vuelo, en su voz), por las que podemos predecir algo. De ahi que las
aves puedan clasificarse en: aves oscines (como el cuervo, la corneja. . .),
las que por su voz o canto auguran. Aves alites, las que por su vuelo
predicen lo porvenir. Si adverso, tenemos*la§ inebrae (inhiben, prohi-
ben). Si préspero, praepetes (por algo vuelan delante de las demads).
Aves comunes, sintesis de las dos especies anteriores: auguran por su
vuelo y por su voz. Es el remate del C. VII de este libro XII, N, 75-78.
Sobra advertir que este uso de la semejanza es rechazado, como vimos
en la magia, por Isidoro, pues la verdadera semejanza para el futuro es
la Divinidad, de la cual las cosas son signos (46).

Como “‘templum™: las serpientes son genios del lugar. Es la frase de
Persio (Sat. 1, 113): Pingue duos angues: pueri, sacer est locus (Si en-
cuentra dos serpientes pintadas, es sagrado aquel lugar) (C. IV, N. 1).
El aries (carnero), ab aris, de altar, colocado sobre las arcas deviene sa-
crificio (C. I, N. 11).

II1. LAS ETIMOLOGIAS, LA SEMEJANZA Y SUS CUATRO FIGU-
RAS

A. La Conveniencia (Convenientia).

Es quizis la figura que mds empapa Las Etimologias y que, por lo
mismo, mayores explicaciones desenvuelve. Vedmoslo-y expliquémos-

(44) Observemos de nuevo la sugestiva presencia del tres que, para la semejanza, es signo tri-
nitario. Presencia que en las memnoides, aves de Egipto, aparece otra vez: al tercer dia de estar
volando sobre la tumba de Memnon, de donde reciben su nombre, entablan combate (L. XII, C.
VII, N. 30).

(45) Cfr. lo que dijimos sobre ellos en el parrafo dedicado a la magia.

(46) * | no se debe creer en estos augurios™ (L. XII, C. VII, N. 78).
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lo: si el lenguaje es una correspondencia Palabra-Cosa-Origen-Significa-
cion, la correspondencia del nombre de algo y su significacion con su
funcion es lo que permite explicar la ciencia del hablar correctamente,
rectamente, la gramadtica, primera de las artes liberales, como pericia en
el hablar, de la que se ocupa Isidoro en el libro I. Las letras se dividen
en vocales y consonantes por su funcion significada en el nombre. Son
vocales porque por si mismas forman la voz y la silaba sin necesidad de
consonante. Son consonantes porque por si solas no suenan, necesitan
de las vocales, Esta su funcion es lo que significa su nombre (C. IV,
N. 3). Las consonantes son semivocales o mudas segiin que su funciéon
sea participar de las vocales (F, M, L. . .) o no sonar si no se les agrega
alguna vocal (B, G, D. . .). Es lo que sus nombres significan (C. IV,
N. 4). Hay semivocales llamadas liquidas porque su funcion es liquidar-
se¢ para la medida del verso colocadas detrds de otras consonantes
(C. IV, N. 9). La H como aspiracién o nota de aspiracion recibe este
nombre porque su funcién es elevar la voz (C. IV, N. 11). La letra K,
llamada inatil o superflua, excepcion de Kalendas, puede ser expresa-
da por la C. Nos lo indica su nombre (C. IV, N. 12). Las ocho partes
de la oracidén (nombre, verbo, pronombre, adverbio, participio, conjun-
cion, preposicion, interjeccion) reciben estos nombres en corresponden-
cia con su funcién significada en su nombre. El pronombre se llama asi,
por ejemplo, porque hace las veces del nombre (C. VI). Los piés métri-
cos hacen andar los versos como nosotros andamos con los piés. Su
nombre se corresponde con su funcion (C. XVII, N. 1). El acento, tema
de los capitulos XVIII y XIX, etimologicamente, para el canto, ad
cantum, tiene como funcién, por lo mismo, aumentar o disminuir el
sonido. Es su division en agudo, grave y circunflejo y sus distintas fi-
guras. Estos signos acentuales cobran significacién porque su nombre
y su figura indican su funciéon. El mismo analisis vale para las posituras
o signos de puntuaciéon. Su funcidn, la significacion de esta funcidon
(nombre) y su figura, correspondiéndose, los hace signos significativos
(C. XX). O para las siglas de las sentencias, aquellas notas o signos que
ponian los escritores antiguos en sus historias o versos para distinguir
sus escrituras. En ellas lo que se traduce es la relacion de corresponden-
cia entre su funcion, su denominacion (el nombre mismo de cada sigla)
y su senal externa o figura. Desde esta correspondencia hablan y signi-
fican (C. XXI). Como para las siglas vulgares (las de los amanuenses en
los discursos y juicios) (C. XXII), juridicas (las de los libros de derecho
que abrevian la escritura) (C. XXIII), militares (indicaban el nombre de
los soldados muertos o sobrevivientes u otras cosas bélicas) (C. XX1V),
de las cartas (emplear signos o notas para que otros no adivinasen el
contenido o escritura al revés) (C. XXV). En todas ellas lo que entra
en juego y las hace posibles es la correspondencia entre su funcién, su
nombre, su significacion y su figura. La ortografia de muchas palabras
se debe a la correspondencia de su funcidn y su nombre como parte de
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la oracién. Debemos escribir heud cuando es adverbio de negacion y
haut cuando es conjuncion disyuntiva (C. XXVII, N. 2). Cum cuando es
preposicion. Quum cuando es adverbio (/bid., N. 4). Id cuando es pro-
nombre. It cuando es verbo (itur) (Ibid., N. 12). Quae cuando es pro-
nombre. Que cuando es conjuncion (/bid., N. 21).

De otra parte, al lado de esta correspondencia Palabra-Significacion-
Funcién, hay otras cuestiones gramaticales que pueden explicarse por
correspondencia: es una relacién de correspondencia entre las letras y
sus figuras la que explica las figuras de la O y la 1. Tienen estas figuras
para corresponderse con su pronunciaciéon y sonido. El sonido de la O
es lleno. Asi su figura es plena. El de la I es tenue, su figura es como una
ligera virgula (C. IV, N. 17). Por correspondencia como parentesco
(cognatio es la expresion isidoriana) unas lefras pueden sustituir a otras:
la B y la Pen Burrum y Pyrrhum . La C y la Q: Huiusce y Cuiusque, La
G y la C: decimos Centum, trescentos y luego quadringentos (C. XXVII,
N. 4). La R y la S: Honos y Honor, Labos y Labor, Arbos y Arbor
(Ibid., N. 23). Los tropos (como la metdfora, la metonimia, la catacre-
sis, sinécdoque, hipérbaton. . .) no son sino un trabajo de corresponden-
cia como modos de hablar en cuanto se hacen llevando palabras desde
su propia significacion a otra no propia por medio de una relacion de
semejanza (C. XXXVIL, N. 1).

Pasando a la Retonca la segunda de las artes liberales, hermana de
la Gramatica, esa ciencia del bien decir en los asuntos civiles para per-
suadir lo bueno y lo justo por la abundancia y esplendor de la elocuen-
cia, esa ciencia del varén bueno perito en el arte de hablar, tema del
libro II, en ella la conveniencia cumple su cometido: ;qué es la Etopeya
como figura retorica? No es mas que hacer corresponder oracion y per-
sona que habla. Que el discurso de esta y el papel que finge hacer (pira-
ta, mujer, filésofo, rstico. . .) se correspondan en su hablar. Y no solo
en su hablar sino en su referencia a su estado de 4nimo, ante quién, de
qué, doénde, cudndo. . .(C. XIV). En la Elocucioén la expresion se debe
corresponder con la cosa o asunto, con el lugar, con el tiempo, con la
persona (C. XVI, N. 1). Esta correspondencia origina los tres géneros de
Elocucion: las cosas pequefias, de poca importancia se deben decir lige-
ramente, levemente. Es la Elocucion humilde. Las cosas grandes y de
trascendencia, con gravedad y con grandeza. Es el modo de decir gran-
dilocuente. Las cosas medianas y ordinarias, con moderacion. Es el mo-
do de hablar medio (C. XXVII, N. 1). La pericia del decir estd en la na-
turaleza, la doctrina y el uso correspondiéndose respectivamente con el
ingenio, la ciencia y con la asiduidad (C. III, N. 2). La correspondencia
del nombre y su significacién con la funcion de lo designado da razon
de las cuatro partes de la oracion en el arte retdrico: exordio, asi lla-
mado porque provoca el dnimo del oyente, narracién, que expone las
cosas, argumentacion en cuanto prueba la proposicidon y conclusion
como fin de toda la oracion (C. VII). Una correspondencia del nombre,
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su significacién y su asunto nos indica por qué el género deliberativo,
uno de los tres géneros de causas, se ocupa como asunto, de deliberar
(deliberatur) sobre las cosas Gtiles para la vida y su realizacién o no
(C.IV,N. 1y 3).

Continuando con la Dialéctica, la tercera de las artes liberales, esa
disciplina ordenada a conocer las causas de las cosas, esa parte de la filo-
sofia llamada logica que define, investiga y diferencia (L. II, C. XXII,
N. 1), en su problemdtica la conveniencia da cuenta de muchas de sus
respuestas. Podemos definir la filosoffa como meditacién de la muerte
despreciando las ambiciones mundanas. Pero esta definicién mads con-
viene a los cristianos pues estos, por su vida, realizan dicha definicién,
asemejandose asi a la vida del cielo, Es, por lo tanto, una corresponden-
cia cielo-vida cristiana-filosofia, lo que diferencia la concepcién cristia-
na de la filosoffa de otra concepcion (L. II, C. XXIV. N. 9). Una de las
divisiones de la filosofia nos remite a la llamada filosofia inspectiva, asi
dicha porque, superados los limites de lo visible, contempla las cosas
divinas y celestiales. Mas, esto es posible s6lo porque el hombre, como
mente, puede entrar en correspondencia con esas cosas que van mds
alla de toda mirada corpérea (L. II, C. XXIV, N. 11). La condicién de
posibilidad de los silogismos, tema del C. XXVIII del mismo libro I,
no es otra que la correspondencia entre la extension (el nimero de indi-
viduos) y' la comprensiéon (notas) de los términos de cada silogismo.
Ejemplifiquemos con un modo: aquel que deduce de dos proposiciones
universales afirmativas una universal positiva, en directo: todo lo justo
es honesto, todo lo honesto es bueno, luego todo lo justo es bueno
(N. 3). Es el juego de conveniencias extension-comprension lo que alli
estd de fondo. Las definiciones y sus clases y los argumentos segin los
topicos o lugares de donde se toman se debe a la correspondencia
Nombre-Significacion-Funcion-Cosa designada. Es el caso de la defini-
cion sustancial. Por la especie y las diferencias nos remite a lo que cada
cosa es. Es la funcion significada en su nombre (L.-II, C. XXIX, N. 2).
O del argumento a causis, asi{ llamado porque trata un asunto por lo
que sucede habitualmente (L. II, C. XXX, N. 12).

La Matemadtica, esa ciencia de la cantidad abstracta con sus cuatro
especies: Aritmética, Musica, Geometria y Astronomia, tema del libro
III, también hace uso de la correspondencia en sus explicaciones. Ejem-
plificamos con algunas: ;ja qué se debe la forma de la citara como ins-
trumento musical? A una correspondencia de semejanza con el pecho
humano pues asi como la voz sale del pecho asi de ella sale el canto.
Y esta semejanza nos la indica su nombre. Kithara en lengua dorica sig-
nifica pecho (C. XXII, N. 2). ;Por qué el salterio de los hebreos tiene
diez cuerdas? Para corresponderse con el nimero de los preceptos del
decdlogo (C. XXII, N. 7). La luna, cuando es creciente, ticne sus cuer-
nos mirando hacia ¢l Oriente. No sin razon pues asi coincide con la sa-
lida del sol. Cuando es menguante hacia el Occidente, muerte del sol y
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del dia. Y con razén pues como menguante va a su ocaso y pierde su
luz (C. LVI, N. 2).

En la Medicina podemos hablar de dias criticos o de crisis en las en-
fermedades por su correspondencia de propiedades con los dias criticos
o de crisis en un juicio. Son dfas de espera copdenatoria o salvatoria,
en uno y otro caso, de vida y muerte (L. IV, C. IX, N. 13).

