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Desde el Siglo de las Luces, la alquimia ha sido conside- 
rada como precursora de la quimica moderna y, por tanto, 
casi todos los investigadores que se han ocupado de ella se 
han limitado a buscar en sus escritos el punto de arranque 
de los posteriores descubrimientos de la Quimica. Este en- 
foque unilateral ha permitido, por lo menos, sacar a la luz 
un cihnulo de antiguas practicas artesanas para la prepara- 
cion de metales, colorantes y vidrio, escogidas de entre unos 
procesos aparentemente absurdos que, sin embargo, desem- 
penaban el papel mas importante en la alquimia propiamen- 
te dicha. El que tal legado fuera en realidad copiosa hacia 
mas inexplicable aun aquel tenaz apego de los alquimistas 
a las formulas de su emagisterio~ que, desde el punto de 
vista quimico, eran del todo insensatas. La bita explicacion 
consistia en suponer que el irresistible deseo de obtener oro 
ha tentado una y otra vez a los hombres a creer en formulas 
fantasticas que, si bien se mira, no son sino la aplicacion 
practica de la antigua filosofia natural, entreverada de SU- 

persticiones; algo asi como si se hubiera tratado de infundir 
en el cuerpo la •ámateria primar> aristotelica de todas las 
cosas mediante una combinacion de toscas operaciones ma- 
nuales y magicos conjuros. 

A nadie le parecio inverosimil que, del engano en el error 



y del error en el engano, un •áarte•â semejante pudiera exten- 
derse y prosperar en las mas diversas civilizaciones de Orien- 
te y de Occidente durante cientos e incluso miles de anos. 
Y es que existia el convencimiento de que, hasta unos dos- 
cientos anos atras, la Humanidad habia estado aletargada 
y hasta aquel momento no habia despertado al claro enten- 
dimiento. Como si el entendimiento pudiera experimentar 
una especie de desarrollo biologico. 

Este concepto de la alquimia queda desmentido por el 
caracter unitario del •áarte•â, pues la descripcion que se hace 
de la •áGran Obran en los textos alquimicos de los siglos y 
ambitos culturales mas distintos presenta unos rasgos fun- 
damentales constantes, que no pueden calificarse de empi- 
ricos. La alquimia india tiene la misma esencia que la de 
Occidente, y la china, aunque dentro de un marco espiritual 
completamente distinto, guarda cierta similitud con ambas. 
Si la alquimia fuese pura fantasmagoria, su lenguaje lleva- 
ria el sello de la arbitrariedad y la insensatez; mas, por el 
contrario, tiene todos los rasgos de una autentica tradicion, 
es decir, de una ensenanza organicamente coordinada, aun- 
que en modo alguno esquematica, y unas reglas invariables, 
confirmadas una y otra vez por sus maestros. Por tanto, no 
puede ser una hibridacion ni una especie de casualidad en 
la Historia de la Humanidad, sino que debe de anunciar una 
fe profundamente arraigada en las posibilidades del espiritu 
y del alma. 

A esta conclusion ha llegado tambien la llamada epsico- 
logia profunda,, la cual cree encontrar en las imagenes al- 
quimicas la confirmacion de su tesis del •áinconsciente co- 
lectivo~.' S e g b  esta apreciacion, el alquimista, en su bus- 
queda quimerica, expone ante si mismo, en imagenes, el 

1 Vease Herbert Silberer, Probleme der MysHk un ihre Symbolik, Viena, 1914: 
C .  G. Jung, eychologie und Alchemie, Zurich, 1944 y 1952, y Mysterium Con- 
iunctionis, Zurich, 1955 y 1957. 
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insospechado contenido de su alma realizando de esta for- 
ma, sin proponerselo, una especie de reconciliacion entre 
su vision superficial e individual y la fuerza amorfa, que 
pugna por configurarse, del •áinconsciente  colectivo^. Esta 
reconciliacion determina, a su juicio, una experiencia de 
gran riqueza interior, impregnada de un aire intemporal 
que, al sublimar y transmutar los valores de la obra alqui- 
mica externa, sustituye al apetecido magisterio. Tambien 
esta opinion se funda en la suposicion de que e1 alquimista 
buscaba, ante todo, fabricar oro, es decir, estaba dominado 
por un delirio y, por tanto, pensaba y actuaba como un 
iluso. Esta explicacion es un tanto capciosa, ya que, en cierto 
aspecto, se acerca a la verdad, mientras que en otros se 
aleja de ella mas que ninguna otra. No cabe duda de que 
el motivo espiritual de la obra alquimica es, en principio, 
mas o menos inconsciente, y parece estar escondido en lo 
mas recondito del alma. Pero este recato no puede en modo 
alguno equipararse al caos del llamado •áinconsciente colec- 
tivo~, al menos por lo que respecta al aparente significado 
de este concepto elastico: el emanantial, del alquimista no 
brota de ignotas regiones del alma, sino, mas bien, del 
mismo terreno que el espiritu, y si su origen esta oculto, no 
es porque se halle por debajo del conocimiento racional, sino 
porque se encuentra por encima de el. 

La citada tesis psicologica se desmorona en cuanto se 
observa que los verdaderos alquimistas no eran esclavos 
del afan de fabricar oro ni perseguian sus fines como sonam- 
bulos ni mediante pasivas c<proyeccionesa de ignoradas facul- 
tades del alma, sino que seguian un metodo perfectamente 
logico cuya alegoria met:rlurgica -por el arte de convertir 
los metales corrientes en oro y plata-, si bien ha confun- 
dido a muchos profanos, resulta en si del todo razonable, 
mas a&, verdaderamente profunda. 



ORIGENES DE LA ALQUIMIA 
OCCIDENTAL 



A la pregunta de por que en lugares tan distantes entre 
si como el Cercano y el Lejano Oriente ha existido la alqui- 
mia desde hace miles de anos -al menos, desde la mitad 
del ultimo milenio antes de Jesucristo y, probablemente, 
desde los tiempos prehistoricos-, la mayoria de los histo- 
riadores suele responder que los hombres eran asaltados 
una y otra vez por la tentacion de convertir los metales co- 
rrientes en oro y plata para enriquecerse rapidamente, hasta 
que la Quimica empirica del siglo m11 demostro definitiva- 
mente que un metal no puede transformarse en otro. Pero 
la. realidad es muy distinta y, en parte, casi totalmente 
opuesta. 

El oro y la plata eran ya metales sagrados antes de con- 
vertirse en medida del valor de las mercanclas. Eran la r e  
presentacion terrena del Sol y la Luna y, por consiguiente, 
tambien de todas las cualidades espirituales que se atri- 
buian a la celestial pareja. Hasta la Edad Media, el valor 
de ambos metales preciosos se hallaba establecido de acuer- 
do con los periodos de revolucion de uno y otro astros. 
Incluso la forma redonda de las monedas de oro y plata es 
una replica de la de sus celestes modelos. Y la mayor parte 
de las mas antiguas monedas de oro suele llevar grabados 
imagenes o signos alusivos al Sol o a su ciclo anual. Para 
los hombres de los siglos anteriores al Racionalismo, era 



evidente el parentesco entre los metales preciosos y los dos 
grandes astros, y haria falta todo un mundo de ideas y pre- 
juicios informados por la mecanica para privar a este paren- 
tesco de su intima vinculacion y reducirlo a una especie de 
coincidencia estetica. 

No se debe confundir un simbolo con una mera alegoria 
ni ver en el la expresion de un impulso colectivo cualquiera, 
sordo e irracional. El verdadero simbolismo consiste en equi- 
parar cosas que, si bien por razon de tiempo, espacio, cons- 
titucion material y otras circunstancias limitativas, pueden 
ser distintas, tienen una misma propiedad esencial. Se mues- 
tran como trasuntos, manifestaciones o imagenes de la 
misma realidad, independientemente del tiempo y del espa- 
cio. Por tanto, no es del todo correcto decir que el oro 
representa al Sol, y la plata a la Luna; el oro tiene la misma 
esencia que el Sol, y la plata, la misma esencia que la Luna; 
tanto los dos metales preciosos como los dos astros son 
simbolos de dos realidades cosmicas o divinas. l 

Por tanto, la magia del oro deriva de su esencia sagra- 
da, de su perfeccion cualitativa, mientras que su valor ma- 
terial tiene solo una importancia secundaria. Vista la natu- 
raleza sagrada del oro y de la plata, la obtencion de estos 
dos metales debia de ser funcion sacerdotal, del mismo modo 
que la acunacion de monedas de oro y plata fue al principio 
prerrogativa de ciertas teocracias. Es congruente con ello 
el que los usos metalurgicos relacionados con el oro y la 
plata que, desde los tiempos mas remotos, se conservan en 
algunos de los pueblos llamados primitivos, denoten una 
ascendencia sagrada. La manipulacion de los minerales en 

En la obra etnoldgica de E. E. Evans-Pritchard, Nuer Religion, capitulo 
"The Problems of Symbols", Oxford at the Clarendon Press, 1956, se da una 
excelente explicacion de lo que puede entenderse por simbolo. 

Vease Mima Eliade, Forgerons el. Alchimistes, col. "Horno ~apiens'~. Pa- 
ris, 1956. 
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general se considero siempre como una operacion sagrada 
en las civilizaciones llamadas aarcaicasn, que aun no dis- 
tinguian entre las actividades uespirituales n y las •á practicas,, 
es decir, las destinadas a fines puramente materiales, y que 
lo veian todo desde la perspectiva de la unidad intima entre 
el hombre y el cosmos. En general, era prerrogativa de una 
casta sacerdotal que se decia depositaria de poderes divinos 
que la facultaban para ejercer esta actividad, y donde no 
era asf, como en el caso de ciertas tribus africanas que ca- 
recian de tradicion metalurgica, el fundidor o herrero era 
considerado como un intruso en el orden natural, sospecho- 
so de practicar la magia negra. j Lo que para el hombre mo- 
derno es supersticion -y, en parte, subsiste solo como tal- 
constituye en realidad un atisbo de la profunda relacion 
existente entre el orden natural y el espiritual. Que la extrac- 
cion de los minerales de las aentranasn de la Tierra y su 
purificacion violenta por medio del fuego encierra algo in- 
quietante y abre peligrosas posibilidades lo sabe tambien 
el hombre aprimitivon, aun sin las pruebas que nos brinda 
de ello la Edad de los Metales. Para la humanidad •áarcaica,, 
que no separaba artificialmente el espiritu de la materia, 
el advenimiento de la metalurgia no constituyo un mero 
adescubrimienton, sino una arevelacionn, ya que solo un 
mandato divino podia facultar a los hombres para desarro- 
llar semejante actividad. Sin embargo, esta revelacion ha 
tenido desde el principio su lado bueno y su lado terrible ', 
y exige una especial prudencia a los hombres a quienes esti 
destinada: del mismo modo que las manipulaciones del me- 
talista con minerales y fuego encierran cierta violencia, tam- 
bien los influjos espirituales relacionados con este oficio 
debian de ser de indole peligrosa y de doble filo. En espe- 
' Ibfd. 

"No?, revelamos el hierro. En ei hay fuerza maligna y utilidad para los 
hombr es... (Coran, LVII, 25). 



cial la extraccion de los metales preciosos del mineral im- 
puro por medio de disolventes y purificadores como el mer- 
curio y el antimonio y bajo la accion del fuego, habia de 
realizarse frente a la resistencia de las tenebrosas y caoticas 
fuerzas de la naturaleza, de igual forma que la obtencion 
del oro o la plata internos, de pureza y fulgor inmutables, 
exige la derrota de todos los instintos del alma turbios y 
confusos. 

El siguiente pasaje, tomado de la autobiografia de un 
senegales, indica que, en ciertas tribus africanas, la elabora- 
cion del oro ha sido considerada como un arte sagrado 
hasta los tiempos mas recientes: 

a.. .A una senal de mi padre, los dos aprendices acciona- 
ron sendos fuelles de piel de cordero situados en el suelo 
a cada lado de la forja y unidos a ella por tubos de arcilla. 
En la forja se levanto la llama, que se convirtio en una cosa 
viva, en un genio animado e implacable. 

•âMi padre tomo entonces el crisol con sus largas tenazas 
y lo puso sobre la Ilama. 

>De pronto cesaron en la fundicion todos los demas tra- 
bajos; porque mientras se funde y enfria el oro no se pus  
den trabajar cerca de el ni el cobre ni el aluminio, para 
que no caigan en el recipiente particulas de estos metales 
ordinarios. S610 puede seguir trabajandose el acero. Sin 
embargo, incluso los hombres que manipulaban el acero 
acababan su tarea rapidamente o la interrumpian para unir- 
se al corro de aprendices congregados en tomo a la forja ... 

•âA veces, mi padre no tenia espacio suficiente para mo- 
8 Camara Laye, LiEnfant noir, Paris, 1953, 

verse con libertad, y entonces hacia retroceder a los apren- 
dices con un simple gesto de la mano: nunca pronunciaba 
ni una sola palabra en tales momentos, y tampoco los demas 
hablaban; nadie podia hablar, y hasta el bardo callaba; 
solo rompian el silencio el resoplido del fuelle y el leve bur- 
bujear del oro. Pero aunque mi padre no articulaba ni una 
palabra, yo se que interiormente estaba hablando; podia 
verle mover los labios mientras removia el oro o el carbon 
con un palo, palo que habia de cambiar con frecuencia por- 
que ardia facilmente. 

qQue decia? No lo se; con exactitud no lo se, pues nunca 
me comunico ni una sola palabra. Pero podia decir 
sino conjuros? conjuraba a los genios del fuego y del 
oro, del fuego y del viento, el viento que salia por las bocas 
del fuelle, el fuego que habfa nacido del viento y el oro 
que se habia desposado con el fuego? Sin duda los instaba 
a que le prestaran su ayuda y su amistad y a que se unieran 
con armonia; si, llamaba a aquellos genios, pues son de los 
mis importantes, y su presencia era necesaria para la fu- 
sion. 

d,a operacion que se desarrollaba ante mis ojos era solo, 
en apariencia, una simple fundicion de oro; pero era esto 
y algo mas: era un acto de magia que los genios podian auto- 
rizar o impedir. Por esto reinaba aquel silencio en torno a 
mi padre ... 

era prodigioso que en aquellos momentos la culebra 
negra se escondiera siempre debajo de la piel de cordero? 
Porque no siempre estaba alli; no iba todos los dias a visi- 
tar a mi padre; pero jamas faltaba cuando iba a fundirse 
el oro. A mi no me sorprendia. Desde la tarde en que mi 
padre me conto lo del genio de su tribu, me parecio com- 
pletamente natural que la culebra estuviese alli, ya que ella 
conocia el futuro ... 



Antes de trabajar el oro, el obrero tiene que purificarse, 
lavarse de la cabeza a los pies y, mientras dura la operacion, 
abstenerse de toda relacion sexual. .. 

Que existe un oro interior, mejor dicho, que el oro posee 
tanto una realidad externa como una realidad interna, era 
una conclusion perfectamente logica para una mentalidad 
que, de manera espontanea, habia reconocido en el oro y 
en el Sol una misma sustancia. Aqui y solo aqui se encuentra 
la raiz de la alquimia, que, en si, se remonta a los tiempos 
del antiguo Egipto, donde era practicada por los sacerdotes. 
Y es que la tradicion alquimica que se extendio por el Cer- 
cano Oriente y por las tierras de Occidente, y que quizas 
influyo tambien en la alquimia hindu, reconoce como fun- 
dador a Hermes Trismegisto, •áel tres veces grande Hemes•â, 
que no es otro sino el dios del antiguo Egipto, al que los 
griegos llamaron Thot y que regia las artes y ciencias sa- 
gradas, de forma parecida a como lo hacia en el hinduismo 
el dios Ganesha. 

La palabra alquimia deriva de la voz arabe al-kimiya, que, 
a su vez, proviene, al parecer, del egipcio keme y designa la 
atierra negra•â, que puede ser tanto la denominacion del pro- 
pio pais de Egipto, como el simbolo de la materia prima de 
los alquimistas. Tambien podria ser que la expresion deriva- 
ra del griego chyma, que significa •áfundir•â o •áderretir•â. Sea 
como fuere, los apuntes alquimicos mas antiguos que se 
conservan se hicieron sobre papiros egipcios. No demuestra 
nada el hecho de que no poseamos documentos alquimicos 
de la primera civilizacion egipcia, ya que una de las carac- 
teristicas esenciales de todo arte sagrado es la transmision 
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oral; en la mayor parte de los casos, su registro por escrito 
constituye un primer indicio de decadencia, o bien revela 
el temor a que pudiera perderse la transmision oral. Por 
tanto, es del todo natural que el llamado Corpus Hermeti- 
cum, que abarca todos los textos atribuidos a Hermes-Thot, 
haya llegado hasta nosotros en lengua griega y redactado 
en un estilo mas o menos platonico. Sin embargo, tales 
textos recogen esencialmente el autentico legado de una ci- 
vilizacion distinta, y no son en modo alguno invenciones 
griegas arcaizadas, como demuestra su fecundidad espiri- 
tual. 

A nuestro juicio, pertenece tambien al mismo Corpus 
la llamada Tabla Esmeraldina, que pasa por ser una revela- 
cion de Hermes Trismegisto y que, con razon, los alquimistas 
de lengua arabe y latina consideraban como la verdadera 
tabla de la ley de su arte. No hay texto original de la Tabla 
Esmeraldina; hasta nosotros ha llegado solo en versiones 
arabe y latina, al menos por lo que ha podido comprobarse 
hasta la fecha; sin embargo, el contenido da fe de su auten- 
ticidad. 

Habla tambien en favor del origen egipcio de la alqui- 
mia del Cercano Oriente y del Occidente la circunstancia de 
que una serie de operaciones manuales relacionadas con la 
alquimia, y que utiliza el lenguaje simbolico alquimico, se 
representan en grupo y coordinadamente tanto en los textos 
del tardio Egipto como en los formularios medievales, lo 
cual permite observar la procedencia egipcia de ciertos e le  
mentos. Entre estos procesos figuraban, ademas de la mani- 
pulacion de metales y la elaboracion de colorantes, la fabri- 
cacion de piedras preciosas artificiales y de vidrio de color, 
arte que en ningun otro lugar florecio tanto como en Egipto. 
Por otra parte, toda la artesania del antiguo Egipto a base de 
metales y minerales estaba informada por el afan de extraer 



de la materia terrestre sus mas secretas y preciadas esencias, 
motivo espiritual afin al de la alquimia. 

La Alejandria del tardio Egipto fue probablemente el 
crisol en el que, junto a otras ciencias y artes cosmologi- 
cas, adquirio la alquimia la forma en que hoy la conoce 
mos, aunque sin experimentar en ello transformaciones 
esenciales. Entonces, la alquimia debio de apropiarse cier- 
tos motivos de leyendas griegas y asiaticas, lo cual no debe 
considerarse como un proceso arbitrario: la formacion de 
una autentica tradicion se asemeja a la de un cristal que va 
asimilando particdas afines para incorporarselas de acuer- 
do con unas leyes unificadoras. 

A partir de esta epoca pueden observarse dos corrientes 
en la alquimia: una es de calidad eminentemente artesana; 
los simbolos alusivos a una obra interna aparecen aqui como 
algo supeditado a una actividad profesional, solo se men- 
cionan ocasionalmente, y los maestros se limitan a conser- 
varlos. La otra utiliza las operaciones metalurgicas como 
una alegoria, de modo que podemos preguntarnos si llegaban 
a practicarse en realidad. De aqui que muchos hayan pre- 
tendido hacer distinciones entre una alquimia artesana, mas 
antigua, y la llamada alquimia mistica, injertada posterior- 
mente en aquella. Pero, en realidad, se trata de dos aspec- 
tos de una misma tradicion y, de ellos, el que se refiere a la 
alquimia simbolista es, sin duda, el que refleja mas fiel- 
mente el legado aarcaico~. 

Cabe preguntarse como pudo la alquimia, con toda su 
carga de mitologia, ser aceptada por las religiones mono- 
teistas: cristianismo, judaismo e islamismo. La explicacion 
debe buscarse en que las ideas cosmologicas propias de la 
alquimia, que se refieren tanto a la naturaleza externa, me- 
talica o simplemente mineral, como a la naturaleza interna o 
del alma, estaban ligadas de manera organica a la antigua 
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metalurgia, por lo que este fondo espiritual fue aceptado 
simplemente como un conocimiento de la naturaleza (physis) 
en el mas amplio sentido de la palabra, junto con las tec- 
nicas del oficio, de forma semejante a como el cristianismo 
y el islamismo incorporaron a su mundo espiritual el l e  
gado pitagorico que encerraban la musica y la arquitectura. 

Desde el punto de vista cristiano, la alquimia era algo 
asi como un espejo natural de las verdades reveladas:, la 
piedra filosofal que puede convertir los metales ordinarios 
en oro o plata es la representacion de Cristo, y su obtencion 
por medio del •áfuego que no quema•â del azufre y del uagua 
consistente, del mercurio simboliza el nacimiento del Cristo 
Manuel. 

Con su asimilacion a la fe cristiana, la alquimia qued6 
espiritualmente fecundada, mientras que el cristianismo 
avanzb gracias a ella por un camino que, a traves de la 
contemplacion de la naturaleza, podia conducir a la verda- 
dera gnosis. 

Con mayor facilidad aun se adapto el arte hermetico al 
mundo espiritual del Islam. Este estuvo siempre presto a 
reconocer como legado de antiguos profetas cualquier •áarte, 
preislamico que se ofreciera bajo el signo de la sabiduria 
(hikmah). Por ello, en el mundo islamico se equipara a m e  
nudo Hermes Trismegisto con Henoch (IdrZs). 

La doctrina de la aunidad del ser•â (wahdat-al-wudjdd), 
la esoterica interpretacion del credo unitarista islamico, dio 
al hermetismo un nuevo eje o -por decirlo con otras pa- 
labras- restituyo toda su amplitud al primitivo horizonte 
espiritual, liberandolo de la fragosidad del helenismo tardio. 

Con su paulatina incorporacion al mundo espiritual de 
la antiguedad clasica y de la religion semitica, la alquimia 
amplio su acervo de imagenes, que alcanzaron una espec- 
tacular diversificacion. Sin embargo, ciertos rasgos funda- 



mentales caracteristicos de la alquimia en lo que esta tiene 
de uarten, permanecieron constantes a lo largo de los siglos 
y se convirtieron en sus distintivos especificos; entre ellos 
figura en lugar destacado un plan concreto de la obra al- 
quimica, cada una de cuyas fases se designa por medio de 
determinados procesos, no siempri realizados a mano, pero 
plasticamente descritos, asi como por cierto cambio en los 
colores de la amateria•â. 

En el mundo romano-cristiano, la alquimia penetro, pri- 
mero, por Bizancio y, despues, en mucho mayor medida, a 
traves de la Espana musulmana. En el mundo islamico, la 
alquimia habia alcanzado ya su apogeo. DyAbir ibn Hayyan, 
discipulo del sexto iman chiita, Dyafar as-SAdiq, fundo, en 
el siglo VIII despues de Jesucristo, una verdadera escuela, 
que ha dejado centenares de escritos alquimicos. Sin duda 
porque el nombre de DyAbir se habia convertido en el sim- 
bolo de las ensenanzas alquimicas, el autor de la Summa 
Perfectionis, un italiano o catalan del siglo XIII, le dio la 
forma latina de Geber. 

Con la adopcion de la ideologia griega por el Renaci- 
miento, irrumpio en Occidente una nueva ola de alquimia 
bizantina. Durante los siglos XVI y XVII se imprimieron mu- 
chas obras alquimicas que hasta entonces solo habian cir- 
culado en manuscrito y en forma mas o menos secreta, con 
lo cual el estudio de la Hermetica adquirio un gran auge, 
aunque no tardo en entrar en decadencia. 

Se ha dicho a menudo que en el siglo XVII el hermetis- 
mo europeo alcanzo su maximo esplendor. Pero, en realidad, 
su decadencia se habia iniciado ya en el siglo xv, a medida 
que el pensamiento occidental tendia a hacerse mas huma- 
nista y, fundamentalmente, mas racionalista, y le ganaba 
terreno a aquella vision general del mundo espiritual e in- 
tuitiva. Es cierto que al principio, en el umbral de la Edad 

Moderna, los elementos de una autentica gnosis, desplazados 
del ambito teologico por el caracter unilateralmente senti- 
mental de la nueva mistica cristiana, de una parte, y 
por la propension agnostica de la Reforma, de la otra, se re- 
fugiaron en las especulaciones alquimicas. En este movi- 
miento cabe incluir fenomenos tales como las reminiscen- 
cias hermeticas que se observan en Shakespeare, Jakob 
Boehme y Johann Georg Gichtel. 

Mas que la alquimia propiamente dicha, perduro la M e  
dicina derivada de la misma, a la que Paracelso dio el nom- 
bre de .Medicina espagirica~, denominacion derivada de las 
voces griegas axaw y ayaaw,  que corresponden a los termi- 
nos alquimicos solve et coagula. 

En general, la alquimia europea de la epoca posrenacen- 
tista tiene un caracter fragmentario; para ser un arte espi- 
ritual le falta el fondo metafisico. Esto puede decirse de 
sus ultimos exponentes del siglo XVIII, a pesar de que, junto 
a los acarboneross de entonces, algunos hombres eminen- 
tes, como Newton y Goethe, se dedicaron a ella con ahin- 
co.. . y sin exito. 

Este es el momento de senalar que no puede existir una 
alquimia ulibrepensadora~ y hostil a la religion, pues el pri- 
mer requisito de todo arte espiritual es el reconocimiento 
de todo aquello que la condicion humana, en su situacion de 
superioridad y de peligro, precisa para su salvacion. El 
que ya existiera la alquimia antes de la Era cristiana no 
prueba nada; siempre fue la parte organica de un legado 
que, en cierto modo, abarcaba todos los momentos de la 
existencia humana. Pero, puesto que el cristianismo revela 
unas verdades desconocidas en epocas anteriores, la alqui- 
mia se destruiria a si misma si se negara a reconocerlas. Por 
tanto, es un grave error afirmar que la alquimia o la cien- 
cia hermetica es algo asf como una religion autosuficiente e 



incluso, un paganismo disimulado. Semejante criterio en- 
cierra necesariamente el germen del racionalismo y de la 
adoracion del hombre, por lo cual anularia de antemano 
todo esfuerzo encaminado a lograr el magisterio interior. 
Cierto que •áel espiritu sopla donde quiere•â, por lo que no se 
pueden poner exteriormente barreras dogmaticas a su mani- 
festacion; pero no es menos cierto que el espiritu no ilumi- 
nara a quien le niega a el -9 al Espiritu Santo- en cual- 
quiera de sus revelaciones. 