Si analizamos detenidamente la nocién de ley: “todo aquello que,
fundado en la razén, sea conforme a la religién, conveniente a la disci-
plina y provechoso para la salvacién™ (L. V, C. III, N. 4), veremos que
esta nocién no es sino una correspondencia de propiedades entre la ley
misma y el contenido de la religion, de la disciplina y de la salvacion.
Es la relacion de conformidad entre lo que la ley sefiala y la religion, la
disciplina y salvacidon lo que le da sentido y posibilidad a aquella. Esta
relacion de conformidad hace entonces que solo haya ley cuando sea

“horiesta, justa, posible, conforme a la naturaleza y a las costumbres patrias,
conveniente al lugar-y tiempo, necesaria, Gtil, clara, no sea que induzca a efror
por su obscuridad, y dada, no para el bien privado, sino para utilidad comiin
de los ciudadanos” (L. V, C. XXI).

Es decir: si la ley no se corresponde con las exigencias de la religion,
disciplina, salvacién, bien comun. . ., no seré ley. Esa comunion de pro-
piedades entre la ley y su contenido y aquello a lo que va dirigido es lo
que la posibilita y al posibilitarla puede algo: permitir, prohibir o casti-
gar (L. V, C. XIX) y tiene determinados fines: refrenar la audacia huma-
na por medio del castigo, defender la inocencia en medio de los malos,
contener la accion de estos por el temor al suplicio (L. V, C. XX).

Y no detiene aqui el discurso Isidoro. La relacion de conveniencia
es la que posibilita que determinadas vestiduras devengan signo de de-
terminadas dignidades. Porque en la vestidura se simbolizan determina-
das propiedades y porque estas son propias de determinada dignidad,
esta correspondencia signo-dignidad nombrada, hace que en la vestidura
misma se vea un signo de la dignidad de quien la porta: . .. asf como
hoy la vestidura de purpura es signo de la regia dignidad. . .” (L. VII,
C. II, N, 2) (A7),

(47) De ahi la explicacién de Trabea, toga roja y plrpura, que usaban los reyes de Roma,
como distintivo de su dignidad real, ya que llevaba a los hombres a la mayor gloria y a que sus
nombres se recordaran con honor después (L. XIX, C. XXIV, N. 8). Lo mismo sucede con los
anillos: en correspondencia con la dignidad y la jerarquia en la estructura social, v.gr., en la so-
ciedad romana, y para simbolizar dicha dignidad y posicién se llevaban ya de oro, ya de plata,
ya de hierro. Los de oro, signos de hombres libres, los argenteos de libertos, los férreos de es-
clavos. O a los hombres mds principales se les daba un anillo con piedras, no asi a los demds
(L. XIX, C. XXXII, N, 3). Jerarquia que incluso se daba en los vinos. Asi, para los reyes y po-
tentados el vino debido y dado era el Honorarium. Los esclavos tomaban el Crucium, vino no
suave (L. XX, C. III, N. 8-9). O en los asientos pues uno era el asiento de los reyes, trono o so-
lio, otro el de los hombres honorables, scansilia, otro el de los doctores, cathedrae, y otro el de
los demas, subsellia (L, XX, C. XI, N. 8-9). O en los carros, v.gr., el pilentum o petorritum, solo
usados por las honradas matronas (L. XX, C. XII, N. 4).



La Semejanza en las Etimologias 79

Es una correspondencia de cualidades hombre-clima la que explica
las caracteristicas de determinados pueblos. Como los Albanos, de ca-
bellos blancos, por las constantes nieves de su region, la parte Escita
asidtica, Albania. Es lo que significa su nombre (L. IX, C. II, N. 65;
L. XIV, C. III, N. 34). O los Mauritanios, de color negro y oscuro por
el calor estival de su region (L. IX, C. II, N. 122; L. XIV, C. V, N. 10).
Los Galos son llamados asi por su blancura (gald en griego significa
leche), ya que las montafias y su temperatura media excluyen los ardo-
res del sol y hacen que los cuerpos no se coloreen (L. XIV, C. IV, N. 25;
C. V, N. 10). Los Etiopes, por la influencia del sol (su region siempre
estd en verano por estar al mediodia), tienen el color moreno (L. XIV,
C.V,N. 14) (48),

Correspondencia que también puede extenderse a cielos-rostros
humanos-ingenio-clima: as{ como los cielos en su figura son diversos,
asi los rostros humanos, tanto en colores como en el desarrollo de los
cuerpos y en el ingenio diverso. Todo ello se debe a la naturaleza del
clima. La comunicacion de influencias entre clima-habitantes explica la
diversa condiciéon de estos, como diversa es la condicidon de los cielos.
Transcribamos el texto pues es muy significativo de lo que estamos di-
ciendo:

“Segin la diversidad de los cielos, asi es también la diversidad de los rostros
humanos, en colores, en desarrollo de los cuerpos y en diversidad de ingenio.
De aqui que los romanos sean graves; los griegos, leves; los africanos, astutos,
y los galos, fieros por su naturaleza y mds agudos de ingenio, todo lo cual se
debe a la naturaleza del clima”’ (L. IX, C. I, N. 105).

Del mismo modo, los germanos, endurecidos por los excesivos frios,
formaron sus costumbres segiin estos rigores (L. IX, C. II, N. 97).

Los grados de consanguinidad son seis (padre-hijo-hija, abuelo-nieto-
nieta, bisabuelo-bisnieto-bisnieta, tatarabuelo-tataranieto-tataranieta,
atavo-adnepos-adneptis, tritavo-trinepos-trineptis) (L. IX, C. VI, N. 23)
para corresponderse con las edades de la creacion del mundo. Como
este se termina en seis edades hasta aparecer el hombre, asi el parentes-
co se termina es seis grados (L. IX, C. VI, N. 29) (49),

(48) Tanta es la importancia de la relacion clima-hombre y su influencia que los cabellos es-
tan puestos para defendernos de los rigores del frio y de los ardores del sol (L. X1, C. I, N. 28).
Los parpados y su linea de pelo son una tutela de los ojos para rechazar cualquier particula ex-
trafia o mitigar la violencia del aire (L. XI, C. I, N. 3940). La piel recibe este nombre pues
pellat, rechaza las injurias externas que vienen al cuerpo, como lluvias, vientos, ardores del sol
(L. XI, C. I, N. 78). Los poros se llaman spiramenta (respiraderos) porque reciben el espiritu
vivificador de las afueras (L, XI, C, 1, N. 80). De las cinco zonas circulares de la esfera celeste,
unas son habitables y otras no, Ello se debe al exceso de frio o de calor, a su clima (L. XIII, C.
VI, N. 1; L. IIL C, XLIV, N, 1). Se puede entonces habitar un sitio por su parentesco y comuni-
cacion de propiedades entre el habitante y lo habitado. Finalmente, el Paraiso es Jardin de las
Delicias también por su clima: no frio, no calor, siempre constante templanza del aire (L. X1V,
C, I, N, 2).

(49) Es de anotar también, y no por casualidad, que seis son las personas de todo juicio:

juez, acusador, reo y tres testigos (L. XVIII, C. XV, N, 6) como seis palmos es la medida justa
de la toga (L. XIX, C. XXIV, N. 4).
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Podemos preguntarnos por qué se llora mds ficilmente de rodillas
que de pié. Y la respuesta es una correspondencia de propiedades con la
formacién del hombre en el seno materno. En efecto: la formacién del
hombre en el seno materno sucede de tal modo que las rodillas se diri-
gen hacia arriba, hacia los ojos, signo de ldgrimas y misericordia. Y por
semejanza con este hecho, el estar de rodillas facilita el lloro (L. XI,
C. I, N. 109). O preguntarnos qué es la herencia. No es sino una corres-
pondencia de propiedades y cualidades, como semejanza, entre padres
¢ hijos. Con palabras de Isidoro:

“Dicen que nacen parecidos al padre o a la madre segin la fortaleza del semen
paterno o materno; o se parecen a los dos, si son de igual potencia. A veces se
parecen a los abuelos o bisabuelos, porque asi como en la tierra hay muchas
semillas ocultas, también en nosotros las hay que han de dar las figuras de los
padres. De la semilla del padre nacen las hembras, y de la de la madre los va-

rones, porque todo parto consta de dos semillas, y la mayor que prevalece es
la que da el sexo” (L. XI, C. 1, N. 145).

O preguntarnos a qué debe su singularidad y unicidad el ave Phoe-
nix, fénix. A una triple correspondencia de cualidades, la cual posibilita
que viva de nuevo de sus cenizas: ramitas de agua aromdticas, cuyas pro-
piedades y virtudes asimila, formando con ellas una pila y quemandose
con ellas. Rayos del sol, causa del fuego. El fuego mismo, causado y
fomentado por el movimiento de sus alas, fuego que, entre los elemen-
tos, lleva la primacia por su inviolabilidad: nada puede nacer de él: del
fuego, como de la virgen (las vestales son virgenes consagradas al fuego)
no nace ningan cuerpo, no nace nada (L. VIII, C. XI, N. 67-68). Por
eso, el fénix, asimilando las propiedades de estas tres cosas, resucita sus
cenizas, es decir, no es un nuevo cuerpo sino el mismo resucitado
(L. XII, C, VII, N. 22). Por algo seri en el Medioevo signo de Cristo Re-
sucitado. Por algo nace en Arabia, la region etimoldgicamente sagrada,
que los griegos llaman Euddimon y los latinos Feliz, Beata (L. XIV,
C. 111, N. 15). Por algo a la palma, drbol signo de la victoria, précer, de
hermosos ramos, de hojas perennes, los griegos la llaman fénix, del
nombre de aquella ave larga y duradera (L. XVII, C. VII, N. 1).

O preguntarnos por qué los juguetes de los nifnos suelen hacerse con
¢bano, madera negra. Para que acostumbrindose a su color, no teman
las cosas negras; correspondiéndose con sus tualidades, lo cual crea un
habito psicologico, surge un efecto semejante: no asustarse ante lo ne-
gro (L. XVII, C. VII, N. 36). O a qué se deben determinadas cualidades
en el hombre. El juego de correspondencias humores-cualidades es aqui{
la clave para responder. En efecto: la debilidad se debe a la bilis, humor
que debilita el cuerpo (L. X, D., N. 71). La hermosura a la sangre y su
calor (L. X, F., N. 99; L. XIX, C. VII, N. 3). El miedo vy la timidez a
la sangre la cual al helarse los engendra (L. X, 1., N. 129). Por eso el co-
razon estd cerca del pulmén para que cuando se encienda en ira sea
atemperado por el humor del mismo pulmén (L. XI, C. I, N. 118). La
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maldad a la hiel negra. En esta linea se llaman melancolicos (de melan,
hiel negra) a los hombres que rehuyen la conversacion y son sospecio-
sos para sus amigos (L. X., M., N. 176). En la hiel, aquel foliculo que
destila un humor que se llama bilis (L. XI, C. I, N. 128) estd el placer
y la concupiscencia (L. XI, C. 1., N. 125). En el calor y la sangre vive la
lascivia. Es lo que significa la uniéon de Vulcano y Venus (L. VIII, C. X1,
N. 76-79). Por la sangre y su calor en aumento o disminucion se explica
la prudencia o no prudencia de las personas. A mayor calor mayor pru-
dencia, a menor calor menor prudencia. En este sentido, infantes y an-
cianos convienen en su no prudencia. Su sangre es fria: en los infantes
no arde, en los ancianos se va enfriando y por ello los primeros ignoran
lo que hacen y los segundos deliran por su demasiada edad, ello es, am-
bos son imprudentes (L.-XI, C. I1, N. 27). El bilioso siempre esté triste
por el humor negro llamado bilis (L. X, B., N. 30). Es'la corresponden-
cia humores-temperamentos, ya anotada en la Medicina, (50),

Una prictica muy comun en tiempos de Isidoro y atn hoy es la de
mejorar la variedad de las especies animales por distintos medios, como
la mezcla de animales diversos. Pero hay otro medio, el cual no es sino
una relacion de correspondencia entre cosas, con miras al parto y a sus
resultados. En efecto: ;coOmo mejorar la especie animal de los caballos?
Ponicndo ante sus hembras caballos de buena estampa, para que asi
crien y den a luz otros semejantes. ;Como mejorar la especie animal de
las palomas? Pintando en las paredes de los palomares bellisimos ejem-
plares para que con su impresion, las palomas madres produzcan palo-
mas semejantes. Lo cual revierte en la misma concepcion humana: du-
rante ¢l embarazo (tanto en su origen como durante su proceso) no de-
ben verse animales feos u horribles, pues por su impresion (y para Isi-
doro, como veremos, entre los sentidos, la vista tiene jerarquia pues
es lo mis noble y excelente) pueden nacer nifios deformes. Todas estas
pricticas y costumbres humanas no son sino una correspondencia de
propiedades entre lo que se pone como digno de ebservar o de ver y
aquello que semejante a esto se quiere generar. Asimilando por la vision
las caracteristicas de lo puesto delante, estas se incorporan y se corres-
ponden con lo producido, su semejante en lo semejante. Es lo que desa-
rolla Isidoro en el L. XII, C. I, N. 59-60. Esta misma relacion de seme-
Janza vale para la caza del rinoceronte. Solo por lo puesto delante y co-
rrespondiéndose de ello depone su fiereza. De ahi la prictica, en su ca-
.za, de ponerle delante una joven con su seno descubierto, con lo cual y
como signo de dulzura, el animal descansa su cabeza en la joven y deja
de lado su crueldad (L. XII. C. II, N. 12-13).