En efecto, la alquimia, que en si no es una religion, n e  
cesita ser confirmada por el mensaje de salvacion o Revela- 
cion dirigido a todos los hombres. Y esta confirmacion con- 
siste en que su propio camino y su obra constituyen el m e  
dio de acceso al eterno significado del mensaje de salvacion. 

No quisieramos extendernos mas acerca de la historia 
de la alquimia, bastante imprecisa de por si, porque, en 
general, un arte esoterico como la alquimia se transmite 
oralmente. Solo pondremos de relieve una cosa: el que mu- 
chos textos alquimicos sean apocrifos o citen a autores que 
no puedan ser situados cronologicamente, no resta en modo 
alguno valor al texto, pues, aparte que la investigacion his- 
torica y la ciencia alquimica son cosas distintas por comple- 
to, estos nombres, como en el caso del latinizado Geber, 
suelen ser, mas que firmas, indicios que senalan una d e  
terminada rama de la transmision. Si un texto hermetico 
es autentico, o sea, si responde a verdades, conocimientos 
y experiencias reales, o si ha sido urdido arbitrariamente, 
es algo que no pueden revelar el estudio filologico ni la com- 
paracion con la Quimica empirica; la piedra de toque es 
la cohesion espiritual de todo el legado en si. 

NATURALEZA Y LENGUAJE 
DE LA ALQUIMIA 



En nuestro libro sobre la naturaleza del arte sagrado1, 
varias veces nos vimos obligados a tomar la alquimia como 
punto de comparacion, y precisamente en todos aquellos 
casos en los que consideramos la creacion artistica no en 
su aspecto externo o estetico, sino en su proceso interno, 
que tiene por objeto una maduracion espiritual, una trans- 
formacion o renacimiento del artista. La alquimia, que sus 
maestros llaman tambien arte e incluso arte regio (ars regia), 
ofrece -con su metafora de la conversion de los metales 
ordinarios en los metales preciosos de plata y oro-, una 
elocuente imagen de este proceso interior. En realidad, la 
alquimia puede ser definida como el arte de las transforma- 
ciones del alma. Con ello no pretendemos negar que la al- 
quimia conozca y realice tambien operaciones metalurgicas, 
como la limpieza y aleacion de metales, con los procesos 
quimicos correspondientes; pero su verdadera obra --de la 
que todas estas manipulaciones no eran sino referencias 
externas, simbolos de orden practico- era la transforma- 
cion del alma. A este respecto, el testimonio de los alqui- 
mistas es unanime. Asi, por ejemplo, en el Libro de los 
siete capitulos, atribuido a Hemes Trismegisto, padre espi- 

Vom Wesen heiliger Kunst in den Weltreligionen, Origo-Verlag, Zurich, 1955. 
y Principes et rnethodes de I'art sacre, Lyon, 1968. 



ritual de la alquimia, se dice: aMirad, os he revelado lo que 
estaba escondido: la obra [alquimica] esta con vosotros y 
en vosotros; y porque se halla siempre en vosotros, siempre 
la tendreis presente, esteis donde esteis, en la tierra o en el 
mar.. . •â Y en la famosa transcripcion del dialogo del rey 
moro Chalid con el sabio Morieno (o Mariano) se dice que el 
rey pregunto al sabio donde podia hallarse la cosa que ser- 
via para realizar la obra hermetica. Morieno guardo silencio 
largo tiempo y, al fin, respondio: qOh, Majestad, voy a 
confesaros la verdad, y esta es la de que Dios, en su gran 
misericordia, ha puesto esta cosa extraordinaria en vos mis- 
mo; en dondequiera que estdis, esta siempre con vos y de 
vos no puede separarse...!, Por tanto, lo que constituye el 
fundamento de la obra, su verdadera •ámaterias, es la pro- 
pia naturaleza del hombre. 

La diferencia entre la alquimia y cualquier otro arte sa- 
grado reside, pues, en que la maestria no esta a la vista, 
como en la arquitectura o la pintura, en un plano externo y 
<artesano•â, sino que se realiza solo interiormente, pues la 
transformacion del plomo en oro, que es en lo que consiste 
el magisterio alquimico, supera las posibilidades de la arte 
sania. Lo prodigioso de este proceso, el cual supone un salto 
que, a juicio del alquimista, la naturaleza puede dar solo en 
un tiempo incalculable, constituye precisamente la diferen- 
cia entre las posibilidades materiales y las espirituales; mien- 
tras que la materia mineral -cuyas disoluciones, cristali- 
zaciones, fusiones y combustiones reflejan en cierto sentido 
las transformaciones del alma- permanece sujeta a ciertas 
leyes fisicas, el alma, gracias a su encuentro con el espiritu 
que no esta ligado a ninguna forma, puede vencer las pre- 

z Btbliotheque des Philosophes Chimiques, ed. por G. Salmon, P&, 1741. 
Zbid. 11. El relato del dialogo entre el rey arabe Chalid y e! monje M0- 

xieno o Mariano fue probablemente el primer texto alquimico traducido del grabe 
al latin. 

ALQUIMIA 35 

siones psiquicas que ocupan el lugar de dichas leyes. El plo- 
mo representa el estado caotico, bruto y quebradizo del 
metal o del hombre interior, en contraposicion al cual el 
oro, aluz solidificadas y as01 terrenals, expresa la perfece 
cion tanto en el reino de los metales como en la condicion 
humana. En el concepto alquimico, el oro es el verdadero ob- 
jetivo de la naturaleza mineral; todos los demas metales 
son etapas preliminares o tentativas para llegar a el; solo 
el oro posee un perfecto equilibrio de las propiedades de 
todos los metales y, por tanto, tambien inmutabilidad. aEl 
cobre no descansa hasta convertirse en oros, dice el maestro 
Eckehart, al referirse al alma que &ora su naturaleza in- 
mortal. Por tanto, los alquimistas no pretendian, segun se 
ha dicho, convertir en oro los metales ordinarios aplicando 
ciertas formulas secretas en las que solo ellos creian. El que 
realmente deseaba esto, pertenecia a la clase de los llamados 
acarbonerosn, que, sin estar vinculados a la verdadera tra- 
dicion alquimica, trataban de realizar la <Gran Obran m e  
diante el simple estudio de los textos, que entendian solo 
superficialmente. 

La alquimia puede compararse con la mistica en lo que 
tiene de camino que permite al hombre llegar al conoci- 
miento de su naturaleza inmortal. Y asi lo demuestra la 
adopcion de expresiones alquimicas en la mistica cristiana 
y, de forma mas particular todavia, en la musulmana. Los 
simbolos alquimicos de la perfeccion apuntan al dominio 
de la condicion humana por el espiritu, al retorno a los 
origenes, a lo que la mistica de las tres religiones mono- 
teistas describe como recuperacion del Paraiso terrenal. Ni- 
colas Flamel(1330 a 1417), alquimista que se expresa en el 
lenguaje de su fe cristiana, dice, acerca de la culminacion 
de la cobran que esta ahace bueno al hombre porque 
de el arranca la raiz de todos los pecados -o sea, la codi- 



cia-, haciendole generoso, manso, piadoso, creyente y te 
meroso de Dios, por malo que haya sido. Porque desde ahora 
estara siempre lleno de la gracia y la misericordia que ha 
recibido de Dios y de la profundidad de sus maravillosas 
obras,. La extirpacion de la raiz de todos los pecados SU- 

pone el retorno a la perfeccion adanica. 
La esencia y el fin de la mistica es la union con Dios. 

De esto no habla la alquimia. Pero en el camino de la mis- 
tica figura el restablecimiento de la crnoblezau primitiva 
de la condicion humana, su simbolizacion, pues la union 
con Dios solo es posible en razon de aquello que, pese a la 
inmensa distancia a que se halla de Dios la criatura, vincu- 
la a esta con Aquel, y que es la •ásemejanza, de Adan, que, 
a causa del pecado original, ha quedado desdibujada o ino- 
perante. En primer lugar, hay que recobrar la pureza del 
simbolo hombre para que sus contornos puedan incrustarse 
de nuevo en la infinita y divina imagen original. De manera 
que la conversion del plomo en oro, en su sentido espiri- 
tual, no es otra cosa sino la recuperacion de la nobleza ori- 
ginal de la condicion humana. Del mismo modo que las ini- 
mitables propiedades del oro no se consiguen mediante la 
combinacion externa de las distintas cualidades de los me- 
tales, como masa, dureza, color, etc., asi la perfeccion ada- 
nica tampoco es una simple acumulacion de virtudes; es 
inimitable como el oro, y el hombre, que la ha realizado, no 
puede medirse con otros hombres; en el, todo se da de pri- 
mera mano, y, en este sentido, su naturaleza es original. 
Puesto que la realizacion de este estado incumbe necesaria- 
mente a la mistica, la alquimia puede considerarse tambien 
como una rama de la mistica. 

Pero el •áestilo•â espiritual de la alquimia es tan dis- 

* Bibl. des Phil. Chim. 

tinto del de la mistica -la cual se funda en una doctrina 
de fe- que, en ocasiones, podria sentirse la tentacion de 
calificarla de umistica sin Dios,. Sin embargo, la expresion 
es inadecuada, por no decir totalmente falsa, pues la alqui- 
mia presupone la fe en Dios, y casi todos sus maestros con- 
ceden gran importancia a la practica de la oracion. La ex- 
presion es correcta solo por cuanto la alquimia no tiene de 
antemano un marco teologico, de manera que la caracteri- 
zacion teologica de la mistica no abarca necesariamente el 
horizonte espiritual de la alquimia. Las misticas judia, cris- 
tiana o islamica son, de acuerdo con sus respectivos meto- 
dos, reflexion sobre una verdad revelada, un aspecto de Dios 
o una idea, en el sentido mas profundo del termino; cons- 
tituyen la union espiritual con esta idea. Por el contrario, 
la alquimia no se orienta, en principio, en un sentido teo- 
logico (o metafisico) ni etico; observa el juego de las fuer- 
zas del alma desde un punto de vista puramente cosmologico 
y trata al alma como si fuera una •ámateria, que se hubiese 
de purificar, disolver y cristalizar, de nuevo. Actua como 
una ciencia o un arte natural, pues todos los estados de 
conocimiento interior son para ella solo manifestaciones 
de la Naturaleza, que abarca tanto las formas externas, visi- 
bles y materiales, como las internas y psiquicas. 

Por ello, la alquimia tiene cierto caracter contemplativo; 
no consiste simplemente en un mero pragmatismo sin pe- 
netracion espiritual; su vertiente espiritual y contemplativa 
se asienta precisamente en su forma concreta, en la analogia 
entre lo psiquico y lo mineral, pues esta semejanza solo 
puede establecerse mediante una observacion que conside 
re la materia desde el punto de vista cualitativo, o sea, en 
su cualidad interior, y el alma, •ámaterialmente•â, es decir, 
como si se tratara de un objeto. Dicho con otras palabras: 
la cosmologia alquimica contiene una teoria del ser, una 



ontologia. El simbolo metalurgico no es solo un recurso, 
una descripcion aproximada de unos procesos internos; 
como todo simbolo autentico, constituye una especie de re- 
velacion. 

Con su observacion uimpersonal~ del mundo del alma, 
la alquimia se aproxima mas al camino del conocimiento, 
o gnosis, que al del amor. Pues es prerrogativa de la gnosis 
- en el sentido autentico de la palabra, sin implicaciones 
hereticas- observar objetivamente el alma propia, en vez 
de sentirla de un modo subjetivo. Por ello, la mistica 
orientada hacia el saber emplea a veces expresiones alqui- 
micas para todo aquello a lo que ha incorporado plenamen- 
te los procesos de la alquimia. 

La expresion •ámistica•â deriva de asecreto~ o usumirse~ 
(del griego myein); la esencia de la mfstica escapa a toda 
interpretacion racional, y lo mismo puede decirse de la al- 
quimia. 

Otro de los motivos por los que Ia ensenanza alquimica 
queda envuelta en el misterio es el de que no esta destina- 
da a todos. El •áarte regio, exige una extraordinaria com- 
prension y cierta disposicion del alma, virtud sin la cual 
su practica podria acarrear graves peligros espirituales. Ar- 
tefius, celebre alquimista medieval, escribio: ci Acaso no 
se sabe que el nuestro es un arte ~abalistico?~ Con esto 
quiero decir que se revela s61o de palabra y que esta lleno 
de secretos. Pero tu, pobre insensato, lo bastante 

5 Mefius, puede ser el nombre latinizado de un autor drabe desconocido. 
(V6ase E. von Lippmann, Entstehung und Ausbreifung der Alchemie, Berlin, 
1919.) Debid de vivir antes del ano 1250. 

6 "Cabalistico" significa aquf, de acuerdo con la etimologia de la palabra, 
"transmitido oralmente". 

necio como para creer que nosotros revelamos clara y abier- 
tamente el mas grande y mas trascendental de todos los 
secretos, de forma que pudieras tomar nuestras palabras 
al pie de la letra? Te aseguro en verdad -pues no soy tan 
celoso como los otros filosofos- que aquel que quiera in- 
terpretar de acuerdo con el significado ordinario de las pa- 
labras lo que han escrito los otros filosofos - e s  decir, los 
otros alquimistas-, se perdera en los pasadizos de un la- 
berinto del que nunca podra salir, pues le faltara el hilo de 
Ariadna para orientarse y hallar el camino ... s 7  Y Sinesio, 
que probablemente vivio en el siglo IV despues de Jesucris- 
to, escribio: •á[Los verdaderos alquimistas] se expresan 
siempre a traves de imagenes, figuras y metaforas, para que 
puedan entenderlos solo las almas sabias, santas e ilumi- 
nadas por el saber. Sin embargo, en sus obras han trazado 
cierto camino y determinada regla, de manera que el sabio 
pueda entender y, finalmente, lograr, tras algunas pruebas, 
todo cuanto ellos describen de manera encubierta.n9 Por 
hltimo, Geber, que en su Summa hace una recopilacion de la 
alquimia medieval, senala: UNO se debe exponer este arte con 
palabras totalmente oscuras; pero tampoco hay que explicar- 
lo con tanta claridad como para que todos puedan entender- 
lo. De aquf que lo explique de manera que los sabios puedan 
entenderlo, aunque a los espiritus medianos les parezca bas- 
tante oscuro; por su parte, los necios y los locos no podran 
entender absolutamente nada ...•â lo Es, pues, sorprendente 
que, pese a estas advertencias y a otras muchas que podiria- 
mos citar, haya habido tantos hombres - e n  especial duran- 
te el siglo xvn- que creyeran que mediante un atento estu- 

1 Bibl. des Phil. Chim. 
8 Se ha discutido si son la misma persona este Sinesio y el homonimo obispo 

de Cirene (379-4151, que fue discipulo de la platonica Hipatia de Alejandria. 
9 Bibl. des Phil. Chim. 



dio de los escritos alquimicos encontrarian el medio de fabri- 
car oro. Es cierto que los alquimistas afirmaban con fre- 
cuencia que guardaban el secreto de la alquimia solo para 
que ningun hombre indigno pudiera adquirir un poder p e  
ligroso. Se servian del inevitable malentendido para ahu- 
yentar a los profanos. Sin embargo, nunca hablaban del ob- 
jetivo aparente de su arte, sin mencionar tambien a con- 
tinuacion el verdadero. El que estuviera poseido por las 
pasiones del mundo, forzosamente habia de pasar por alto 
la parte esencial de la explicacion. Por eso se lee en el 
Triuufo de la Hermetica: •áLa piedra filosofal - c o n  la que 
pueden convertirse en oro los metales ordinarios- brinda, 
al que la posee, una larga vida, libre de toda enfermedad, 
y pone en sus manos mas oro y mas plata de la que puedan 
poseer los principes mas poderosos. Pero este tesoro tiene, 
sobre todos los demas bienes de la vida, la peculiar ventaja 
de que aquel que lo posee es completamente feliz; solo con 
mirarlo es ya feliz y nunca siente el temor de perderlo., l1 

La primera frase parece confirmar la interpretacion exter- 
na de la alquimia, mientras que la segunda indica con toda 
claridad que el bien de que aqui se trata es puramente es- 
piritual. Asi, tambien en el ya mencionado Libro de los 
siete capitulos se dice: •áCon ayuda del Dios omnipotente, 
esta piedra [filosofall os librara y preservara de todas las 
enfermedades, por graves que sean, y os protegera del dolor 
y las penalidades y de todo aquello que pueda danar al 
cuerpo o al alma. Os conducira de las tinieblas a la luz, del 
desierto, al hogar; de la pobreza, a la  riqueza.^ La ambi- 
guedad de estos pasajes permite entrever el proposito, tan- 
tas veces confesado, de ensenar a •álos sabiosn y confundir 
a dos necios,. 

ALQUIMIA 41 

Puesto que el lenguaje alquimico, pese a su uhermetis- 
mo•â, no fue un invento arbitrario sino que era autentico, 
Geber pudo decir, en el apendice de su celebre Summa: 
#Dondequiera que aparentemente hable de nuestra ciencia 
con mayor claridad, en realidad me exprese en la forma mas 
oscura, encubriendo el verdadero significado de mis pala- 
bras. Y, pese a todo, en ningun momento envolvi nuestra 
obra en alegorias ni enigmas, sino que la describi honesta- 
mente, con palabras claras y comprensibles, tal como yo la 
entiendo y tal como, con ayuda de Dios, la aprendi ... n Por 
otra parte, los alquimistas redactan deliberadamente sus 
obras de manera que, al leerlas, las opiniones se dividan. 
Buen ejemplo de ello es la obra citada ultimamente, pues Ge 
ber dice en el mismo apendice: •áDeclaro que en esta Summa 
no he ensenado nuestra ciencia coordinadamente, sino que 
la he ido revelando aca y alla en varios capitulos; pues si la 
hubiera expuesto de forma ordenada y coherente, los mal 
intencionados, que podrian emplearla para el mal, la enten- 
derian con tanta facilidad como las gentes de buena vo- 
luntad ...D Si seguimos de cerca las explicaciones de Geber, 
en apariencia de indole puramente metalurgica, de pronto, 
en plena descripcion de un proceso quimico casi palpable 
de tan vivida, descubrimos extranas incongruencias: el autor, 
que hasta entonces no ha hecho alusion a materia alguna 
para la realizacion de la obra, dice de pronto: •áToma, pues, 
la materia que conoces de sobra y echala en el recipiente. ..a 
0, despues de demostrar ampliamente que unos metales no 
pueden convertirse en otros por medios externos, alude, 
sin mas, a ala medicina que cura todos los metales enfer- 
mos•â, convirtiendolos en oro o en plata. La razon choca 
aqui una y otra vez contra un muro, y precisamente Cste 
es el proposito que se persigue con semejante exposicion: 
el aspirante debe descubrir por si mismo las limitaciones 
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de su razon para que, al fin, como dice Geber, al referir- 
se a su propio caso, busque en su interior: •áAl volverme 
sobre mi mismo y reflexionar sobre el modo y manera en 
que la naturaleza produce los metales en el interior de la 
tierra, reconoci la verdadera materia que la naturaleza nos 
ha preparado para que la terminemos sobre la tierra..,, 
Existe aqui cierta semejanza con los metodos del budismo 
Zen, que, con la meditacion constante de ciertas paradojas 
enunciadas por un maestro, pretende salvar las barreras 
del simple pensamiento. 

Este es el umbral espiritual que debe franquear el al- 
quimista; el umbral etico es, como ya hemos dicho, la ten- 
tacion de aspirar a conocer el arte alquimico solo por el 
oro. Los alquimistas declaran una y otra vez que el mayor 
obstaculo que se levanta en su camino es la codicia. Este 
vicio es para su arte lo que la soberbia para la mistica del 
amor o la obcecacion para la gnosis; la codicia es el nombre 
mas cercano al egoismo, la encadenacion al propio yo, li- 
mitado y sujeto a las pasiones. A la inversa, la exhorta- 
cion a que el discipulo de Hennes intente efectuar la con- 
version de los metales para remediar las necesidades de los 
pobres -o de la misma naturaleza- recuerda el voto bu- 
dista de aspirar a la suprema iluminacidn solo para salvar 
a todos los seres; la caridad libra al hombre de esa perfi- 
dia del propio yo que solo busca reflejarse a si mismo en 
todos los actos. 

Si alguien nos reprochara que, en nuestro afan de hacer 
comprensible la alquimia, quebrantamos la discrecion que 
tan rigurosamente propugnaban los alquimistas, podriamos 

responder que nadie podra nunca agotar con paIabras los 
simbolos que constituyen la clave del mas intimo secreto. 
Lo que podemos explicar en gran parte es la ensenanza cos- 
mologica subyacente en el arte alquimico, su concepto del 
hombre y de la naturaleza y la marcha general del proceso. 
Y aun en el caso de que pudiesemos interpretar toda la obra 
hermetica, siempre quedaria algo que no puede transmitir 
la palabra escrita y que es indispensable para la realiza- 
cion de la obra: como todo arte sagrado en el verdade 
ro sentido de la palabra, o sea, como todo metodo que 
conduce al enaltecimiento del espiritu, la alquimia se basa 
en una iniciacion. Por regla general, la instruccibn debe re- 
cibirse de un maestro, y solo en casos excepcionales, cuando 
se rompe la cadena entre hombre y hombre, la influencia 
del espiritu puede llenar el vacio de forma prodigiosa. 
A este respecto, en el dialogo del rey Chalid con el monje 
Morieno se dice: •áLa base de este arte consiste en que aquel 
que quiera transmitirlo debe, a su vez, haberlo aprendido de 
un maestro ... y tambien es preciso que el maestro lo haya 
practicado con frecuencia en presencia de su discipulo ... 
Pues el que conoce con exactitud el orden de la obra y la ha 
realizado con sus propias manos, no puede compararse con 
el que solo la estudio en los libro s...^'^ Y el alquimista 
Denis Zachaire14 escribe: •áPero, ante todo, quiero que se 
sepa -por si aun no lo han advertido- que esta filosofia 
divina no esta a merced de los hombres, y mucho menos 
puede aprenderse en los libros, a no ser que Dios, por obra 
de su Espiritu Santo, nos la imprima en el corazon o nos ia 
ensene por boca de un  hombre...^ " 

u Ibfd. 
M Alquimista frances del siglo XVI. 
u Bibl. des Phil. Chim. ZZ. 



LA CIENCIA HERMETlCA 



La doctrina hermetica parte del principio de que el Ud- 
verso - e l  macrocosmos- y el hombre --el microcosmos- 
se corresponden mutuamente, son un reflejo el uno del otro, 
y lo que hay en uno, debe hallarse tambien, de al@ modo, 
en el otro. 

Sin duda como mejor se entiende esta correspondencia 
es reduciendola a la interrelacion entre sujeto y objeto, entre 
el que percibe y lo percibido: el mundo, objeto, se refleja 
en el espejo del hombre, sujeto; aunque teoricamente ambas 
partes o polos puedan diferenciarse entre si, cada una de 
ellas solo puede apreciarse en razdn de la otra. 

Para mayor claridad, es importante observar con la m& 
xima atencion lo que, con significado un tanto elastico, se 
ha dado en llamar •ásujeto•â: por ejemplo, cuando se dice 
que la vision que el hombre tiene del Universo es asubjeti- 
va*, generalmente se entiende que aquella depende de la 
situacion particular del hombre en el tiempo y en el espacio 
y de sus facultades y conocimientos, mas o menos desarro- 
llados; la condicionalidad •ásubjetiva, vista asi es la del in- 
dividuo o la de un grupo de personas limitado en el tiempo 
y el espacio. Pero la facultad humana de reconocimiento 
no solo esta condicionada segun los casos, sino que, ademas, 
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tiene ciertos caracteres especificos, y en este aspecto no 
podria llegarse a un conocimiento del mundo, que, en su 
contexto puramente •áobjetivo•â, quedaria fuera de la esfera 
del sujeto humano; ni la concordancia de todas las apre 
ciaciones individuales posibles, ni la utilizacion de cuales- 
quiera medios auxiliares que pudieran ampliar el campo 
de los sentidos, pueden superar esta esfera, que abarca, al 
mismo tiempo, el mundo como objeto reconocible y al hom- 
bre como ente reconocedor; la cohesion logica del Univer- 
so pertenece tanto al mundo como a la naturaleza indivi- 
dual del sujeto humano. No obstante esto, en cada percep- 
cion, aunque este condicionada al •áyou y a la especie hu- 
mana, hay algo incondicional; de otro modo no podria exis- 
tir un puente entre el sujeto y el objeto, entre el •áyo•â y el 
atun ni habria una verdad y una unidad detras de los mul- 
tiples amundosn percibidos por los innumerables y diver- 
sos seres. Esta propiedad absoluta e inmutable que infunde 
en cada percepcion su contenido de verdad, mas o menos v e  
lado, sin la cual no existiria en modo alguno el reconocimien- 
to, es el espiritu puro, el intelecto que, indiviso, esta presen- 
te en todos los seres sin excepcion. 

De todos los seres vivos de este mundo, el hombre es 
el mas perfecto portador del espiritu universal y original- 
mente divino, y en este sentido puede ser considerado como 
el reflejo o el compendio de todo el Universo. 