Una correspondencia con el origen de los metales nos explica el por

(50) Esta correspondencia humores-cualidades también vale para los animales. Es el caso de
la paloma. Carece de hiel y por eso es inocente, sencilla, amorosa (L. VII, C. 11, N. 22).
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qué de su uso y del trabajo que el hombre hace de ellos: Origen y uso
de los metales entran en correspondencia y por ella el arte de los meta-
les adquiere su sentido y razén de razén: ;como se conocieron las for-
mas de los metales? Del siguiente modo: al arder las selvas y caldearse
la tierra, se calentaron sus venas, fundiéndose sus metales. Y como rios
corrieron hacia las depresiones de la tierra y tomaron la figura de estos
lugares. Cuando los hombres, admirados por el brillo de ellos y encon-
trandolos como masas, vieron que sefialaban los vestigios de la tierra,
pensaron que volviéndolos a fundir podfan reducirlos a cualquier forma.
Asi, trabajar los metales, darles forma es corresponderse con la naturale-
za que, como fabrica natural, les didé e imprimio sus vestigios, formas y
figuras. Esto mismo hace el que los acufia o trabaja: les imprime formas
y figuras como hizo primigeniamente la tierra. Su fébrica no es sino la
reproduccion de la fabrica terrestre y su trabajo metdlico no es sino la
reproduccion de lo que la fibrica del mundo hizo en ese “quocumque
casu”, impensadamente, de darle sus figuras a los metales fundidos. En
suma: asi como la tierra por su calor funde y da forma a sus metales,
asi ¢l que los trabaja, por el calor de su fébrica, los funde y les da for-
ma: signatum (hecho moneda), factum (hecho vasos u otros objetos),
infectum (estd en masa para darle forma) (L. XVI, C. XVIII,
N. 13-14) (51),

Hay usos de cosas que se explican por una correspondencia: la
pentaphyllon o quinquefolium e¢s usada por los gentiles en las ceremo-
nias purificativas de sus templos debido a su limpieza. Esta su propie-
dad entra en correspondencia con la purificacién ceremonial y asi de-
viene signo de ella (L. XVII, C. IX, N. 38). Lo mismo el Ayssopum y sus
ramas. Como planta purifica los pulmones. Y debido a ello, a este poder
de limpiar, en el Antiguo Testamento y por correspondencia con dicho
poder, a quienes querian purificarse se les rociaba con la sangre de un
cordero empleando ramas de un hisopo (L. XVII, C, IX, N. 39). O ¢l
uso de las vestiduras llamadas russata, rojas, antes de entrar en la guerra:
indicio y advertencia de ello y del derramamiento de sangre (L. XIX,
C. XXII, N. 10).

Es una correspondencia con las horas del dia o con los meses del
afio lo que explica el por qué la onza, la libra y el centenario son los
pesos perfectos. En efecto: la onza (uncia) tiene ocho dracmas, o sea,
veinticuatro escripulos y con ello deviene peso legitimo porque su ni-
mero de escripulos se mide por las horas del dia y de-la noche. Y asi,
por esta correspondencia, puede abrazar, vencer en su unidad la totali-

(51) Es el mismo principio de la alquimia y su funcionamiento. Ll alquimista en su labora-
torio, al buscar la piedra filosofal como posibilidad de transformar los metales viles en oro se
corresponde e imita la naturaleza que, en su laboratorio natural, transfoma lo vil en oro. Aquel
acelera este proceso, convierte el tiempo natural en tiempo humano, ayuda & parir mas ripido
la naturaleza, la perfecciona, complementa y salva.
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dad de los pesos menores. Es lo que significa su etimologia: uncia, de
vinciat, vencer (L. XVI, C. XXV, N. 19). La libra tiene doce onzas,
“y se tiene asi un género de peso perfecto, porque tiene tantas onzas
como meses tiene el ano” (Ibid., N. 20). El centenario es el peso de
cien libras y asi se corresponde con el nimero ciento y su perfeccion
(Ibid., N. 23). Dentro de las medidas, el metro es la medida perfecta,
porque es la medida del nimero perfecto, del diez. Por eso, al metro
pertenece toda medida. Y por eso etimoldgicamente significa medida,
del griego métron. Es la medida misma y especifica, la medida por exce-
lencia (/bid., C. XXVI, N. 9). El modius como medida es perfeccion,
pues sus veintidos sextarios se corresponden con las veintidés obras
que hizo Dios al principio de la Creacidén en sus seis dias: siete en el
primer dia: materia informe, angeles, luz, cielos superiores, tierra, agua
y aire. Una en el segundo: el firmamento. En el tercero, cuatro: mares,
semillas, siembras y retonos. En el cuarto, tres: sol, luna y estrellas.
Tres en el quinto: peces, reptiles de las aguas y voldtiles. Cuatro en el
sexto: bestias, ganados, reptiles de la tierra y el hombre. Y no sélo por
ello el modius es perfecto como medida sino porque veintidos genera-
ciones hay desde Addn hasta Jacob, de quien desciende todo el pueblo
de Israel, como veintidos son los libros del Antiguo Testamento hasta
Ester, como veintidos son las letras con que se escribid toda la doctrina
de la ley (Ibid., N. 10). El fundamento del artaba, medida egipcia, de
setenta y dos sextarios es su correspondencia con las setenta y dos na-
ciones o lenguas que llenaron el orbe (/bid., N. 16).

En la misma naturaleza hay cosas cuyas propiedades, correspondién-
dose con fendmenos cosmicos, encuentran su explicacion y por ende
su lugar en el cosmos y su armonia. Es el caso del populus (ilamo)
blanco, cuyas hojas son por un lado blancas y por el otro verdes. Pero
esto no es por casualidad pues con esta bicoloraciéon hace notar un fe-
némeno cosmico con el cual se relaciona y pone en paralelismo: el
dia y la noche, la salida del sol y su ocaso, medida de los tiempos
(L. XVII, C. VII, N. 45).

Una -serie de correspondencias nos explican el significado de los jue-
gos circenses y sus distintas pricticas y funcionamientos, corresponden-
cias que hacen que dichos juegos y prdcticas adquieran un cardcter sim-
bolico y alegbrico y que explicitan su sentido religioso dentro de los ro-
manos (cosa que Isidoro rechaza como un uso idoldtrico de la semejan-
za, tal como anotamos cuando hablamos del lenguaje como correspon-
dencia Palabra-Cosa-Significacion-Origen y sus implicaciones éticas).
Asi: el circo no tenia techo para corresponderse con el Sol, cuyo espa-
cio es abierto, y a quien estaba dedicado. Los huevos, pilares ornamen-
tales del circo, tenfan forma oval para corresponderse con ¢l nacimiento
de Polux y Cistor, gestados de la union de Japiter y un huevo de cisne.
En el circo, otro de sus ornamentos era la meta. Con ello se significaba
el extremo o final del mundo o la salida y ocaso del sol. Lo mismo vale
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para el obelisco, otro ornamento. Se colocaba en medio del circo para
corresponderse con el Sol que en su curso pasa por en medio del mun-
do. Asimismo, se ponia en la mitad del espacio que hay entre una y
otra meta para significar el nivel superior y la altura de los cielos ya que
el Sol sube en medio de ambos espacios en el decurso de las horas. Su
remate era un ornato dorado en forma de llamas puesto que el Sol tiene
en si calor y fuego. El cuarto ornamento circense, las carceles, donde se
encerraban los caballos, se corresponde con las de la ciudad. Estas retie-
nen los hombres, aquellas los caballos para que no salgan antes de la se-
nal. Las cuadrigas estaban dedicadas al Sol pues el afio se desenvuelve
en cuatro tiempos, las cuatro estaciones. De ahi sus cuatro caballos.
Las bigas a la Luna para corresponderse con el curso de esta. En su reco-
rrido gemelo contiende con el Sol o se ve de dia y de noche. De ahi que
uno de sus caballos fuera uncido de negro y el otro de blanco. Las trigas
a los dioses del infierno porque estos arrebatan a los hombres en sus
tres edades: infancia, juventud y senectud. Las seyugas, ¢l carro maxi-
mo, se consagraba a Japiter pues este, entre los dioses, era el primero y
el mdximo. Las cuadrigas corren en sus ruedas ya para corresponderse
con el mundo que corre con la celeridad dé sus circulos, ya con el sol
que gira en ambito circular. En esta carrera atraviesan los siete espacios:
correspondencia con el curso de las siete estrellas por las cuales se rige
el mundo o con el curso de los siete dias presentes, terminados los cua-
les viene el fin de la vida. Y asi como el final de aquellos siete-espacios
es la creta, aquella linea blanca formada de greda que senalaba la meta
o final de la carrera, asi el final de los siete espacios vitales es el juicio.
Los jinetes corren individualmente puesto que cada uno de nosotros
recorre y transita su camino separadamente y vamos unos tras otros por'
la via de la mortalidad hasta la meta de la muerte. Los pedites reciben
este nombre, en oposicién a los equites o jinetes, puesto que corren a
pié. Con ello se significaba nuestra carrera a la muerte: vamos a ella co-
mo corriendo a pié. De ahi que en el circo se debia correr de la parte
superior a la inferior, ello es, del oriente al occidente (era su orienta-
cion fisica) porque los mortales nacemos y morimos, vamos del oriente
vital al occidente mortal. Y no so6lo se hacia en esta direccidn sino en
forma desnuda: cuando morimos no nos llevamos nada. Y en linea rec-
ta porque entre la vida y la muerte es corta la distancia. Los colores de
los caballos y sus yugos se corresponden con los cuatro elementos y con
las cuatro estaciones: los rojos o castanos con el fuego.-De ah{ su dedi-
cacion al Sol. Corrian en verano, época en la que todo arde por el calor.
Los blancos al aire. Corrian en invierno, época glacial que con sus nieves
todo lo vuelve blanco. Los verdes a la tierra y corrian en primavera,
estacion en la cual todo estd verde y renace. Los azules o verde mar al
mar, ello es al agua. De ah{ el color de las tiinicas de los aurigas y sus
nombres, russata, albata, prasiana y veneta. O con dioses y cosas de la
naturaleza, simbolizados en su color: los caballos rojos se dedicaban a
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Marte porque este goza con la sangre y su color, los blancos a los céfiros
y vientos serenos, los verdes a las flores y a la tierra, los azules a las
aguas o al aire, que son de color azul, los bayos al sol y al fuego, los pur-
pureos al arco iris ya que este tiene muchos colores.

Correspondencias que también hallamos en los juegos aleatorios en
los cuales y para semejarse a las cosas se dan también correlaciones de
correspondencia: se juega con tres dados para representar los tres tiem-
pos: pasado, presente y futuro, que no estin quietos sino que corren.
El tablero tiene seis caminos diferentes para corresponderse con las seis
edades del hombre y tres hileras por los tres tiempos. Los nimeros
mismos son signos de buena o mala suerte: el senio, buena suerte; el
canem, mala suerte. Y asi{ como en el movimiento de los cilculos, ade-
mds de sus movimientos ordenados y vagos, llamados ordinarios y va-
gos, hay un tercer movimiento, inciti, cuando absolutamente no pueden
moverse, asi, en la vida, a los hombres pobres y necesitados, sin esperan-
za de mejorar, se les llama inciti.

Todas estas reflexiones estdn posibilitadas por el L. XVIIIL, C. XVI-
LXIX, en donde se ocupa Isidoro de los juegos o especticulos.

Una correspondencia de propiedades nos explica por qué la hierba y
el drbol son cosas semejantes: en la hierba estd el drbol. Por la hierba,
nacida cuando se esparcen las semillas, aparece el drbol. Esta correspon-
dencia, por la cual el arbol es ya la hierba, hace que tengan un mismo
origen, ab arvis (campos, tierras), ya que sus raices estdn fuertemente
adheridas a la tierra (L. XVII, C. VI, N. 1). Y es tal la importancia de
las raices que su profundidad es igual a la altura del drbol (/bid., N. 14).