Detengamonos un momento para establecer una vez mas 
las diferencias entre estas realidades que, cual verdaderos 
espejos, se enfrentan entre si. Tenemos, en primer lugar, el 
espiritu puramente conocedor, que podriamos llamar tam- 
bien •ásujeto trascendente•â y frente al cual se levanta no 
solo el mundo material o externo, sino tambien el mundo 
interior, el mundo del alma y hasta el entendimiento, pues 
10s movimientos de este pueden ser tarnbikn objeto del 

conocimiento, mientras que el espiritu propiamente dicho 
nunca puede conceptuarse como un objeto. Es cierto que 
el espiritu puede reconocerse a si mismo de forma inmedia- 
ta, pero este reconocimiento esta mas alla de todo lo dife- 
renciable, de manera que no cuenta en absoluto para la 
percepcion encaminada a la diferenciacion que se divide 
en objeto y sujeto. Otra cosa es el sujeto humano, dotado 
de potencias espirituales como el pensamiento, la imagina- 
cion y la memoria y apoyado en las facultades de percep 
cion sensoriales, al que se contrapone todo el mundo mate- 
rial en calidad de objeto. El espiritu puro es lo que infunde 
en este sujeto-hombre la luz que le permite reconocer las 
cosas. Finalmente, esta el hombre completo, compuesto de 
espiritu, alma y cuerpo, que es en si una parte del Universo 
que el percibe y, al mismo tiempo, en virtud de su especial 
condicion, o sea, en virtud de su naturaleza eminentemente 
espiritual, es microcosmos dentro del gran cosmos que el 
refleja. 

Por tanto, la tesis de la mutua correspondencia entre el 
Universo y el ser humano se funda en el conocimiento de 
un espiritu unico, que todo lo abarca y que guarda con lo 
que suele denominarse espiritu -o sea, el simple entendi- 
miento- la misma relacion que un foco de luz con su reflejo 
en un campo limitado. Este conocimiento, que constituye 
el nexo de union entre la Cosmologfa, o ciencia del Uni- 
verso, y la Metafisica, no es en modo alguno un privilegio 
de la Hermetica, a pesar de que haya sido expuesto con es- 
pecial claridad en los escritos atribuidos a Hermes Trisme 
gisto, ael tres veces grandes. 

El entendimiento se parece a una lente condensadora que proyecta la luz 
del espiritu en una direccion determinada y sobre un campo limitado. 

Enteqdemos por Metafisica la ciencia de lo no creado. La mayor parte de 
la "Metafisica" aristot6lica es, simplemente, cosmologla. Distintivo de la verdadera 
Metafisica es su carticter "apofiitico". 



En uno de estos escritos se dice, a proposito del espi- 
ritu: aEl espiritu (nous) brota de la sustancia (ousia) de 
Dios, si es que puede hablarse de una sustancia de Dios; 
de que naturaleza es esta sustancia, solo Dios puede saberlo 
con exactitud. Por tanto, el espiritu no esta separado de la 
sustancia de Dios, sino que irradia de este su origen como 
la luz irradia del Sol. En el hombre, este espiritu es Dios ...S 

Pero no hay que dejarse enganar por la inevitable limitacion 
del simil empleado: al referirse a una irradiacion del es- 
piritu de su origen divino no se quiere significar una adi- 
manacion~ o derivacion material. 

En el mismo libro se dice que el alma (psyche) esta en 
el cuerpo como el espiritu (nous) en el alma y como la pa- 
labra de Dios (Logos) en el espiritu. (A la inversa, puede d e  
cirse tambien que el cuerpo esta en el alma como el alma 
en el espiritu y como este en la palabra de Dios.) Asi, Dios 
es el Padre de todo. Como puede verse, esta tesis se aproxi- 
ma mucho a la teologia juaniana, y se comprende que las 
esferas cristianas de la Edad Media vieran en los escritos 
del Corptzs Hermetictun, lo mismo que en los de Platon, 
la asirnientes precristiana del Logos. 

Aunque todos los escritos sacrados garantizan la doctrina 
de la unidad del espiritu, esta sigue siendo esoterica en 
su desarrollo, no se acomoda al gusto de todos, so pena de 
introducir una equivoca simplificacion. Este peligro radica 
principalmente en que la unidad del espiritu se concibe 
de una manera racional, con lo que, en cierto modo, se equi- 

o Hemos traducido ousia por mfanda, <le acuerdo con los usos de la Esto- 
~&ICB. En realidad, aqui se @ata de la esencm de Dios. 

Es decir, la sustancia o el ser de Dios no puede ser reconocido por nada 
aue este fuera de si mismo. pues esta mas a U  & toda dualidad y de toda 
diferenciaci6n entre objeto y -misto. 

Corpus Hermeficum, trad. por A.4. Festuejke, Parfs, "Les Beiles m'', 
W 5 .  Capftulo "D'Her@s Trismegiste: sur 1'InteUect c o m m ~ ,  B Tat". 

6 Asi veia los escritos herm6ticos, entre otros, sau Aiberto Magno. 
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para a una unidad material cualquiera; y esto hace que se 
borre tanto la diferencia entre Dios y la criatura como la 
intrinseca singularidad de cada ser creado. 

El espiritu no es uno en cuanto a numero, sino en virtud 
de su indivisibilidad, de modo que en cada criatura esta 
completo; es mas, la singularidad de esta se funda precisa- 
mente en el, pues nada hay que tenga mas unidad, mas in- 
tegridad ni mas perfeccion que aquello por lo que es iden- 
tificado. 

Una interpretacion erronea de la doctrina del espiritu 
unico presente en todos los seres podria provocar tambien el 
corto circuito filosofico consistente en que, al abandonar 
el cuerpo en el momento de la muerte, el ser espiritual de 
cada cual se reintegrara, sin mas, al espiritu universal, de 
manera que, despues de la muerte, no habria una existencia 
individual. Pero lo que marca individualmente la luz del 
espiritu y le da el sentido del yo no es el cuerpo, sino 
el alma, que, al separarse de aquel, sigue existiendo, aun- 
que en esta vida haya estado dedicada por completo a lo 
corporal y aparentemente no tuviera otro con ten id^,^ 

Dado que el espiritu, en su calidad de polo que discier- 
ne la existencia, no puede ser convertido, a su vez, en ob- 
jeto de discernimiento, el conocimiento del mismo no cam- 
bia en nada la experiencia del mundo, por lo menos en el 
campo de los hechos. Sin embargo, determina esencial- 
mente la asimilacian interior de Cstos, la comprension de la 
verdad: para la ciencia moderna, las verdades o leyes natu- 
rales, sin las cuales la mera experiencia seria simplemente 
arena movediza, no son mas que descripciones sirnpliificado- 
ras de las apariencias, •áabstracciones•â, utiles, si, pero mera- 
mente transitorias; en cambio, para la ciencia fiel a la tradi- 

7 De aquf los tormentos que, al abandonar el cuerpo, sufren las almas que 
s610 se han preocupado de lo corporal. 
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cion, la verdad es la expresion o fruto comprensible de una 
posibilidad presente en el espiritu que, precisamente por ha- 
llarse contenida en el espiritu con caracter inmutable, se 
manifiesta tambien en el mundo exterior. Por tanto, la com- 
prension de la verdad esta aqui mucho menos condicionada 
que en la ciencia moderna, sin que por ello sea deificada la 
explicacion inteligible de la verdad, como ocurre en el pen- 
samiento racionalista, ya que lo que el entendimiento o la 
imaginacion pueden captar de la verdad es solo un simbolo 
de las posibilidades que contiene el espiritu eterno. 

Segun la tesis moderna, la ciencia se asienta exclusiva- 
mente en la experiencia; en la vision tradicional, la expe- 
riencia no es nada sin el nucleo de verdad dado por el es- 
piritu, en torno al cual pueden cristalizar las distintas 
experiencias. Precisamente por ello, la ciencia hermetica des- 
cansa en la transmision de ciertos simbolos, que, a su vez, 
derivan de una revelacion espiritual, y al hablar de revela- 
cion damos a la palabra un significado mas general que el 
que le aplica la teologia, aunque sin entenderla en un senti- 
do puramente poetico. Segun Ia terminologia hindif, este 
proceso espiritual puede calificarse de revelacion de segun- 
do orden, o smriti, en contraposicion a shruti. Desde el 
punto de vista cristiano, se puede hablar, sin duda, de una 
inspiracion del Espiritu Santo dirigida no a una comunidad 
de creyentes, sino a ciertas personas dotadas de una vision 
especial. En todo caso, asi han interpretado el legado herme- 
tico los alquimistas cristianos. 

Las posibilidades inmutables contenidas en el espiritu 
no pueden aprehenderse de forma inmediata con el entendi- 
miento. Platon las llama ideas o arquetipos, y conviene con- 
servar el significado de estas denominaciones y no aplicarlas 
a conceptos generales -que, a lo sumo, solo son un reflejo 
de las verdaderas ideas- ni al campo puramente psicold 
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gico del llamado ainconsciente  colectivo^; esta tltima falsa 
interpretacion es particularmente equivoca, pues confunde 
la indivisibilidad de la luz espiritual con la impenetrabili- 
dad del fondo del alma, pasivo y oscuro. Los arquetipos no 
estan por debajo del entendimiento, sino por encima del 
mismo, y por eso todo lo que este puede identificar de ellos 
no es mas que una vision muy limitada de lo que son en 
realidad. Por tanto, no es posible dar a conocer los arqueti- 
pos como tales. Solo cuando se llega a la union del alma 
con el espiritu -o su reintegracion a la indivisa unidad del 
espiritu- se produce una n-anifestacion de aquellas posi- 
bilidades originales en el conocimiento ligado a las formas; 
el contenido del espiritu cristaliza entonces en simbolos 
en el entendimiento y en la imaginacion. 

En el llamado libro •áPoimandr&s•â, del Corpus Herme- 
ticum, se describe la forma en que el espiritu universal se 
revela a Hermes-Thot: a... Con estas palabras, quedose mi- 
randome fijamente al rostro, de tal modo que me hizo tem- 
blar. Luego, cuando volvio a levantar la cabeza, me parecio 
ver dentro de mi propio espiritu (nous) la luz, que consistia 
en un numero infinito de virtudes, convertida en un Todo 
ilimitado, mientras el fuego, rodeado y mantenido por una 
fuerza omnipotente, alcanzaba la estabilidad: esto fue lo 
que pude captar de aquella vision ... Mientras yo estaba asi 
fuera de mi, El volvio a hablar: "Ahora has visto el espiritu 
(nous), la forma primitiva, el origen, el principio de 
todo.. ."D 

Es simbolo todo lo que en el plano del alma y del cuer- 
po refleja los arquetipos espirituales. En esta manifesta- 
cion, la imaginacion tiene ciertas ventajas respecto al pensa- 
miento abstracto; es mas ductil, no tan abstracta como 

Corpus Hermeticum, op. cit., capitulo "PoimandrW. 
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este y, al condensarse en imagenes sencillas, se apoya en la 
relacion inversa que existe entre los campos corporal y 
espiritual, de acuerdo con la ley que dice: •áLo de abajo es 
igual a lo de arriba•â, como reza la Tabla Esmeraldina. 

Al apartarse el espiritu humano de la multiplicidad de 
las cosas, por obra de su union mas o menos perfecta con 
el espiritu que todo lo abarca, y sumirse, en cierta medida, 
en la unidad indistinta, la percepcion de la naturaleza que 
obtiene con esta <tvision•â no puede ser detallada y analitica. 
Pero el mundo cobra entonces para el como una transparen- 
cia, pues en todas sus manifestaciones percibe el brillo de 
los eternos •áarquetipos•â. Y dondequiera que esta vision no 
se ofrece inmediatamente, los simbolos obtenidos por medio 
de ella pueden despertar la •ámemoria•â o la •áintuicion•â de 
los arquetipos. De esta indole es la contemplacion hermetica 
de la naturaleza. 

Lo fundamental para esta vision no es ya la naturaleza 
de las cosas, que puede medirse o contarse y que esta supe- 
ditada a causas y circunstancias temporales, sino sus propie- 
dades esenciales, que, utilizando el simbolo de un tejido, 
podemos representarnos como los hilos verticales de la ur- 
dimbre con los que se entrelazan los hilos horizontales de 
la trama, que es la que da al tejido su consistencia y traba- 
z6n: los hilos de la urdimbre simbolizan el contenido in- 
mutable o •áesencia, de las cosas, mientras que la trama 
representa su calidad material, determinada por el tiempo, 
el espacio o condiciones semejantes. 

9 Sobre el simbolismo del tejido, vease Ren€ Gu€non, Le Symbolbme de la 
Croix, Paris, 1931. 
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De esta comparacion puede deducirse que una vision del 
cosmos basada en un legado espiritual puede ser exacta en 
el sentido •ávertical•â, aunque resulte imprecisa en el sen- 
tido •áhorizontalu, es decir, en el de la observacion enca- 
minada a la medicion y al analisis. Asi, por ejemplo, no 
es necesario conocer todos los metales que existen para ha- 
cerse una idea del arquetipo del metal; basta contemplar 
los siete metales que se mencionan en el legado -o ro ,  plata, 
cobre, estano, hierro, plomo y mercurio- para comprender 
la transformabilidad del tipo; se trata aqui solo de la apa- 
riencia cualitativa del metal. Lo mismo ocurre con el cono- 
cimiento de los cuatro elementos, lo que tan importante 
papel desempenan en la alquimia: estos elementos no son 
componentes quimicos de las cosas, sino definiciones cuali- 
tativas fundamentales de la •ámateria* en si, de manera que 
en vez de decir tierra, agua, aire y fuego, se puede hablar 
tambien de la condicion solida, liquida, gaseosa o ignea de la 
materia. La verificacion analitica de la composicion del agua, 
la cual nos dice que esta consiste en dos partes de hidrogeno 
y una de oxigeno, no da ningun indicio sobre la esencia del 
elemento agua. Por el contrario, esta informacion, que puede 
obtenerse s610 de forma indirecta y, hasta cierto punto, 
abstracta, oculta la propiedad esencial •áagua•â; en todo caso 
establece, en un plano determinado, la realidad de la que se 
trata, mientras que la experiencia directa y sensorial del 
elemento despierta un eco que resuena en todos los planos 
del conocimiento, desde el corporal hasta el espiritual. 