La concepcidon de la pintura, uno de los adornos de las edificacio-
nes, estd. traspasada por la semejanza como correspondencia: es una
imagen que se corresponde con las cualidades del objeto pintado, las
cuales vienen representadas en aquella y por ende, como imagen que re-
presenta la figura de alguna cosa, al ser vista, lleva la mente a recordar-
la. En este sentido, entre imagen y cosa hay una correspondencia de
cualidades. Cuando no la hay, v. gr., cuando lo pintado es de color dis-
tinto al real, no tiene verdad ni se le puede dar fe. O cuando se excede
en colores, por no corresponderse con la realidad, son imdgenes men-
tirosas. O aumenta los cuerpos y asf{ no son imdgenes verdaderas pues
no tienen la relacién de semejanza con lo representado, por ejemplo,
pintar la quimera con tres cabezas o a Escila como hombre alto cenido
con cabezas de perro. Por lo tanto, como relacidon de semejanza en la
correspondencia, la pintura es imagen de la verdad y ha de sacar sus co-
lores de la verdad de lo real y representado para que sea imagen real,
no mentirosa, maximo cuando no es la cosa, la verdad, sino su imagen
o representacion, su ficcion. Tanto debe corresponderse la pintura con
la cosa que las togas representadas en las pinturas antiguas, por corres-
ponderse con la vestidura misma, hace que dichas pinturas se denomi-
nen “‘estatuas togadas™ (L. XIX, C. XVI, N. 1;C. XXIV, N. 3).
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Una correspondencia con las propiedades de virga, los vastagos o
varas que proceden de las ramas de los drboles, propiedades expresadas
en su nombre, virga, asi llamada porque es indicio de paz ya que vim
regat, frena la fuerza, nos explica el por qué los magos las utilizan para .
aplacar pacificamente a las serpientes entre s{ y sostenerlas enroscadas
en la misma vara, asi como los filésofos, reyes, maestros, nuncios y le-
gados. En sus varitas, como las virga de los drboles, hay un signo de paz
y de refreno a la fuerza (L. XVII, C. VI, N. 18).

La correspondencia entre. las cosas establece proporcion entre ellas.
Es el caso de las comidas. Obviamente su cualidad es alimentar y respec-
to a los hombres alimentarlos. Esto permite que entre el alimentar y ser
alimentados, entre el alimento y el hombre, haya una relacién de corres-
pondencia en la comida misma pues uno y otro como capacidad de en-
tran en paralelismo: ser comido y comer. Pero en base a una proporcion
para que la correspondencia no devenga asimétrica ni desordenada: no
abusar de los alimentos, ya que la gula mata alma y cuerpo. Como le su-
cedié a Apicio, el inventor de lo culinario, que murid por el abuso de
manjares (L. XX, C. I, N. 1). De allf que los jévenes tomen el alimento
para incrementar y los viejos para perseverar. Sin ellos, el cuerpo no
podria subsistir (/bid., N. 2). Y de allf que se deba evitar la crdpula, esa
voracidad inmoderada, cruda epula, banquete fuerte que, por lo inmo-
derada, hace el corazén pesado y el estomago indigesto. Lo cual indica
que soblo se debe comer lo que baste al sustento y lo que la naturaleza
necesite. En ello consiste la salud (/bid., N. 9) y en saber que la leche
y la sangre, por las cuales nos nutrimos y vivimos, son para esto y no
para abusar (Ibid., N, 34).

Las horas de la oracion en comin son tres, tercia, sexta y nona, para
establecer una correspondencia con hechos de la Escritura: el Espiritu
Santo descendid sobre los discipulos en la hora tercia, en la hora sexta
subi6 S. Pedro a orar y recibié comunicacién de la vision del vaso y sus
animales, en la hora de nona S. Pedro y S. Juan fueron a orar al templo
cuando sand el paralitico (L. VI, C. XIX, N. 61-62). Y con las divinas
Personas (/bid., N. 63).

Cerramos este tema de la correspondencia ocupiandonos de la lectu-
ra biblica interpretativa isidoriana, mostrando como la correspondencia
y su juego estd alli actuando y posibilitando su exégesis biblica. El Ju-
bileo (remissionis annus), fiesta hebrea y el Pentecostés, fiesta cristiana,
se corresponden. No sdlo por la presencia numérica del cincuenta (en
-el Jubileo, pasados cuarenta y nueve anos sonaba la trompeta y las an-
tiguas posesiones volvian a sus duenos. Pentecostés vino cincuenta dias
después de la Resurreccion del Senor) sino porque son fiestas de per-
doén, reconciliacién y gracia (L. V, C. XXXVII, N. 3-4). ;Por qué el Es-
piritu Santo vino en Pentecostés? Para corresponderse con un hecho del
Antiguo Testamento: asi como la ley fue dada a los cincuenta dias de
la muerte del cordero, asi el Espiritu Santo vino cincuenta dias después
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de la muerte de Cristo, el Cordero (L. VII, C. III, N. 21). ;Por qué son
seis las edades del mundo (primera: Addn-Noé, segunda: Noé-Abrahdn,
tercera: Abrahdn-David, cuarta: David-trasmigracién de Judd a Babilo-
nia, quinta: hasta la venida del Salvador en carne, sexta: la presente has-
ta el fin)? Asi como la obra de la Creacién es la obra de los seis dias, as{
la historia humana, las edades del mundo, es una sucesion de seis eda-
des. En esta correspondencia Creacion-Historia a través del seis la histo-
ria deviene entonces un vestigio-reflejo de la Divinidad. Es la realizacidon
temporal del plan divino. Todos los hechos estdn revestidos de caracter
salvifico y manifiestan la presencia de Dios en la historia. Esta, en defi-
nitiva, es pues, historia de salvaciéon. El modo de ejemplificar este cardc-
ter es la divisibn en seis edades historicas para corresponderse con la
obra de la Creacion, la obra de los seis dias. De alli que en la division
de cada edad lo sagrado y lo profano van de la mano. Todo es vestigio
de Dios (L. V, C. XXXVIIIL, N. 5; C. XXXIX). Veinticuatro son los voli-
menes del Antiguo Testamento como veinticuatro son los ancianos que
estin delante del trono de Dios (L. VI, C. I, N. 8). Si son veintidos se
corresponden con el nimero de letras habreas (L. VI, C. I, N. 3; C. III,
N. 2). Antiguo y Nuevo Testamento se corresponden en cuanto los
hechos del Antiguo Testamento son una figura del Nuevo: en el Libro
de Josué que nos narra, después del paso del Jorddn, la sumision de los
reinos enemigos, la division de la tierra entre el pueblo de Israel, se nos
prefigura por sus ciudades, aldeas, montes y limites, el reino espiritual
de la Jerusalén Celeste (L. VI, C. I, N. 8). El Cantar de los Cantares,
canto epitaldmico, celebra misticamente la unién de Cristo con la Igle-
sia (L. VL, C. II, N. 20). Isafas es un evangelista mas que un profeta
(L. VI, C. II, N. 22). Con razén su nombre, etimologicamente, significa
Salvador del Sefior ya que predice al Salvador y sus misterios mas am-
pliamente que los demds (L. VII, C. VIII, N. 7). Ester es la Iglesia li-
brando de la esclavitud y de la muerte al pueblo escogido (L. VI, C. II,
N. 29). El comienzo de cada Evangelio se corresponde en su sentido
con lo que Jesucristo, en su Encarnacion, significo, significa, significa-
ri (L. VI, C. II, N. 34-39): en la apertura del Evangelio de S. Juan,
Verbum (incipiens a Verbo), se significa que nuestro Salvador, que na-
cié y padecié por nosotros, que vino del cielo y regreso a él después
de muerto, era antes de todos los tiempos el Verbo de Dios (/bid.,
N. 39). En correspondencia con las tres silabas de su nombre, Salomdn
-escribio tres libros (L. VI, C. II, N. 18). Los profetas mayores y meno-
res reciben este nombre en concordancia con el tamafo de sus voliine-
nes (L. VI, C. II, N. 26). El bautismo es en nombre de tres personas ya
que asi como toda verdad esta en tres testigos, asi este sacramento se
confirma con el nimero de las tres divinas Personas (L. VI, C. XIX,
N. 46). Se administra con el agua para que se correspondan la funcién
natural del agua con la funcidn espiritual del bautismo: limpiar. Del
mismo modo que el agua tiene la virtud de limpiar, el bautismo, em-
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pleando este elemento, simboliza que limpia y purifica (L. VI, C. XIX,
N. 47-49). La resurreccion del Sefior es al tercer dia en correspondencia
con los tres tiempos de la historia: antes de la ley, bajo la ley, bajo la
gracia (L. VI, C. XVII, N. 16). Los cdnones de los Evangelios se hicie-
ron estableciendo semejanzas y paralelismos entre lo que narran
(L. VI, C. XV, N. 1 y 6). La pardbola como género-escrituristico no es
sino una traslaciébn de semejanza como correspondencia de las cosas
que se dicen a las cosas de que se trata (L. VI, C. VIII, N. 13). La co-
rrespondencia con el estilo permite atribuir un libro a determinado
autor: el Libro del Eclesiastés podemos atribuirlo a Salomoén, como lo
hacen los latinos, por la semejanza de estilo (L. VI, C: II, N, 31), la
Epistola a los Hebreos no es de S. Pablo, como sospechan algunos lati-
nos, sino de S. Bernabé o S. Clemente, por su estilo (/bid., N. 45). Cada
uno de los Serafines tiene seis alas para corresponderse con la obra de
los seis dias, de tal modo que, por su oficio, ocultar el rostro y los piés
de Dios, de la Creacion del mundo no conocemos sino las obras de los
seis dias, no el pasado, lo anterior a la Creacion, ni el futuro, lo poste-
rior a la Creacion del mundo (L. VII, C. V, N. 32-33). Y claman tres
veces Santo para corresponderse con la Trinidad y revelarnos su miste-
rio (Ibid., N. 33). Finalmente, por el siete podemos establecer corres-
pondencias y paralelismos y simbolismos: siete son las Iglesias como
siete las columnas de la Sabiduria, como septiforme el Espiritu Santo.
Con ello la Iglesia es una y diversa (L. VIII, C. I, N. 3).

B. La Emulacién (Aemulatio).

Desde la emulaciéon las cosas entran en un juego de copias-modelos
y de reflejos-espejos. Esta manera de aproximarnos a las cosas y expli-
carlas lo vemos aparecer en Las Etimologias fundamentalmente en dos
aspectos. El primero nos remite a la relacion Dios-Cosas. Las cosas son
vestigios o huellas de la Divinidad en cuanto a Dios, en este mundo, so-
lo lo conocemos como en un espejo, es decir, a través de las creaturas
como sus imdgenes. Esta posibilidad de conocer a Dios y de verlo en un
espejo establece, por ende, la relacion Cosas-Dios en una instancia de
copias-modelo, reflejos-espejos: desde las cosas conocemos ¢l modelo
pero desde el modelo explicamos la copia. Estas copias espejan y refle-
jan el modelo permitiendo su conocimiento ¥y a la vez exigen, como re-
flejos y espejos, una causa de su ser como arquetipo. Es Dios. Es eljue-
go Divinidad-Creatura, Ente increado-Ente creado, espejo-espejado,
cosas-huellas de Dios (L. VII, C. I, N. 38). Y dentro de este conjunto de
huellas remitentes a la Divinidad, el hombre ¢s huella de huellas, vesti-
gio de vestigios, imagen de imdgenes en cuanto, como la Trinidad, es
uno y trino puesto que es memoria, inteligencia y voluntad: tres en
uno, uno en tres. Cada facultad permanece en si y todas en cada una de
las tres, como en Dios las tres divinas Personas, trinidad y unidad
€L VLG IV, N AL,
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El segundo aspecto nos remite al alma. Es ¢l tema del rostro como
espejo del alma, en donde se refleja cada uno, “ya que por el rostro es
por lo que se conoce cada uno” (L. VII, C. I, N. 37). Empiricamente,
los ojos son el espejo del alma. Por el espejo, como imagen visible, po-
demos conocer aquello de lo que es imagen: por el rostro remontarnos
al alma. Esta afirmaciéon plantea entonces la relacion alma-cuerpo en
una relacion de causa-efecto pues lo que es reflejo es efecto de aquello
de lo que es reflejo, lo que es espejo es manifestacion visible de aquello
de lo que es espejo: por el alma, lo no espejo sino espejado, cobra sen-
tido el espejo, es decir, el cuerpo. En otras palabras, el alma es la vida
del cuerpo, como afirmaré Isidoro en el L. XI, C. I, N. 10. Y como den-
tro del cuerpo la parte mds importante es la cabeza que como caput,
ello es, como initium capiant, es ¢l origen de todos los sentidos y ner-
vios del cuerpo y la causa de la vida del ser (por algo en ella estdn todos
los sentidos), entonces, en el cuerpo, reflejo, espejo del alma, la cabe-
za, por lo anterior, deviene la mds genuina representacion del alma, su
persona visible (L. XI, C. I, N. 25). Es decir, dentro del espejo, cuerpo,
donde se refleja lo espejado, alma, existe un espejo primario: es la ca-
beza, genuino espejo del alma. En ella, esta se espeja y se ve. Por algo,
en la facies, rostro, “aparece lo que es el hombre y por él se viene al co-
nocimiento de las personas™ (L. XI, C. I, N. 33). Por algo, a la facies se
le denomina también vultus, “porque por él se conoce voluntas o el de-
se0, y segln varfan estos, asi también varfa la expresion del rostro”
(L. XI, C. I, N. 34). Asi, por la facies conocemos el aspecto natural de
cada persona y por el vultus sus movimientos interiores (Idem.). En
la frons o frente estin reflejados los movimientos del dnimo (aquella
parte del alma de las facultades- interiores, del querer: L. XI, C. I,
N. 11), sea de tristeza, sca de alegria (L. XI, C. I, N. 35). En los ojos
aparecen ¢l indicio de la mente y los movimientos del alma, ya de per-
turbacién, ya de hilaridad. Son, por lo mismo, los sentidos mads vecinos
al alma (L. XI, C. I, N. 36). Por algo son la sefial mds clara de muerte:
perdida la vista, ya no hay esperanza alguna de vida (L. XI, C. I, N. 37).
Y todos, rostro, ojos, frente, estin en la cabeza.