La ciencia moderna analiza las cosas para poder PO- 

seerlas y manejarlas a su propio nivel; su objetivo es, ante 
todo, la tecnica. El racionalismo cree atin poder acercarse 
a la esencia intrinseca de las cosas mediante una descom- 

" Los hindiies hablan de dnco elementos, pues incluyen el €ter (abha),  & 
quintaesencia de los alquimistas. 



posicidn material y cuantitativa. Ilustra este concepto la ob- 
servacion de Descartes, segun la cual la designacion escolas- 
tica del hombre como aser racional, nada dice sobre la 
esencia del ser humano, mientras no se averigue, a traves 
del estudio de los huesos, musculos, tejidos, etc., lo que sig- 
nifica realmente la palabra ahombre,,ll como si una de- 
signacion no fuera mas sustancial cuanto mas distante. 
A fin de cuentas, el juicio analitico no es mas que el cu- 
chillo que resigue la ensambladura de las cosas; sirve para 
facilitar la vision de conjunto; pero la esencia no se descu- 
bre mediante un simple desglose. Goethe lo entendio muy 
bien al decir que aquello que la naturaleza no quiera reve- 
larnos a la luz del dia, no se le podra arrancar con palancas 
ni tornillos. 

Sin duda, donde mas claramente aparece la diferencia 
entre la cosmologia fiel a la tradicion, como la ciencia her- 
mGtica, y la que se rige del todo por el entendimiento anali- 
tico, es en la apreciacion y explicacion del universo astrono- 
mico. El mas antiguo esquema del Universo, en el que la 
Tierra aparece como un disco situado bajo la boveda de un 
cielo estrellado, es el de significado mas amplio y profundo, 
que permanece tan actual como fiel sigue siendo tal esquema 
a la percepcion inmediata y natural del hombre: el Cielo, 
que, con su movimiento, mide el tiempo, origina las esta- 
ciones, el dia y la noche, hace subir y bajar las luces y de- 
rrama las lluvias, representa el polo activo y masculino 
de la existencia. Por el contrario, la Tierra, que, por la accion 
del Cielo, es fecundada, hace nacer las plantas y alimenta a 
todos los seres vivos, representa el polo pasivo y femenino. 

11 Descartes, La recherche de la Verite par les lumi8res naturelles. citado en 
Maurice Dumas, Histoire de la Sdence. "Encyclop6die de la Pleiade", p6g. 481. 
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Esta contraposicion de Cielo y Tierra, de existencia activa 
y pasiva, es ejemplo y patron de otras numerosas parejas 
de oponentes, como la constituida por forma (eidos) y ma- 
teria (hy le)  en lo conceptual, o como la dualidad entre el 
espiritu (nous) y el alma (psychk) interpretada en sentido 
platonico. 

El movimiento giratorio del cielo revela la existencia de 
un eje fijo e invisible, el cual corresponde al espiritu que 
esta siempre presente en todas las fases del mundo. Al mis- 
mo tiempo, la trayectoria del Sol marca una cruz simetrica 
que senala hacia los cuatro puntos cardinales -Norte y 
Sur, Levante y Poniente-, segun la cual se dividen en frias 
y calidas, secas y humedas, todas las propiedades que de- 
terminan la vida. Mas adelante veremos que esta ordenacion 
se repite dentro del microcosmos del hombre. 

La trayectoria solar, segun aparece por el horizonte, 
describe, desde el solsticio de invierno hasta el de verano, 
arcos cada vez mas amplios, que luego van estrechandose 
hasta que se completa el ano. Visto en conjunto, este mo- 
vimiento puede plasmarse en la figura de una espiral que, 
tras un numero determinado de vueltas, invierte el sentido 
de giro, idea que se ha representado en multitud de signos, 
como el de la espiral doble o espiral de dos rizos, conoci- 
do como el yin-yiang chino 

y tambien, muy especialmente, en la imagen de la vara 
de Hermes, en la que se enroscan dos serpientes en torno 
a un eje, el eje del mundo. l2 El contraste que se manifies- 

u Vease, a este respecto, Rene Guenon, Le Symbolisme de la Croix y Jul i~9  
Schwabe, Archetyp und Tierkreis, Badea, 1951. 



ta en las dos fases de la drbita solar, la ascendente y la 
descendente, corresponde, en cierto aspecto, al contraste 
entre Cielo y Tierra, con la diferencia de que, en el prime 
ro, ambas partes tienen movimiento, ya que en lugar de 
una contraposicion de causas se da un cambio de ener- 
gias. Cielo y Tierra estan, uno, arriba, y otro, abajo; 10s 
solsticios se hallan, uno, al Norte, y otro, al Sur, significan 
respectivamente, dilatacion y contraccion. Esta contrapo- 
sicion, de multiples significados, volvera a ofrecersenos en 
la obra alquimica representada por el azufre y el mer- 
curio. 

El esquema tolemaico del Universo - e n  cuyo centro 
aparece la esfera terrestre y en torno a la cual giran los 
astros en distintas orbitas, rodeados por el cielo de las 
estrellas fijas y por el empireo exterior sin estrellas- no 
anula el significado del esquema anterior ni altera la per- 
cepcion natural, si bien presenta otro simbolo: el del en- 
volvimiento en el espacio; el escalonado de las esferas c e  
lestes simboliza la ordenacion ontologica del mundo, segun 
la cual cada estado de la existencia procede de un estado 
superior, el cual lo lleva en si del mismo modo que la 
causa implica el efecto. Por tanto, cuanto mas amplia es 
la orbita en la que se mueve el astro, mas puro, m6s libre 
y mas proximo al origen divino es el estado de la existen- 
cia o el grado de conocimiento que le corresponden. Pero 
el empireo sin estrellas -que envuelve a los astros, pare 
ce comunicar su movimiento al cielo de las estrellas fijas 
y es el que se mueve a mayor velocidad y con mayor exac- 
titud- representa el pvimum mobile, el primer acto mo- 

ALQUIMIA 59 

tor y, por consiguiente, el espiritu divino que todo lo en- 
vuelve. 

Dante adopto la interpretacion tolemaica del universo, 
que ya habia sido representada en escritos arabes. Existe 
tambien un manuscrito hermetico anonimo del siglo m, 
escrito en latin y probablemente de origen ~ a t a l a n , ~  que 
expone el significado espiritual de esta sucesiva inclusion 
de las esferas celestes en forma muy similar a la repre- 
sentada en la Divina Comedia: la ascension por las esfe- 
ras se describe como la subida a traves de estados espiri- 
tuales durante la cual el alma, a medida que va coronando 
estos estados uno a uno, pasa de una percepcion frag- 
mentaria y supeditada a las formas, a una apreciacion in- 
diferenciada e inmediata, en la que sujeto y objeto, cono- 
cedor y conocido, son una misma cosa. Esta descripcion 
ha sido ilustrada con dibujos que representan las esferas 
celestes en forma de orbitas concentricas, por las que, 
como por una escala de Jacob, trepan los hombres hacia 
la esfera superior, el empireo, sobre el que reina Cristo." 
Completan las orbitas celestes, por su parte interior, del 
lado de la Tierra, las orbitas concentricas de los elemen- 
tos: la mas proxima a la orbita de la Luna es la del fue- 
go; viene despues la del aire, que rodea a la del agua, y 
esta, a su vez, a la de la Tierra. Es curioso que este ma- 
nuscrito anonimo, cuyo caracter hermetico es evidente, re- 
conozca las tres confesiones monoteistas: judaismo, cris- 
tianismo e islamismo, lo cual demuestra con claridad que 
la sabiduria hermetica, gracias a su simbolismo puramente 
cosmologico y basado en la naturaleza, podria enlazar entre 

Publicado en M. T. d'Alverny, Les p6legrinafions de lame dans l'aulre 
Monde d'apres un anonyme de la fin du XIZ2 siecle, en "Archives d'Histoire doc- 
trinale et litteraire du Moyen Age", 1940-1942. Segun investigaciones posteriores 
de M. T. d'Alverny, el manuscrito que se conserva en la Bibliothhque Nationale de 
Paris fue escrito probablemente en Bolonia, inspirado en un antecedente espanol. 

14 V€anse laminas 1 y 2 y la explicacion correspondiente de la pagina 64. 



Forma irlandesa o anglosajona de la pareja de dragones 
junto al arbol del Universo. La svastica del tronco que 
representa el eje del Mundo indica el movimiento celeste. 
Cada uno de los dos dragones esta formado, como una 
constelacion, por doce soles o estrellas, que deben corres- 

onder a los-doce meses. 
Hegun una miniatura del siglo VIIZ en las .Cartas de 
San Pablo desde Nor{humberlandu, que se conserva en 
la Biblioteca de la Unwersrdad de Wurzburg. 
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si cualesquiera creencias autenticas, sin entrar en conflicto 
con sus diferentes dogmas. 

Puesto que la revolucion del cielo de las estrellas fijas 
da la medida basica del tiempo, el empireo, el cielo sin 
estrellas, que comunica a aquel su movimiento, debe cons- 
tituir la frontera entre tiempo y eternidad o entre las ma- 
neras mas o menos condicionadas de la duracion lJ y la 
pura actualidad permanente. El alma que, en el simil, va 
trepando por las esferas, al llegar al empireo abandonara 
el mundo de la pluralidad y de las formas y estados que 
se excluyen mutuamente, para reintegrarse al Ser indiviso 
y que todo lo abarca. Dante expone esta traslacion, que 
determina una verdadera reversion de todas las perspecti- 
vas al contraponer a la ordenacion cosmica de las esferas 
celestes, que se contienen sucesivamente unas a otras, desde 
la limitacion terrena hasta el divino infinito, una ordena- 
cion inversa cuyo centro es el mismo Dios y en torno al 
cual giran, en orbitas cada vez mas amplias, los coros de 
angeles; giran a mayor velocidad cuanto mas cerca se en- 
cuentran del origen divino, contrariamente a las esferas 
cosmicas, cuya aparente velocidad aumenta a medida que 
crece la distancia entre ellas y el centro Tierra. Con esta 
inversion de la ordenacion cosmica en la divina, Dante 
venia ya a anticipar el esquema heliocentrico del universo. 

El esquema del Universo cuyo centro ocupa el Sol y en 
torno al cual giran todos los astros moviles, incluida la 
Tierra, no es un descubrimiento renacentista: Copernico 
no hizo mas que volver sobre una idea que ya habia sido 

l q e g u n  Averroes, el movimiento ininterrumpido del cielo sin estrellas es la 
interseccion entre tiempo y eternidad, 



expuesta en la Antiguedad, lb para consolidarlas con sus ob- 
servaciones. Visto como simbolo, el esquema heliocentri- 
co del Universo es el complemento indispensable del siste 
ma geocentrico; pues el origen divino del Universo -o del 
Espiritu a cuyo traves crea Dios al mundo- puede conce 
birse ya como el espacio infinito que todo lo envuelve, ya 
como el centro irradiador de todas las manifestaciones. Pre 
cisamente por hallarse el origen divino mas alla de toda 
diferenciacion, existe un complemento de signo inverso para 
cada uno de sus similes. Pero el esquema heliocentrico fue 
utilizado por el pensamiento racionalista como prueba de 
que el antiguo esquema geocentrico, con toda su significa- 
cion espiritual, era un error. Esto da origen a la parado- 
ja de que una ideologia que quiere hacer de la razon la 
medida de toda la realidad, traza un esquema astronomico 
del mundo en el que el hombre aparece cada vez mas como 
una mota de polvo entre otras motas de polvo, como un 
puro accidente de cualquier proceso cosmico, mientras que 
el concepto medieval, que no se basaba en la razon huma- 
na, sino que descansaba en la revelacion y la inspiracion, 
situaba a los hombres en el centro de su universo. Sin 
embargo, esta aparente contradiccion es facil de explicar: 
la tesis racionalista olvida por completo que todo cuanto 
puede aiirmar sobre el Universo sigue siendo fruto del co- 
nocimiento humano, y que el hombre, precisamente por 
poder contemplar su existencia material desde un punto 

u El sistema heliocentrico era ensefiado ya por Aristarco de Samos (ca. 320-250 
a. J. C.). Nicolas Copemico, en el prologo, dedicado al papa Paulo. 111, de su 
obra De las orbztas de los astros (1543). se refiere a Hicetas de Siracusa y a 
ciertas indicaciones de Piutarco. 

Arist6teles, en su iiiro del cielo, escribe: "Mientras que la mayorfa [de ffsi- 
cosl opinan que la Tierra esta en el centro [del Universal, los nI6sofos italicos, 
llamados pitagoricos, disienten de ello, pues afirman que en 4 centro esta el 
fuego; $i Tierra, por el contrario, que es uno de los astr?, gira alrededor del 
centro... Es de suuoner aue tambien ciertos astronomos hindues de la Antigiie- 
dad conocian el esquema heliodntrico del Universo. 

de vista mas elevado, como si no estuviera atado a esta 
Tierra, se manifiesta como el centro discernidor del mundo. 
Precisamente por ser el hombre el depositario del espiri- 
tu y poder, por elIo, discernir fundamentalmente todo lo 
que es, la ideologia fiel a la tradicion le situa en el centro 
del mundo visible, del mismo modo que este se aparece a 
las percepciones sensoriales inmediatas. En la misma vi- 
sion, es decir, en la de una cosmologia fiel a la tradicion, 
el esquema heliocentrico del universo en el que el hombre 
se aleja del Sol, solo puede tener un significado esoterico, 
que es el que presenta Dante en su descripcion ateocen- 
tricaa del mundo de los angeles. Visto desde Dios, el hom- 
bre no esta en el centro, sino en el borde externo de la 
existencia. 

Si el esquema heliocentrico del Universo resulta correo. 
to desde el punto de vista fisico-matematico, es porque este 
encierra algo aextrahumanon: se sitfia a distancia del hom- 
bre considerado como compuesto de espiritu, alma y cuer- 
po, al cenirse exclusivamente al campo material y cuanti- 
tativo, con lo cual se erige en el contrapunto de la vision 
que presenta al hombre sub specie aeternitatis. 

Ningitn esquema del universo puede ser absolutamente 
correcto, ya que la realidad en que se centra la observa- 
cion es relativa, dependiente e infinitamente milltiple. 

La creencia en el esquema heliocentrico del Universo 
y su aceptacion incondicional ha creado un gran vacio es- 
piritual: el hombre se vio despojado de su dignidad &- 
mica, y de su degradacion a insignificante mota de polvo 
entre la infinidad de motas de polvo que giran en torno al 
Sol, no fue capaz de obtener una vision que liberara su 
espiritu. El pensamiento cristiano, fundado en el principio 
de que Dios se hizo hombre, no estaba preparado Para 
esto: ver al hombre convertido en una insignificancia en 



TITUS BURCKHARDT 

el espacio y considerarlo, al mismo tiempo, el centro dis- 
cernidor y simboIico del Universo, sin caer en la desespe- 
racion ni en la vanidad, es algo que rebasa las facultades 
espirituales de la mayoria. 

Con la incorporacion del Sol a una multitud de miles 
de millones de otros soles, quiza rodeados tambien por 
planetas y situados a miles o millones de anos luz, salta- 
ron en pedazos todos los esquemas del Universo, en el sen- 
tido literal de la expresion: ya no era posible imaginar la 
disposicion del mundo, y el hombre perdio la sensacion de 

Laminas 1 y 2. LA ASCENSI~N DEL ALMA A T R A ~ S  DE LAS ESFERAS. DOS 
representaciones analogas que aparecen en un manuscrito hermB 
tic0 anonimo de finales del siglo X I I  (Ms. Latin 3236 A de la Biblio- 
teca Nacional de Par& publicado por M. T. d'Alverny en •áArchives 
d'Histoire doctrinale et litteraire du Moyen Ages, 1940-1942). 
En la hoja 90 aparece, en la parte superior, Cristo presidiendo los 
orbes o esferas. Al lado hay escrito: dreator  omnium Deus - Causa 
przma - Voluntqs divina - Voluntas divina•â (Creador de todas las 
cosas, Dios - przmera causa - voluntad divina - voluntad dwina). 
Los dos orbes superiores llevan las inscripciones •áforma in poten- 
tia•â y •ámateria in potentia*; son los dos polos de la forma original 
y de la materia original, de la accion pura y del recipiente pasivo, 
interpretados aqui como en estado latente, como potencias conteni- 
das en el Ser puro. Por ello se encuentran mas alla del Espiritu 
Universal, constderado &e en su realidad manifiesta o creada, lo 
cual corresponde al orbe inmediato inferior: ~Causatum primum 
esse creatum primum principium omnium creaturarum continens 
in se creaturas•â (Primera causa, primer ser creado, origen de todas 
las creaturas que contiene en s f  a las creaturas). Como etapas situa- 
das dentro del Espiritu Universal siguen diez •áintelligentiae•â, a las 
que corresponden otros tantos coros de angeles. Resulta curioso ob- 
servar que siguen un orden exactamente inverso al que indica Dioni- 
sio Aeropagita al hablar de la jerarqufa celestial; de arriba abajo 
aparecen: •áAngeli•â, •áArchangeIi•â, •áGroni•â, •ádominationes•â, avirtu- 
tes•â, aprincipatus•â, •ápotestates•â, •áCherubyn•â, aSeraphyn•â y tordo 
senorumn, o coro de ancianos. Esta inversidn del orden tal vez se 
deba al error de un copista que tenia delante un esquema teocen- 
trico. 
Bajo estas diez esferas del esptritu aparecen cuatro esferas del alma: 
aAnirna cdestis•â. •áAnima uationabilis*,  anima animalis•â y •áAnima 
vegetabilis•â. 
Hasta aqui, el orden concentrico de las esferas es puramente sim- 
bdlico, mientras que las esferas sucesivas pueden interpretarse tanto 



ALQUIMIA 67 

formar parte de un todo logicamente ordenado; por lo m e  
nos, este fue el efecto que causo en general, en los paises 
de Occidente, el moderno concepto astronomico del mundo; 
el pensamiento budista, que siempre considero el mundo 
como terreno movedizo, tal vez pueda responder de otro 
modo a esta misma apreciacion cientifica. 

Si el conocimiento cientifico marchara paralelamente a 
una interpretacion espiritual de las apariencias, tal vez en 
la progresiva disolucion de todos los sistemas que se con- 
sideraban indiscutibles podria verse la prueba de que cual- 

simbdlicamente como respecto al espacio ocupado: el mundo cor- 
poral estd resumido en su esfera primera: uNatura principium cor- 
poris*. Contiene las esferas astrondmicas, la primera de las cuales 
corresponde a la rotacidn diaria del irmamento: uSpera decima 
-spera suprema qua fit motus de occi d ente ad orientem et est prin- 
cipium motus* (Esfera decima, esfera suprema que genera el movG 
miento de Occidente a Oriente y es el principio de todo movimiento). 
En su interior se halla la esfera que determina la revolucidn de los 
equinoccios: aspera nona - spera motus octave spere qua fit motus 
eius de septentrione ad meridien et e conversor, (Esfera nona - es- 
fera que mueve a la octava esfera de Septentrion a Mediodia, y vice 
versa). Siguen, por orden descendente, el firmamento de las estre 
llas fijas y las esferas planetarias: aspera octava -spera stellata; 
Saturnus - spera saturni; Jupiter - spera iovis; Mars - spera 
martis; Sol..- spera sotis; Venus - spera veneris; Mercurius - 
ra mercurii; Luna - spera 1unae.s Dentro de ellas a arecen os 
circ~los concentricos de los cuatro elementos en torno afpunto cera- 
tral de la Tierra (el circulo exterior corresponde, al mismo tiempo, 
a todo el campo elemental y al elemento principal, el fuego): 
ulgnis - corpus corruptibilis quod est quatuor elementas (Fuego 
-cuerpo corruptible zntegrado por los cuatro elementos); aaer, 
acqua, terra, centrum mundi*. 
Por estas esferas de los mundos espiritual, psiquico y corporal, 
suten los hombres hacia Dios como por una escalera. La figura que 
aparece en el extremo inferior se halla todavia en el campo de 10s 
elementos, del que un companero le saca cogiendolo por los cabe- 
llos. Junto al grupo situado en el extremo superior ftgura escrito: 
•áo mi magist(er)•â (iOh, mi maestro!); junto al inmediato inferior: 
r(e)phebei:> (ninos); junto al del medio: asocii omnes* (todos ca- 
maradas), y junto al inferior: acetera turba* (la otra masa). Evi- 
dentemente, se trata de una lerarquia de ciencia o iniciacidn. 
La miniatura de la pagina 60. repite el mismo orden con cfrculos 
completos, pero sdlo estd escrrta en parte. 



quier vision del mundo no es mas que una alegoria, y toda 
alegoria es relativa. El Sol es, sin duda, para este mundo 
que percibimos a simple vista, la esencia de la luz y la re- 
presentacion natural del origen divino que alumbra todas 
las cosas y en torno al cual gira todo; pero, al mismo 
tiempo, no es mas que un astro, y, como tal, no es unico, 
sino uno entre otros muchos de la misma especie. 

No es este el momento de demostrar como cada nuevo 
esquema del Universo no es promovido tanto por la obser- 
vacion cientifica como por la logica unilateralidad del es- 
quema anterior. Esto puede decirse tambien del illtimo con- 
cepto del espacio: la Cosmologia medieval imaginaba la 
totalidad del espacio como una inmensa esfera rodeada es- 
piritualmente por el cielo exterior; la filosofia racionalista 
afirmaba que el espacio era infinito; pero dado que, con- 
siderado como extension relativa, es sin duda inmenso, 
pero no puede ser infinito en sentido absoluto, un nuevo 
paso de la Ciencia nos lleva al concepto ya casi inimagina- 
ble de un espacio que se retuerce y revierte sobre si mismo. 

La absoluta homogeneidad del espacio o del tiempo es 
rebatida por las Matematicas modernas y sustituida por 
una relacion permanente entre espacio y tiempo. Pero si 
el espacio es esto que rodea lo que se percibe simultanea- 
mente, y el tiempo lo que representa la sucesion de las 
percepciones, resulta que las estrellas fijas no estan ya a& 
jadasn de nosotros muchisimos anos luz, sino que se en- 
cuentran alli donde tiene su limite el espacio que esta en 
la simultaneidad. Con esta paradoja pretendemos s610 in- 
dicar que, a la postre, todo esquema cientifico del Universo 
se contradice a si mismo, mientras que no experimen- 
ta variacion alguna el significado espiritual que se mani- 
fiesta en las cosas visibles de una u otra forma y que se 
revela de modo tanto mas convincente cuanto mas proxi- 
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mo se halla a los origenes y mas a la medida del hombre 
es el esquema del Universo. Y al hablar de significado no 
nos referimos a nada ideologico; utilizamos la expresion 
usignificado~ por pura necesidad y, al modo de los escri- 
tos fieles a la tradicion, designamos el contenido inmuta- 
ble de las cosas que solo puede apreciarse por medio del 
espiritu. 

Con las observaciones precedentes sobre el esquema as- 
tronomico del Universo, tal vez hayamos conseguido indi- 
car que existen dos formas diametralmente opuestas entre 
si de contemplar el mundo o la naturaleza en el mas am- 
plio sentido de la palabra: la una, impulsada por la curio- 
sidad cientifica, se afana en estudiar la inagotable multi- 
plicidad de los fenomenos y, a medida que va acumulando 
experiencias, se hace heterogenea y tiende a descomponer- 
se; la otra se orienta hacia el centro espiritual, que es, al 
mismo tiempo, centro del hombre y de las cosas, ya que se 
asienta sobre el caracter simbolico de las apariencias para 
intuir y contemplar las realidades inmutables contenidas 
en el espiritu. Esta ultima vision tiende a simplificar no 
lo que percibe en multiple escalonamiento, sino lo que re- 
tiene de esencial. La vision mas completa que puede alcan- 
zar el hombre es simple, en el sentido de que su riqueza 
interior no permite signos distintivos. A esta sublime vision 
se refiere un texto hermetico redactado en lengua siria, del 
que citaremos aqui varios pasajes para cerrar nuestro ca- 
pitulo sobre la ciencia hermetica (se habla en el texto de 
un misterioso espejo colocado en un templo bajo siete puer- 
tas, que simbolizan los siete cielos planetarios): <...El es- 



pejo estaba hecho de manera que n ingh  hombre pudiera 
verse en el materialmente, pues tan pronto como se colo- 
caba ante el espejo, se olvidaba de su propia imagen. El 
espejo representa el Espiritu divino. Cuando el alma se 
mira en el, descubre la verguenza que ella encierra y la 
arroja de si ... Ya purificada, imita al Espiritu Santo y le 
toma de modelo; a su vez, ella se hace espiritu; anhela el 
descanso y retorna constantemente a este estado elevado 
en el que el hombre reconoce a Dios y es reconocido por 
El. Entonces, ya sin sombras, se libera de sus ataduras y 
de las que la sujetan al cuerpo... dice el filosofo? 
i Conocete a ti mismo! Y se refiere al espejo espiritual del 
reconocimiento. Pero, es este espejo sino el Espiritu 
divino, origen de todo? Cuando un hombre se mira y se 
ve en el, se aparta de todo aquello que lleva el nombre 
de dioses y demonios y, al unirse con el Espiritu Santo, 
se convierte en hombre completo. Ve a Dios en si mismo ... 
Este espejo se halla tras siete puertas ... que corresponden 
a los siete cielos; sobre este mundo material, sobre las 
doce mansiones [del cielo] ... sobre todo esto se encuentra 
este ojo del sentido invisible, este ojo del Espiritu que esta 
presente en todas partes. Alli puede verse a este espiritu 
perfecto, cuyo poder todo lo alcanza ... D l7 

Bexihelot, La Chimie au Moyen Age, Parls, 1893, 11, 262-263. 