Este mismo planteamiento sucede con los animales: su interioridad
se espeja en sus miembros. Estos son espejo de sus cualidades. Es el ana-
lisis de Isidoro en torno al caballo, cuyo mérito (una de las cualidades
a tener presente para ver la bondad de un caballo, amén de la belleza,
forma y color), aquella audacia de dnimo, aquella inquietud y veloci-
dad, signo de fortaleza, aquella obediencia al patron, se conoce en sus
orejas y en la inquietud de sus miembros (L. XII, C. [, N. 47). Y en tor-
no al le6n cuyo dnimo lo podemos ver en la frente y en la cola, su vir-
tud en el pecho y su firmeza en la cabeza (L. XII, C. II, N. 4).

C. La Analogia (Analogia)

Como sabemos, esta figura no sélo es una sintesis de Conveniencia
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y Emulacién (ya tratadas antes) sino que conlleva las categorias de
microcosmos, jerarquia cosmica y semejanza en la diferencia. Comen-
cemos por el microcosmos.

1. El Microcosmos.

El libro XI, DEL HOMBRE Y DE LOS MONSTRUOS, es lo que
podriamos llamar la antropologia de Isidoro y su concepcién micro-
cOsmica del hombre. La misma etimologia de hombre, homo, ex humo,
barro (52), nos da a entender como sélo es hombre el cuerpo que de la
tierra ha sido hecho. Llamar hombre al compuesto de alma y cuerpo es
un abuso. Se le llama hombre s6lo por la sociedad de ambos, pero pro-
piamente ‘homo se dice ab humo, de la tierra, del barro, es decir, del
cuerpo. Asi lo comprueba el texto del Génesis (2, 7): Et creavit-Deus
hominem de humo terrae (Y cre6 Dios al hombre del barro de la tierra)
(C.I,N. 4-5)(53),

Por esto, el hombre, es decir, el cuerpo, puede ser sintesis y resu-
men del cosmos, en cuanto su carne (y toda carne es siempre cuerpo
aunque no todo cuerpo es carne: es el caso de los cuerpos vivos que no
son carne, plantas y drboles, o de los cuerpos que no viven: aquellos
que han muerto después de haber vivido o han nacido sin vida: cuer-
pos que no son carne. La carne, en cambio, es cuerpo en cuanto es lo
que vive cuando vive el cuerpo: C. I, N. 17), consta de los cuatro ele-
mentos: la tierra en la carne, el aire en el halito, el humor en la sangre
y el fuego en el calor vital. Y de este modo como quadratus es un mun-
do abreviado (C. I, N. 16). De alli que sus venas sean como rios exten-
didos por todo el cuerpo, que riegan, como en el cosmos todas sus par-
tes (C. 1, N. 121). Y como vias de la sangre propician que se conserve
la vida (C. I, N. 123) pues sin sangre no hay vida (54),

Esta composicion tetrdctica del hombre en cuanto, por sus cuatro
elementos, es sintesis y resumen del cosmos, también compuesto de
cuatro elementos, de los cuales se componen todas las cosas, hasta tal

(52) En la explicacién etimolégica de mustum, el vino recién sacado del lagar, leemos: “se
cree que se llama asi porque tiene limus y tierra; pues mus es tierra, y de aqui viene humus”
(L. XX, C. I1I, N, 4), Y de humus viene hombre.

(53) La misma idea con otra explicacion etimoldgica aparece en el L, XIX, C. XV: al primer
hombre se le llama protoplastus, porque fue el primero hecho de barro. Y darle al barro una
forma cualquiera se llama plastis (plasta). De ahi proroplastus. Esta misma explicacion etimolo-
gica de homo (hombre), ab humo (barro), la hallamos en Pico de la Mirdndola, en varias de sus
obras, v.gr., en su Heptaplus, V11, 1 (Cfr. Angel Castellan. AH{AM, 16 (1971) 226).

(54) En este contexto nos dira Isidoro que la mordedura del hemorrhois, especie de dspid, es
mortal: se vacian las venas, se va la sangre y con ella la vida (L. XII, C. IV, N. 15).
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punto que en los cuatro elementos del hombre estdn sintetizadas todas
las cosas pues estas tienen existencia por el fuego, aire, agua y tierra,
se relaciona y corresponde con otra estructura tetractica del hombre, en
la cual estd toda su integridad: bazo, hiel, corazén e higado. Y estd
toda su integridad pues: “. . . con el bazo reimos, con la hiel nos llena-
mos de ira, con el corazén sabemos y.con el higado amamos. Y constan-
do el ser de estos cuatro elementos, se puede decir que estd integro”
(L N. 127):

Todo lo que es el hombre estd pues en esta cuatriparticion de orga-
nos, elementos y acciones, y por el cuatro, como el cosmos, es ordo
yuadratus, o sea, su sintesis y resumen.

De otra parte, asi como el hombre, en cuanto ordo quadratus es
microcosmos, sintesis y resumen del cosmos, en el hombre, la orina,
€s su microcosmos, su sintesis y resumen: ella “muestra la salud o enfer-
medad futura” (C. [, N. 138). De ahi la importancia de su conocimien-
to pues todas las enfermedades y toda la salud se reconocen y discier-
nen en ella y por ello deviene representacion del microcosmos humano.

Volviendo a la relacion cuerpo-alma hemos dicho que propiamente
el hombre es el cuerpo, abusivamente el compuesto. S6lo que la vida
del cuerpo es el alma. Esto le permite a Isidoro distinguir un doble
hombre: uno interior, el alma. Otro exterior, el cuerpo (C. I, N. 6). Si
este es mortal (disuelta la unién, por su composicion tetrdctica ya ano-
tada, vuelve a su origen la tierra: “corpus (cuerpo): se dice asi porque
corruptum perit (corrompido perece). Es disgregable y es mortal, y, por
tanto, alguna vez se ha de disgregar”: C. I, N. 14), aquel, como vida
del cuerpo, es inmortal. Por lo tanto, el alma no puede ser aire (C. I,
N. 7) sino naturaleza incorporea. Es vida, espiritu vital: “se llama alma
porque por ella vive el cuerpo, y se llama espiritu, o por su naturaleza
espiritual o porque inspira en el cuerpo” (C. [, N. 10).

Esta primacia del alma sobre el cuerpo, esta inmortalidad en la in-
corporeidad, es lo que significa la palabra griega dnzropon: el hombre es
aquel ser que, levantdndose sobre la tierra, mirando al cielo, contempla
su artifice. De ahi la posicion de su cuerpo: no inclinado a la tierra y
sometido al vientre como los demds animales sino erecto y vuelto al cie-
lo y a las estrellas. Aparece entonces aqui la conocida imagen del hom-
bre como “‘planta celeste” y del lugar privilegiado del hombre, por su
composicion, en el cosmos, frente a los animales: se asemeja a ellos por
ser cuerpo pero se diferencia por ser alma. Cosa que Isidoro ratifica
con los versos de Ovidio en su Metamorfosis, 1, 84: Pronaque cum
spectant animalia cetera terram, | os homini sublime dedit caelumque
videre | iussit, et erectos ad sidera tollere vultus (Y mientras los demds
animales inclinados miran a la tierra, did al hombre un rostro sublime
y mando mirar al cielo y volver su rostro a las estrellas) (C. I, N. 5).

De esta erectidad y posicion privilegiada resulta la composicion del
alma: es espiritu, dnimo y mente. S6lo que cada nombre corresponde a
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determinada accion del alma: espiritu: por su naturaleza espiritual e
inspiracion del cuerpo, por ser vida del cuerpo (C. I, N. 10). Animo:
facultades interiores del alma (C. I, N. 11). Mente:.la parte descollante
del alma, su cabeza u ojo, emineat (es su origen etimol6gico) en el alma
(C. I, N. 12). Mientras el animo quiere, la mente sabe (C. I, N. 11). Y
por la mente, lo maximo del alma, el hombre es imagen de Dios (C. I,
N. 12): Dios, mente de mentes, maximo de maximos, modelo, el hom-
bre, por su maximo de maximos, su mente, su copia e imagen. Y si por
el alma es tripartito, entonces puede corresponderse con la Trinidad di-
vina, una y trina. De ahi que esta composicion del alma en espiritu,
mente y animo se relacione con aquella de memoria, entendimiento y
voluntad que explicamos en la Emulacién y que ya hemos encontrado
en Las Etimologias (55). Con palabras del mismo Isidoro y relacionan-
do ambas composiciones asi como distinguiendo la funcién de cada
parte pero a la vez su unidad en el alma, tenemos:

“Pues la memoria es mente, de aqui que a los desmemoriados se les llame

amentes (sin mente); es alma cuando da vida al cuerpo; es 4nimo cuando

quiere; es mente cuando sabe; es memoria cuando recuerda; cuando juzga

lo recto, es razén; cuando alienta, es espirtitu, y cuando siente, es sentido”
(C.1,N.13).

Y que el-alma es vida del cuerpo, los sentidos y su explicaciéon nos
lo confirman: “‘sentidos, asi dichos porque por ellos el alma mueve su-
tilisimamente al cuerpo con el vigor del sentir’” (C. I, N, 19). O las viscera
vitalia, las partes vitales, las que rodean el corazon, llamadas asi como
si se dijera viscora: alli estd la vida, el alma (C. I, N. 116). O los prae-
cordia, aquellos lugares cercanos al corazon donde percibimos la sensa-
cion de la vida. Los llamamos asi porque son el principio del corazon
y del pensamiento (C. I, N. 119). O el coraz6n que es solicitud y causa
de la ciencia (C. I, N. 118 y 143). Y de vida (C. I, N. 143). De ahi el
pulso (C. I, N. 118 y 120). Por algo en él reside el prneuma, esto es, ¢l
espiritu o hdlito (C. I, N. 124). Pero, ;por qué todos estos Organos
pueden cumplir estas funciones? Porque el alma los anima y les da vida
como principio de vida que es (C. I, N. 11).

Por todo esto dird Isidoro, en El Libro de las Sentencias, L. 1,
C. XII, N. 1-2, algo que es una sintesis de lo explicado:

“La vida del cuerpo es el alma, y la vida del alma es Dios. Y asi como el cuer-
po esta muerto sin el alma, asi el alma sin Dios estd muerta. El alma del hom-
bre no es el hombre, sino solamente es hombre el cuerpo, que fue hecho de la
tierra. Habitando el alma en el cuerpo, de esa participacion con la carne
recibe el nombre de hombre, como el Apdstol llama al hombre interior alma,
no carne, pues fue creada a imagen de Dios. Mal, pues, creen algunos que el
alma del hombre es corporea, porque puesto que es hecha a imagen de Dios,
ya que no es inconmutable, sea por lo menos incorpdrea, como Dios” (56),

(55) L. VIL,C. IV, N. 1,
(56) Migne, PL 83, 562 b,
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O sea, como cuerpo es microcosmos. Como alma es microtheos. Por
lo primero, siendo sintesis y resumen del cosmos, puede gobernar aque-
llo que sintetiza. Por lo segundo, como imagen de Dios, participa en el
proceso creador del cosmos como su cocreador. En esta 6ptica y rela-
ciondndolo con lo que dijimos sobre el lenguaje, aquello del Adan dan-
dole nombre a las cosas, aquello de que primero son las palabras, luego
las cosas, aquello de que la palabra es el conocimiento de las cosas, apa-
rece claro por qué darle nombre a las cosas no es sdlo conocerlas sino
poder dominarlas y regirlas, saber su qué y su para qué. Es la simbiosis
isidoriana de antropocentrismo y teocentrismo montada sobre el hom-
bre como cuerpo y alma, microcosmos y microtheos, dignidad y privile-
gio del hombre en el concierto de lo creado, sintesis del arriba y del
abajo.

Pero volvamos a las correspondencias macro-microcdsmicas. Esta
vez ya no por su estructura tetrdctica sino por la condicidén del desarro-
llo de su vida: esta se distribuye en seis edades, espacios, en los cuales
se desarrolla y desenvuelve hasta morir. Es el tema del C. II del ya cita-
do libro XI. Hélas aqui: Infancia: Nacimiento-siete afios. Ain no sabe
hablar. Nifnez: hasta los catorce afios. Edad pura, no apta para la gene-
racion. Adolescencia: hasta los veintiocho afos. Edad adulta para en-
gendrar. Juventud: hasta los cincuenta afios. Edad de edades, apta para
ayudar y crecer haciendo algo con los otros, cuya perfeccion son los
treinta afos. Madurez: hasta los setenta anos. Es la edad de la gravedad,
de la transicion de la juventud a la senectud: el anciano aan fresco,
menos que anciano. Vejez: hasta la muerte, cuya Gltima parte, el
senium, se llama asi pues es el término de la sexta edad. Es la edad de
la blancura del cabello (por eso se le llama canities), no es la florida
iuventus sino la lactea canities, con sus bienes: libra de senores insolen-
tes, refrena el placer, quebrante el impetu de la concupiscencia, aumen-
ta la sabiduria, da madurez en los consejos, y sus males: debilidad, poco
amor, menos agilidad en la mente.

Mas, ;por qué seis edades? Si el hombre, por su mente, como ano-
tamos antes, es imagen de Dios y si Dios, el Creador, hizo su obra en
seis dias: la “Obra de los seis dfas™, entonces su imagen, el hombre, en
su vida, debe corresponderse con esos seis dias de la Creacion. Son sus
seis edades. Si, como tetractico, es sintesis y resumen del cosmos, esta
microcosmicidad se manifiesta en la Biblia, la Palabra Primera: es la
obra del Gltimo dia, del sexto. Como obra del Gltimo es la sintesis de
las obras de los otros cinco dias. Por eso es microcosmos. Por eso, en
su vida, en su duracion vital, consta de seis edades. Con ellas sintetiza
y resume el proceso creador y las obras de la creacion entera. Por lo
mismo, en sus seis edades, sintetiza el cosmos y lo abrevia.

Y son edades cuyos periodos se escalonan desde el siete: nacimien-
to-siete anos; siete-catorce afios; catorce-veintiocho ainos, etc. . . Y
como hemos visto y veremos el siete no es el simple niimero, es un signo
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de correspondencias, de perfeccion, de universalidad: siete los circulos,
siete los planetas del cielo, siete las transfusiones de los elementos: del
fuego viene el aire, del aire el agua, del agua la tierra, de la tierra el agua,
del agua el aire, del aire el fuego, siete los dias de la Creacion con el des-
canso del Senor. . . Asi, por periodos escalonados desde el siete en sus
diversas edades la semejanza explica y fundamenta esta longevidad de la
“obra del altimo dia”, este significado (uno de tantos), como dice
Isidoro, de edad como “siete afios, como en los hombres” (L. V,
C. XXXVIII, N. 3).

Y si las edades del mundo son seis, como hemos visto, ;por qué
son seis las edades del hombre? De nuevo la correspondencia hombre-
mundo cumple su papel y posibilita la relacion macrocosmos-micro-
COSMos.

Todas estas correspondencias macro-microcdésmicas hacen, por lo
tanto, de ambos un todo de armonia y perfeccién en cuanto:

“de la misma manera que la razon de la armonia se ‘origina en el mundo por
la volubilidad de los circulos, asi ocurre en el microcosmos, en el que esta
armonia es tan necesaria que no se puede imaginar un hombre que carezca
de ella” (L. 111, C. XXIII, N. 2).

Relacion de armonia que también debe traducirse en las cosas pe-
quenas. Estas, como microorganismos, deben realizar el orden de lo
grande, en ellas debe aparecer el orden macrocésmico. Es lo que debe
ocurrir en las cosas domésticas y familiares. A esto nos ayuda la llamada
filosofia actual dispensiva, “por la cual se dispone sabiamente el orden
de las cosas domésticas™ (L. II, C. XXIV, N. 16): si el hombre es micro-
cosmos, la familia, macrocosmos frente al hombre microcosmos, es mi-
crocosmos frente al macrocosmos y como este debe ser orden y armo-
nia.

Para concluir, debemos recordar que la relacion es bivalente: si el
hombre es un “mundo menor” el mundo es un “hombre mayor”. Es
la antropomorfizacion del cosmos. En esta 6ptica debemos, por lo mis-
mo, entender las expresiones isidorianas de cabeza, rostro, faz. . . del
mundo (L. III, C. XXX; C. XLI), su afirmacion, siguiendo a Varrén,
de que los elementos son animados (L. XIII, C. I, N. 2) pues siempre
estdn en movimiento (/bid., N. 1), su explicacién de determinadas en-
fermedades, como la peste o pestilencia o inguina o lues, transmitidas
por potestades aéreas a través del aire (L. IV, C. VI, N. 17-19), su ex-
plicacion etimologica de mane, mafiana, ¢ Manibus, los manes o dioses
que moran entre la luna y la tierra (L. V, C XXX, N. 14) (57) y su re-

(57) Indiscutiblemente en estas ideas resuena la concepcion platénica de El Timeo del cos-
mos como animal viviente, concepcion muy presente en el pensamiento medieval, sobre todo
del Siglo V al Siglo XII y sus comienzos, ;Conoci6 Isidoro EI Timeo? Si bien en Las Etimolo-
glas no aparece citado ni una vez, las ideas que han motivado esta nota, de corte inspirado en
El Timeo, nos permiten decir que si. Al fin y al cabo, en el Siglo IV El Timeo fue traducido por
Calcidio y en el Siglo V comentado por Marciano Capella. Ademds de los comentarios de Ma-
crobio, finales del Siglo IV,
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ferencia a los rios como las venas del cosmos (L. XIII, C. XX, N. 1 y 4).

2. La Jerarquia cosmica.

Asi como el orden y la armonia cOsmicas se deben a su jerarquia:
cosas inanimadas-vegetales-animales-hombre-creaturas espirituales-Dios,
el orden y la armonia en otros &mbitos y por correspondencia con el
cosmos, se da por jerarquia: es la primacia de la Teologia sobre las
demads disciplinas (L. III, C. LXXI, N. 41). Es la primacia del Cristia-
nismo sobre todo lo demds, Por algo, en la interpretacion que hace
Isidoro de la Vulgata de-S. Jeronimo, concluye: “y es el mds veraz,
teniendo en cuenta que era un intérprete cristiano™ (L. VI, C. IV,
N. 5). Es la primacia de las cosas del cielo sobre las de la tierra (L. VI,
C. XIX, N. 64). Es la jerarquia angélica con sus nueve Ordenes y oficios,
oficios significados en sus nombres (L. VII, C. V): dngel o anuncio
(N. 5), arcangel o principe de los nuncios (N. 6), virtudes o milagros
y prodigios en el mundo (N. 17), potestades, que dominan los pode-
res contrarios (N. 18), principados, que presiden la multitud de los
angeles (N. 19), dominaciones, que dominan los ejércitos angélicos
por encima de virtudes y principados (N. 20), tronos o asientos (N, 21),
querubines o plenitud de ciencias (N. 22) (58), serafin o ardiente
(N. 24). Es el orden jerarquico de los clérigos: ostiario, salmista, lec-
tor, exorcista, acélito, subdidcono, didcono, presbitero y obispo (L. VII,
C. XII, N. 3). En su culmen, los obispos, Gnicos que pueden signar la
frente con el crisma y dar el Espiritu Santo (/bid., N. 21). Es el orden
tetrdctico de los obispos: patriarca, arzobispo, metropolitano y obispo
(Ibid., N. 4). Es la jerarquia de los elementos: en su cima el fuego.
Es tal la primacia del fuego que, sin él no se lleva a cabo ninguna co-
sa: vidrio, plata, plomo, minio, colores, medicinas, son obra suya. Con
¢l se extrae el cobre de la piedra, se doma el hierro, se purifica el oro,
quema la piedra, forma el cemento y liga las paredes, blanquea las
piedras negras, obscurece la madera blanca, los carbones de ascua fil-
gida los vuelve negros, los lenos duros los vuelve fragiles, lo corrupti-
ble incorruptible, separa lo unido, une lo separado, ablanda lo duro, en-
durece lo blando, quema y cura, ataca la pestilencia debida a la obscu-
ridad del sol. . . (L. XIX, C. VI). Es la razon por la cual algunos filoso-
fos dicen que el fuego lo engendra todo, “lo cual es verdad ya que sin
calor no nace nada™ (L. XX, C. X, N. 1) (59). Y a pesar de que en otras
partes nos dice Isidoro que de él nada se puede engendrar, como ele-
mento inviolable que es, como cuando nos explica su etimologia, asi
dicho porque de €l nihil gigni, nada se puede engendrar (L. XIX, C. VI,
N. 5), o cuando nos habla de la tierra en su nombre de Vesta, como fue-
go, el fuego de sus entranas, virgen, que nada engendra, como las Ves-

(58) Fortaleza de los dngeles nos dird en el L. XIV, C. 1L, N. 4.
(59) Traduccidn personal,
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tales, virgenes, a ella dedicadas (L. VIII, C. XI, N. 67-68), elemento
inviolable, que consume todo lo que arrebata, sigue, por lo mismo,
siendo primario. Es la jerarquia en determinado tipo de animales.
Como los caballos, estructurados jerdrquicamente en tres clases, a cada
una de las cuales, por su misma posicion, corresponden oficios mds
nobles: de casta, aptos para la guerra y la carga. Vulgares y gregarios,
aptos para tirar de carros y no para montarlos. Y los bigéneres o hi-
bridos, como el mulo, nacidos de la mezcla de géneros diversos (L. XII,
C. I, N. 56). Es la primacia y excelencia de la vista entre los sentidos en
cuanto es mds vivaz, excelente y veloz que los demds. Por algo estd
mds cerca del cerebro de donde salen los otros sentidos, por algo lla-
mamos ver a cosas que pertenecen a otros sentidos, como cuando deci-
mos “mira como suena’, “mira como sabe” (L. XI, C.’I, N. 21). Esta
excelencia y primacia de la vista explica el por qué se percibe antes el
reldmpago que el trueno, a pesar de que primero es el trueno que el re-
lampago. Son las palabras de Isidoro:
“Al trueno acompafia el reldimpago, pero este se ve mds pronto porque es cla-
ro y aquel llega a los ordos mds tardiamente. La luz que aparece antes que el
trueno se llama relampago, y, como ya hemos dicho, se ve antes, porque la
luz es clara y el trueno llega mds tarde a los ofdos” (L. XIII, C. VIII, N. 2).

Es la jerarquia en la organizaciéon juridica del territorio: primacra
de la ciudad (civitas) frente a las colonias, municipios, aldeas, castillos
y pagos. De ahi su dignidad juridica: s6lo en ella pueden tratarse las
causas liberales y mds famosas y las que proceden directamente del prin-
cipe (L. XV, C. II, N. 8-12). Es la jerarquia en la medida de las cosas,
entendiendo por medida todo lo que se determina por peso, capacidad,
longitud, altura, anchura y dnimo. Asi, segin las cosas y su medida, te-
nemos esta division jerdrquica: el orbe se divide en partes; las partes en
provincias, las provincias en regiones; las regiones en lugares; los lugares
en territorios; los territorios en campos; los campos en centurias; las
centurias en yugadas; las yugadas en climas; los climas en actos, pérti-
gas, pasos, grados, codos, piés, palmos, onzas y dedos. Y ante este orden
jerdrquico maravilloso sélo cabe exclamar, como el mismo Isidoro:
“tanta era la habilidad de aquellos hombres™ (L. XV, C. XV, N. 1). Es
el orden jerdrquico de las piedras, que van desde las piedras vulgares
(como el silex o pedernal, el cdlculo, el cos o piedra de amolar, la pie-
dra pomez, el yeso, la cal viva, la arena, etc. . .: L. XVI, C. III), primer
nivel, pasando por las piedras insignes (el magnes o piedra magnética,
el gagates o azabache, asbestos, pyrites, hematita, amianto, etc. . .
L. XVI, C. 1V, casi cuarenta especies), segundo nivel, hasta las piedras
preciosas o gemas, no sin razéon llamadas asi porque son caras o porque
se distinguen de las viles o porque son raras, ya que todo lo raro es gran-
de y precioso, como las palabras del Senor a Israel, preciosas en tanto
que raras para este pueblo, tercer nivel (L. XVI, C. VI), dentro de las
cuales ocupa el primer lugar, el principado, la margarita, luego la perla

miha e



La Semejanza en las Etimologias 97

unién y luego la esmeralda, la reina de las gemas verdes (L. XVI, C. VII,
N. 1). Y dentro de las gemas blancas, cuya reina es la margarita, reina
de reinas de todas las gemas, segiin dijimos, la segunda en importancia y
belleza, es la Paederos, cuya hermosura es prototipo de la belleza
(L. XVI, C. X, N. 2). Asi como en las,gemas igneas, la principal de to-
das es el carbunclo (L. XVI, C. XIV, N. 1). Es la jerarquia en las opera-
ciones bélicas que nos permite distinguirlas unas de otras: bellum es
todo el conjunto, como la guerra plnica. Pugnae son partes de la guerra,
v. gr., las batallas de Cannas y Trevi. Proelia son choques en la pugna o
batalla. Por eso, bellum, guerra, ¢s total, pugna o batalla es cosa de un
dia y proelia o choques son partes de la batalla ?L. XVIILI, C. I, N. 8).
Una cosa son las cosas dotadas de razoén, otras las que no la poseen.
De alli que, por la razon, tenga ¢l hombre el poder de inventar cosas,
por lo cual estd por encima de inanimados y animados vegetales y bru-
tos. Es su logos, su definicion como animal racional, de que hablaremos
en ¢l paragrafo dedicado a la semejanza en la diferencia. Por algo dird
Isidoro: “. .. sin la inteligencia no se puede hacer nada’™ (L. VIII, C, XI,
N. 71). Por algo Minerva, diosa del arte y de la razdn, nacio de la cabeza
de Jupiter, “ya que el poder del sabio que inventa las cosas estd en su
cabeza’ (/bid.., N. 72). Y, en fin, en el culmen de la jerarquia cosmica.
como su piedra angular y razon de ser, estd Dios, no sin razon llamado
Adonai, ello cs, Seior, ya que domina a toda creatura y todo lo creado
le sirve (L. VII, C. I, N. 14), Sabaoth, ello ¢s, de los ejéreitos o virtudes
pues todas las potestades del mundo superior, dngeles, arcangeles, prin-
cipados, potestades, todos los érdenes de la milicia celestial (si se habla
de mundo superior es porque hay uno inferior), estin bajo El y someti-
das a su dominio (/bid.. N. 7-8), Sadduai, cllo es, Omnipotente, en tanto
de El es todo cuanto existe (/bid., N. 17-18). En una palabra, es la Na-
turaleza pues por El fueron creadas y existen todas las cosas (L. XI,
C. 1, N. 1), Naturaleza que, al crear, asigna a cada cosa sus usos y hace
que nada en la vida se haga antinaturalimente, contra la naturaleza
(L. II, C. XXIV. N. 12), es decir, que cada cosa ocupe su lugar en la
armonfa cosmica.

3. Semejanza en la Diferencia (%)

Inevitablemente, jerarquizar, segiin lo hemos visto, ¢s establecer se-
mejanzas y diferencias entre lo que se jerarquiza. Es lo que podemos
desprender de lo dicho en la jerarquia cosmica. Semejanzas y diferen-
cias que, en nuestro contexto, apuntan a todos los estratos y planos,
reales y conceptuales, de la totalidad cosmica. Explicar la realidad, por

* o s a g o - S ,

: ara ). Fontaine es la diferencia la categoria fundamental de las Etimologias, no la

(*) Para J. Font la diferencia la categorfa fund tal de las Etimologias, no 1
semejanza. Sin embargo, debemos recordar que la semejanza sin la diferencia no se entiende.
De ahi la analogia como una semejanza en la diferencia.
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consiguiente, es asemejar diferenciando o diferenciar asemejando. Va-
yamos pues a Las Etimologias y veamos como procede Isidoro: las con-
sideraciones en torno a la Isagoge de Porfirio (L. II, C. XXV), funda-
mentalmente lo relativo a la definicién substancial y sus cinco partes:
género, especie, diferencia, propio y accidente, estdn traspasadas por
la semejanza como diferencia entre todas las cosas: a la vez que se ase-
mejan se diferencian. Esta semejanza en la diferencia es lo que permite
definir cada cosa, es lo que fundamenta estas reflexiones en tormo a
las primeras razones de cada cosa expresadas en su definicion. Por la
definicién captamos el “quid™ de la cosa como un conjunto de semejan-
zas en la diferencia. Desde aqui cobra sentido el por qué el hombre, en
su definicion, aparece como: animal, racional, mortal, risible, capaz de
bien y de mal. . . En todo ello hay algo comun con todas las cosas pero
a la vez algo diferente con todas ellas: animal: comun a todos los seres
que tienen vida: género. Hombre: especialidad que le separa de los de-
mds animales: especie. Racional y mortal: en esto difiere de todas las
cosas: por ser racional se distingue de los irracionales mudos, que no tie-
nen razon. Como mortal, de los dngeles que no mueren: es la diferen-
cia. Risible: esta cualidad, fuera del hombre, no la tiene ningin ani-
mal: propio. Capaz de bien y de mal, color en el cuerpo, doctrina en
su espiritu. . .: sufren variacién en el tiempo, es algo comin y a la vez
diferente: accidente. O si se dice: el hombre es un animal racional,
mortal, terreno, bipedo y capaz de reir. Es el juego de la semejanza y
de la diferencia.el que lo permite: animal: es su naturaleza, su género.
Como esto es muy amplio se agrega la especie: terreno, con lo que
quedan excluidos los animales que son del aire y del agua. Mas, para
diferenciarlo de los demds animales que tienen muchos pies, se pone
bipedo. Y racional para diferenciarlo de aquellos que no tienen ra-
zon (60), Y mortal porque no es dngel. Es la conclusion a que llega
Isidoro: *. . . en toda definicibn substancial en tanto debemos usar las
especies y las diferencias en cuanto separadas todas aquellas cosas que
pueden ser comunes, se llegue a lo que se tiene como propio™ (L. II,
C. XXV, N. 8).

Ideas que vuelven a aparecer en el C. XXIX del mismo libro II al
ocuparse de las definiciones. Definir aqui es también un asemejar desde
la diferencia o un diferenciar desde la semejanza. Por algo se nos dird
que: “la definicidn. . . es, pues, una oracion breve, que determina la na-
turaleza de la cosa, separindola de lo que es comun a otra” (N. 1). Y
de nuevo el ejemplo del hombre como: animal racional, mortal, capaz
de risa y de disciplina, sirve, como lo analizamos antes, para ver este

(60) En el L. 11L, C. IV, N. 4, nos dira Isidoro: “por el niimero, pues, nos instruimos para no
ser enganados: quita el nimero a las cosas y todas ellas perecen; quita al tiempo el coémputo y
todo queda envuelto en la ciega ignorancia; ni puede ser diferenciado el hombre de los demas
animales, que desconocen la nocion de calculo™,
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juego de la semejanza y de la diferencia: “porque esta definicion, que
viene por la especie y las diferencias, llega a lo que es propio, y deter-
mina plenfsimamente qué cosa sea el hombre” (N. 2). O sea, por lo
comiin y lo no comiin llegamos a lo que el hombre es.

Este juego de la semejanza y de la diferencia permite, asi mismo, la
division de las definiciones: todas son semejantes en que definen pero
diferentes en el modo como definen. Son las quince especies de defini-
cion (L. 11, C. XXIX), que definen pero de modo diverso.

Las categorias o predicamentos coinciden en que encierran todas las
significaciones que se pueden decir de una cosa. Pero no de la misma
manera. De ahi sus maneras o instrumentos: Equivoca, cuando uno es
el nombre de muchas cosas pero no su definicion, como leén dicho de
animal, de la pintura o de la constelacion. Univoca, cuando tanto el
nombre como la definicién convienen a dos o mds cosas, como vesti-
dura, que se puede decir de abrigo y tunica. Denominativa o derivati-
va, cuando el nombre se deriva de otro con una pequeiia diferencia, co-
mo bueno de bondad y malo de maldad (L. II, C. XXVI, N. 1-4).

La sustancia y el accidente coinciden en el sujeto: todas dos dicen
relacion a un sujeto: “se llaman categorias, porque no pueden ser co-
nocidas mds que en los sujetos” (L. II, C. XXVI, N. 14). Pero se dife-
rencian o porque son del sujeto, substancia, géneros y especies o porque
estan en el sujeto, accidentes (L. II, C. XXVI, N. 13). Y entre estos hay
diferencias y semejanzas. Semejanza: estdn en el sujeto. Diferencia:
Intra usiam: cantidad, cualidad y sitio. Extra usiam: lugar, tiempo, hd-
bito. Intra y extra usiam: relacion, acciéon y pasion (L. II, C. XXVI,
N. 13). En esta Optica, etimologicamente dird Isidoro, que usia es pro-
piamente la substancia porque subsiste por si, porque estd sosteniendo
los accidentes (L. II, C. XXVI, N. 11), porque es aquello que ni se pre-
dica del sujeto ni esta en el sujeto (L. I1, C. XXVI, N. 6) y accidentes,
aquello que estd en lo que subsiste por si (L. 11, C. XXVI, N. 12), aque-
llo que sobreviene a la substancia (L. II, C. XXVI, N: 13).

(Por qué los cuatro géneros opuestos? ;Por qué no todos los opues-
tos son contrarios, aun cuando todos los contrarios sean opuestos el
uno al otro? Si leemos detalladamente el C. XXXI del L. II veremos
que es la semejanza y diferencia entre las cosas que se oponen lo que
posibilita esta division: por semejanza y diferencia se relacionan. Asi:
blanco y negro: semejanza: cualidades. Diferencia: color distinto. Ini-
quiedad y justicia: semejanza: acciones éticas. Diferencia: vicio-virtud.
Y por semejanza y diferencia es posible o no pensar que en cada género
de opuestos haya un término medio: moreno frente a blanco y negro;
mediano frente a grande y pequeno; cecuciente frente a vista y ciego.

La aritmética, geometria y musica son semejantes pero a la vez di-
ferentes. Semejantes como matemadtica, como ciencias de la cantidad
abstracta. Pero diferentes en cuanto la aritmética estudia la cantidad
numerable en si misma, la musica estudia los niimeros en relacion con
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los sonidos, la geometria estudia la magnitud y las formas (L. III,
Prefacio).

Los nameros son semejantes y diferentes a la vez: todos coinciden
en ser nameros, “multitud constituida por unidades” (L. IIl, C. III,
N. 1), pero se diferencian en que: *“. . . cada namero estd determinado
de tal modo por sus propiedades que ningin otro numero puede ser
igual a é1”” (L. I1I, C. IX, N. 2).

La ley antigua y la ley evangélica se asemejan y diferencian: por
semejanza se repiten pero por diferencia se distinguen en cuanto la ley
evangélica contiene la ley antigua, la repite y no obstante ello es total-
mente nueva. A pesar de ser su repeticion es toda novedad (L. VI,
C.II,N. 7).

Dios y las creaturas son pero no de la misma manera. Frente a Dios,
El que es, las cosas son como si no fueran. En Dios el ser es, no fue, ni
habrd sido. En las creaturas es, fue y serd. El es el Ser, las creaturas,
comparadas con su esencia, son un no ser (L. VII, C. I, N. 10-13). Por
algo Dios es “El que es”, como nos dice el Exodo, 3, 14. Por algo, co-
mo inmortal, incorruptible, inconmutable, eterno, se antepone a toda
creatura (L. VII, C. I, N. 18). Pues toda creatura es mortal, corruptible,
conmutable y temporal (L. VII, C. I, N. 19-22). El invisible ¢ impasi-
ble, no asi las creaturas (/bid., N. 23-24). Por algo se le ha de buscar,
“no con los 0jos, sino con el corazon” (Ibid ., N. 23). Y cuando se di-
ce de El que se llena de ira, de celo, de dolor, etc. . ., es s6lo un modo
de hablar: “se ha de entender segin el modo de hablar de los hombres;
pues en Dios no hay perturbacion alguna, sino paz suma” (/bid., N. 25).
El simple, la crreatura compuesta. Por eso no tiene accidentes (Ibid.,
N. 26-27). Es ¢l sumo bien, el ser incorpodreo, el ser inmenso, ¢l perfec-
to, el creador, el uno (/bid., No. 28-33). No asi la creatura.

Mas, esta semejanza en la diferencia vale no s6lo para la esencia de
Dios sino para nuestro modo de hablar de El: cuando le aplicamos a
Dios vocablos de nuestro uso, ya de nuestros miembros (el ojo de Dios,
¢l oido de Dios. . .), ya de nuestras acciones (Dios anda, recuerda, ol-
vida. . .), ya de cosas inferiores, ya de accidentes (sitio, habito, lugar,
tiempo), ya de otras cosas (¢l rostro de Dios. . .), estas cosas no se dicen
propiamente de Dios sino traslativamente, por semejanza, por figura,
porque nada de esto pertenece propiamente.al ser de Dios, es un modo
humano de expresarse (/bid., N. 35-40; C. VIII, N. 39). O sea, al hablar
de Dios hablamos desde la semejanza en lo que hemos llamado la ana-
logia: semejanza y diferencia. Esto nos quiere decir que el lenguaje
humano aplicado a Dios no se corresponde con su objeto. Si el lenguaje,
en su esencia, es una adecuacion palabra-cosa como correspondencia
palabra-cosa que es, tal como hemos explicado. en Dios y el lenguaje
sobre Dios, esta adecuacion y correspondencia no se da. Ll objeto su-
pera la palabra, en el lenguaje, en cambio, la palabra supera el objeto
pues es su conocimiento pleno.
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Hombre y animal, en altimo lugar, son animales pero diferentes.
A pesar de nuestra animalidad comin con ellos, en la que en muchas
cosas materiales nos superan, como en la vivacidad de sus sentidos
(L. XII, C. IV, N. 42), nosotros somos racionales. Ya vimos como la
definicion substancial de hombre es animal racional. La prueba de ello
la ve Isidoro precisamente en el lenguaje. Una reflexion le lleva a esta
conclusion. El loro y la urraca imitan nuestras voces y palabras. Si no
los vemos pensamos que son hombres, Hasta el punto que el loro sabe
saludar (dice have). aprende y retiene palabras y la urraca habla poe-
ticae, poéticamente. De ahf su nombre de picae. Pero en esta semejanza
captamos la diferencia pues son sonidos articulados que no pueden for-
mar una oracion, verdadero espacio del lenguaje y de las palabras huma-
nas (L. XII, C. VII, N. 24 y 26). Con razon linglifsticamente llamamos
pecus, ganado a todos los que carecen de lenguaje y rostro humano
(L. XII, C. I, N. 5). E incluso, a pesar de nuestra comunidad amimal, ¢n
esta también nos distinguimos. Nuestras plantas, ¢ planitie, no son re-
dondas como en los cuadripedos sino planas y alargadas. De este modo,
como bipedos, nos tenemos de pié (L. XI, C. I. N. 113). Nosotros tene-
mos hombros, espaldas, wumeri, los animales lomos, armi (L. XI, C. 1,
N. 62). Mientras los animales descansan sobre el vientre o de costado,
nosotros lo hacemos sobre la espalda, justamente llamada terga, in terra,
nombre que solo se le da abusivamente a los brutos (L. XI, C. I, N, 92).

D. Simpatia y Antipatia (Sympathia-Antipathia).

Como dijimos en el capitulo dedicado a las cuatro figuras de la sc-
mejanza, la simpatia es ¢l principio de la movilidad, cs aquella poten-
cia que asimila e identifica las cosas, pero, a la vez, por la antipatfa,
las conserva en su individualidad y equilibrio. Por este principio de mo-
vilidad las cosas pueden mezclarse, atraerse y transformarse unas en
otras. Pcro, ;por qué? Porque los cuatro elementos, origen de todas
las cosas, que estan todos en todo, entre si ticnen “cierta unién y con-
cordia de sociedad”. “estdn unidos entre si por su misma naturaleza’,
que entre cllos mismos, por esta comunidad, por esta asimilacion y
union de naturaleza, pueden transformarse los unos en otros. De ahi
que el fuego se transforme en aire, ¢l aire en agua, ¢l agua cn tierra, la
tierra en agua, ¢l agua en aire y ¢l aire en fuego. Y esto sucede tanto
si ¢l fucgo se origina en la tierra como si la tierra tuviera su origen en
¢l fuego. Es lo que significamos con ¢l nombre gricgo de stoijeia: la
asimilacion, la atraccion, la simpatia entre los ¢lementos, su capacidad
de mezclarse, de entrar en composicion mutura. 'Y por la cual todos
estan en todo y se transforman unos en otros y con cllo surgen, como
de su materia prima, todas las cosas, convirtiéndose asi los elementos



102 Gonzalo Soto Posada

en esa “‘selva’” y “‘materia” (61) que, como informe, por su mezcla y
simpatia forma todo. Es el tema del C. III del L. XIII, dedicado a los
elementos y de donde hemos tomado las ideas anteriores y las partes
entre comillas.

Pero a pesar de esta unioén y concordia de sociedad que los trans-
forma, por la movilidad como simpatia, unos en otros, cada uno, por
la antipatia, conserva su individualidad. No obstante que todos los
elementos estdn en todas las cosas, cada uno recibe el nombre de aquel
que tiene en mayor cantidad (L. XIII, C. III, N. 3). Del mismo modo
el fuego y el agua son siempre enemigos (L. XVI, C. II, N. 3). Tanto lo
son que en los juegos gladiatorios, reciarios y secutores eran enemigos:
el reciario estaba consagrado a Neptuno, dios del agua y el secutor a
Vulcano, dios del fuego. Y como los dos elementos son entre si enemi-
gos, los dos gladiadores lo mismo: debian perseguirse a muerte
(L. XVIIIL, C.LIV y LV). O son contrarios como ocurre en ¢l sol, cuya
naturaleza es de fuego pero recibe el alimento del agua, como elemento
contrario. Es la razén por la cual lo vemos muchas veces hiimedo y llu-
vioso (L. 1II, C. XLIX).

Todo esto hace que el mundo sea Illamado mundus, siempre in
motu, sin reposo en sus elementos (L. XI11I, C. I, N. 1), los cuales, como
opinaba Varrdn, son animados puesto que se mueven por si mismos
constantemente (L. XIII, C. [, N. 2).

Ahora bien, que de los elementos, por movilidad como simpatia y
atraccion, surgen todas las cosas, nos lo indican las transformaciones
del aire: movido hace el viento. movido con mds violencia ¢l fuego y los
truenos, condensado las nubes, mds condensado la lluvia, congelando las
nubes la nieve, mds congelado ¢l granizo, extendido es sereno. Por algo
la nube es aire denso y la nube enrarecida es aire libre (L. XIII, C. VII,
N. 1) y la calina es sombra formada por la densidad del aire y su calor
(L. XIII, C. X, N. 11), O la produccién del rayo, engendrado en el cho-
que de las nubes, dél viento y del fuego (L. XIII, C. IX, N. 1-2): O las
Huvias, que vienen del hdlito de la tierra y del mar, que subiendo, ca-
lentadas por el sol y comprimidas por el viento, caen sobre la tierra co-
mo rio destilado (L. XIII, C. X, N. 2). Rio destilado que en forma de
imbres, embriaga la tierra y la hace germinar. Asi, del calor y de la luvia
nacen la tierra y la vida (L. XIII, C. X, N. 4). O los efectos del agua, que
suaviza ¢l ciclo, fecunda la tierra, se incorpora al-aire con sus c¢vapora-

(61) Iista idea de los elementos como materia de todas las cosas podemos detallarla mucho
mas con lo que Isidoro entiende por materia: los elementos de los cuales se hace determinada
cosd, como si dijéramos mater, madre de las cosas que vemos que son hechas (L. XIX, C. XIX,
N. 4). En este sentido, los cuatro elementos son la materia, ello es, la madre de todas las cosas.
Listo nos permite y con fundamento, glosar esta idea de Isidoro sobre los elementos como
“materia-madre’ con estas palabras de Castelldn, 14 (1969) 10: “La materia ¢s alli (en la
concepcidon mégico-religiosa) pura feminidad v funciona como una inmensa vagina que pucde
ser fecundada por principios superiores de racionalidad e inteligibilidad, capaz de recibir y
alimentar a las semillas de todas las cosas”. Il texto esta tomado de AHAM.
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ciones, sube a lo mas alto, se apodera del cielo (L. XIII, C. XII, N. 3).

O de las aguas que estdn sobre el cielo: llevan consigo engendros de pe-
ces, caidas sobre la tierra son causa de todo lo que nace: frutos de la tie-
rra, arboles, plantas, hierbas. . ., lavan las manchas incluso los pecados y
calman la sed de todos los animales (L. XIII, C. XII, N. 4). O del ciclo
vital del mar que, a pesar de recibir todas las aguas, no sufre aumento:
por el juego de movilidad entre lo salado y lo dulce, por la atraccion
que las nubes hacen del agua, porque el viento lo deseca o el sol lo eva-
pora o porque por canales ocultos de la tierra, ¢l mar alimenta con sus
aguas las fuentes y rios que caen a ¢l: lo que es punto de llegada vuelve
a ser punto de partida (L. XIII, C. XIV, N. 3). Por algo, “todas las aguas
vuelven de nuevo, por venas ocultas, al abismo madre” (L. XIII, C. XX,
N. 1). Por algo, todas las aberturas de la tierra proceden o de los movi-
mientos de las aguas interiores o de los truenos muy grandes o de vien-
tos que salen de sus concavidades (L. XTIV, C. [, N. 3). Por algo la ticrra
ticne respiraderos, spiracula, por los cuales respira y vomita sus olores
y espiritus fétidos (L. XIV, C. IX, N. 2).

Asi mismo, por la simpatia, como principio de movimicento. cada
cosa ocupa su lugar natural: los cuerpos pesados son atraidos y caen a
los lugares inferiores y los cuerpos ligeros a los lugares superiores. Por
algo, hay un orden de peso en los cuerpos, segiin el cual, los mis pesa-
dos ocupan los lugares inferiores. Como sucede en ¢l orden del espiritu,
donde los mis pesados, cllo es, los pecadores, van a los lugares inferiores
y tristes, lugar de penas y tormentos (L. XIV, C. IX, N. 10). Por algo el
éter, lugar de las estrellas, es aquel fuego separado de todo ¢l mundo en
sus regiones altas (L. XIII, C. V, N. 1). De ahi su esplendor.

Simpatia y movilidad que explica la virtud del magnes, de la picdra
magnética: por simpatia como principio de movilidad, ella atrae, por su
fuerza de atraccion, el hierro. Por algo c¢l vulgo la lama hierro vivo
(L. XVI, C. IV, N. 1). De ahi que Isidoro nos diga: “‘¢s mucha la armo-
nia y concordia que existe entre el hierro y la piedra magndética, pues
solamente ¢l hierro recibe y conserva largo tiempo esta virtud de la pic-
dra” (L. XVI, C. XXI, N. 4). O ¢l hicrro, por antipatia, ¢s rechazado,
como sucede con la piedra magnética de Etiopia que repudia y rechaza
todo hierro (L. XVI, C. IV, N. 2). O de la gema sagda, cuya fuerza de
adhesion es tanta que pegada en la quilla de las naves, hay que raer su
madera para quitarla (L. XVI, C. VII, N, 13). O del dmbar que, apre-
tado en la mano y calentado, atrae hojas. pajas y las orillas de los ves-
tidos. Por lo que le laman también harpaga (L. XVI, C. VIII, N, 7).
Propiedad que también tiene el lincurio para las hojas secas. “por su
espiritu® atrac las hojas circundantes (L. XVI1, C. VIII. N. 8). O de la
piedra fgnea lyvchuis que, calentada al sol o apretada con los dedos,
arrastra consigo pajas y tiras de papel (L. XVI, C. XIV. N. 4). O de,
en fin, la gema aurca chryvsocolla, cuyo poder magnético atrae ¢l oro,
lo cual le da su nombre (L. XVI. C. XV N, 7).