Para los hombres de epocas pasadas, esto que nosotros 
llamamos materia no era, ni por el concepto ni por la ex- 
perimentacion, lo que es para el hombre moderno. No es 
que los llamados primitivos vieran el ~pundo a traves de 
un velo de aobsesiones magicas,, como 'afirman ciertos et- 
nologos; ni que su pensamiento fuera aalogico~ o aprelo- 
gico~; las piedras eran entonces tan duras como ahora, el 
fuego calentaba igual, las leyes fisicas eran tan inflexibles 
como hoy, y el hombre siempre penso con logica, aunque, 
ademas de las experiencias sensoriales, y a traves de ellas, 
tomara en consideracion realidades de otra indole. La 16- 
gica pertenece a la condicion del hombre, y su disolucion 
en ideas sentimentales no es fenomeno que pueda advertir- 
se entre los •áprimitivos,, ni siquiera entre salvajes con 
preocupaciones espirituales, aunque si se aprecia en la de- 
cadencia de una civilizacion puramente urbana. 

Que la •ámaterias fuese considerada algo completamen- 
te separado del espiritu, como ocurre en el mundo moder- 
no tanto en el orden practico como en el de las ideas 
-aparte alguna que otra corriente filosofica contraria l-, 

1 Ciertas teorias modernas que pretenden entender el desarrollo de las formas 
inorganicas y organicas como una "evoluci6n" del espiritu no son, en el fondo, 
sino una continuacion del materialismo, ya que atribuyen al espiritu, que en 
esencia es inmutable, un devenir. 



no es cosa que caiga por su propio peso; es el resultado 
de un determinado desarrollo espiritual al que Descartes 
fue el primero en dar forma filosofica, pero que, sin 
embargo, es mas profundo y esta, por asi decirlo, organica- 
mente condicionado por la tendencia a equiparar el espi- 
ritu con el mero pensamiento, a limitarlo a la razon con- 
secuente, de manera que se le niega todo alcance supra- 
rracional y, por tanto, toda presencia cosmica o inmanencia. 
Segun Descartes, espiritu y materia son dos realidades 
completamente separadas entre si que, por designio divi- 
no, solo convergen en un punto: el cerebro humano. De 
este modo, el mundo de la materia queda despojado de 
todo contenido espiritual, mientras que el espiritu, por su 
parte, queda convertido en simple reflejo abstracto de aque 
lla misma realidad meramente material, pues lo que ade- 
mas es en si, se pone en tela de juicio. 

Para los hombres de epocas anteriores, la materia era 
algo asi como una vision de Dios. En las civilizaciones que 
suelen denominarse arcaicas, este concepto era inmediato 
y se hallaba ligado a la vida de los sentidos, pues en ella 
estaba el simbolo de la materia, la Tierra. Esta represen- 
taba, en su esencia constante, el origen pasivo de todas las 
cosas visibles, en contraposicion al Cielo, origen activo y 
creador. Ambos origenes son como dos manos de Dios, se 
relacionan entre si como hombre y mujer, como padre y 
madre, y no pueden separarse, pues en todo lo que pro= 
duce la Tiera esta presente el Cielo como fuerza creadora, 
mientras que la Tierra, por su parte, da cuerpo a las leyes 
celestiales. De modo que la vision •áarcaica, de las cosas 
era, al mismo tiempo, material y espiritual, pues la verdad 
metafisica en que aquella se funda subsiste independiente 
mente de este simplisimo esquema del Universo. 

Para la philosophia perennis, que fue comun a Oriente 
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y Occidente hasta la irrupcion del racionalismo, los dos 
origenes, el activo y el pasivo, por encima de toda manifes- 
tacion visible, son los polos primarios de la existencia, rec- 
tores de todas las cosas. Segun esto, la materia sigue sien- 
do una manifestacion o un modo de obrar de Dios; no 
esta separada del espiritu, sino que es su complemento in- 
dispensable. En si, no es mas que una facultad de tomar 
forma, y todo lo que de ella se percibe ya ha sido creado 
por el Espiritu o palabra de Dios, su polo opuesto activo. 

La materia ha sido cosa solo para el hombre moderno, 
y ahora no es ya el reflejo totalmente pasivo del espiritu 
universal; ha adquirido consistencia, pues exige para si sola 
la extension espacial y todo lo que comporta esta propie 
dad; se ha convertido en una masa inerte que opone su 
resistencia al espiritu libre; es completamente externa, no 
se deja penetrar por el espiritu, es un mero hecho. Desde 
luego, para los hombres de epocas anteriores, la materia 
tenia tambien este aspecto puramente fisico, pero no pre- 
tendia llenar la realidad; en ningun momento era conside- 
rada como algo que pudiera ser estudiado por si mismo, 
independientemente del espiritu. 

Segun Descartes, la materia era masa y extension. Esto 
hizo que se tratara de comprender todas las formas que 
se perciben en el espacio y todas las propiedades que cap  
tan los sentidos, solo en razon de su masa y cantidad. En 
cierto aspecto, esto tambien es posible, o sea, cuando con- 
viene a una ciencia que tiene como finalidad la pura mo- 
dificacion externa y manipulacion de las cosas. Pero ni la 
dimension en el espacio ni cualquier otra propiedad fisica 
pueden agotarse cuantitativamente. Como demuestra Rene 
Guenon de manera magistral en su obra Le Regne de la 
Quantite, no existe ninguna extension en el espacio que no 
posea tambien un aspecto cualitativo, ademas del puramen- 



te cuantitativo, como puede apreciarse bien en las mas 
simples figuras, como el circulo, el triangulo, el cuadrado, 
etc.: cada una de estas figuras posee algo Cinico, algo que 
no puede incluirse en una comparacion cuantitativa con 
las otras2 En realidad, es imposible reducir a categorias 
cuantitativas el mundo que se aprecia mediante los senti- 
dos, ya que se desintegraria en la nada. Hasta los mas sim- 
ples esquemas con los que trabaja la ciencia empirica po- 
seen atributos cualitativos o se refieren indirectamente a 
ellos. Asi, aunque es posible expresar en nl'imeros la dife- 
rencia entre rojo y azul, reduciendo los colores a oscila- 
ciones y traduciendo estas a numeros, un ciego que no 
haya podido percibir jamas los colores, nunca reconocerfi 
la cualidad de rojo o azul en los valores numericos asi ob- 
tenidos, y lo mismo vale tambien para todo contenido cua- 
litativo de las percepciones ffsicas. Imaginemos a un sordo 
de nacimiento afectado de daltonismo, pero que pueda en- 
tender las modernas explicaciones cuantitativas de tonali- 
dades y colores; estas no podran comunicarle ni la cuali- 
dad de las tonalidades ni la de los colores, ni la profunda 
diferencia que existe entre una y otra formas de aprecia- 
cion. Y lo que puede decirse para las propiedades fisicas 
mas simples y, llamemoslas asi, elementales, tiene plena 
vigencia para las formas que constituyen la expresion de 
una unidad viva; por su propia esencia, no solo no pueden 
contarse ni medirse, sino que ni siquiera se prestan a un 
desglose. Por ello se pueden trazar los limites de la forma 
sin descubrir su esencia. Es esto algo que en el campo 
del Arte nadie discutiria; pero a menudo se olvida que en 

a Esto es vaudo incluso para los numeros, por cuanto cada numero no re- 
presenta s610 una cantidad, sino, al mismo tiempo, tambien un aspecto de la 
unidad o uno, como lo que tiene car6cter de dos, tres, cuatro, etc. La diferenda 
cualitativa de las formas se manifiesta con la mayor claridad de las unidades 
numerales, y esta es la raz6n por la que los teoremas pitag6ricos consideraban a 
los numeros simples como la expresi6n de los arquetipos. 
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los demas campos rige la misma ley: la esencia, el conte- 
nido, la unidad cualitativa de una cosa, nunca puede apre- 
ciarse mediante un proceso de paulatino desglose, sino solo 
con una intuicion inmediata. 

El contenido cualitativo de las cosas no pertenece a la 
materia, sino que solo se refleja en ella, de manera que 
puede percibirse, pero no captarse plenamente a este nivel. 
Una ciencia que se funda en el analisis cuantitativo, que 
piensa en terminos de actuacion y actua en terminos de 
pensamiento, en lugar de contemplar, necesariamente pasara 
por alto la esencia cualitativa de las cosas. Para ella no 
cuenta lo que los antiguos llamaban la •áformas de una 
cosa, es decir, su contenido cualitativo, y a esto se debe 
en parte el que la Ciencia y el Arte, que en la &poca ante 
rior al racionalismo eran terminos equivalentes, hoy no 
tengan nada en comun y que la belleza no ofrezca a la 
Ciencia moderna el menor punto de apoyo para el reco- 
nocimiento. 

La diferenciacion tradicional entre eidos e hyle, o afor- 
mas y •ámateria•â, refleja muy atinadamente el caracter di- 
verso de las cosas, cuantitativo y cualitativo a la vez, ya 
que, como autentica diferenciacion, no se limita a dividir 
o descomponer, sino que presenta a una y otra partes de 
manera que se complementen mutuamente. Aristoteles dio 
expresion dialectica a esta diferenciacion; pero no la •áin- 
vento~, pues se halla en la naturaleza de las cosas y refle 
ja una vision espiritual primaria. 

La forma, en el sentido peripatetico de la palabra, es el 
concepto de las propiedades que constituyen la esencia de 
una cosa: designa su contenido, aquello que una cosa es 
para el conocimiento y para el espfritu, dejando aparte su 
presencia material. Por tanto, no hay que confundir la •áfor- 
ma,, en este sentido, con el perfil de una figura en el espa- 



cio o en otro medio cualquiera, como tampoco se puede 
equiparar la materia propiamente dicha, es decir, aquello 
que recibe la forma y le presta una existencia limitada, 
con el moderno concepto de la •ámateria•â. 

Para formarnos una idea de los dos conceptos, •áformas 
y ccmaterian, podemos recurrir a la comparacion del artis- 
ta o artesano que da a cualquier materia -arcilla, made 
ra, piedra o metal-, una determinada forma, preconcebi- 
da en su espiritu, con lo que produce una figura u objeto; 
pero esto no deja de ser una simple comparacion, ya que 
la materia de que se sirve el artesano no puede ser com- 
pletamente amorfa; aunque todavia no tiene una forma con- 
creta, posee ya ciertas propiedades, pues si no fuera asi, 
la arcilla no podria distinguirse de la madera, la piedra o 
el metal; la materia pura y amorfa no puede describirse 
ni imaginarse, ya que es solo la facultad de tomar un as- 
pecto y no presenta ninguna senal distintiva; se distingue 
solo en su relacion con la forma. Pero tampoco la forma 
puede apreciarse separada de la materia, pues toda for- 
ma que se manifiesta, toma ya parte de materia, aunque no 
sea mas que una forma imaginaria, puesto que la imagina- 
cion viste la esencia espiritual de la forma con un ropaje 
de materia imaginativa. 

Puesto que la esencia de una forma, independientemen- 
te de su ropaje material, es siempre la misma - d e  mane- 
ra que tambien puede llamarse forma la que presenta 1i- 
mites materiales-, el concepto es algo resbaladizo. Por 
consiguiente, se ha de tener en cuenta que, en ciertas cir- 
cunstancias, la misma palabra, forma, puede tener signi- 
ficados opuestos: considerada como figura externa de un 
ente o de una obra, la forma puede estar en contraposi- 
cion con el espiritu o contenido de aquella, es decir, en el 
mismo lado que la materia; pero considerada como causa 
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informadora que imprime su sello en la materia, esta del 
otro lado, del lado del espiritu o esencia. 

Si se compara esta tesis con la idea cartesiana de la 
materia comprobaremos, entre otras cosas, que la exten- 
sion en el espacio que atribuye Descartes a la materia, 
choca con el concepto tradicional de la materia, pues una 
extension en el espacio sin forma cualitativa alguna es to- 
talmente inimaginable; la misma direccion, como ha de- 
mostrado Rene Guenon, tiene naturaleza cualitativa. Pero 
la materia en si es susceptible de cualquier forma. Enton- 
ces solo resta la cantidad, la pura cantidad, que no puede 
determinarse con un numero, que no puede formularse 
como tal. Esta corresponde a la materia signata quantitate 
que los escolasticos consideran la base del mundo corpo- 
reo; pero solo a esta, es decir, una materia relativa, una 
materia secunda, destinada exclusivamente a la existencia 
corporal, no a la materia prima de todo el Universo, que 
no admite designaciones. De la materia prima solo puede 
decirse que en relacion con la causa informadora de la 
existencia es puramente receptora y viene a representar la 
raiz de la diversidad, ya que presta contorno y limite a 
todas las cosas. En el lenguaje biblico, corresponden a la 
materia las aguas sobre las que al principio de la Creacion 
gravitaba el Espiritu de Dios. 

Del mismo modo que para entender el concepto de la 
materia, que escapa a toda apreciacion racionalista, es pre- 
ciso reducirla a polo pasivo de toda la existencia, tambien 
la forma esencial puede reducirse a polo activo, descorte- 
zandola gradualmente de todas las manifestaciones condi- 
cionadas por la materia, por tenues que sean. Aristoteles, 
que solo persigue los dos conceptos de forma y materia 

Fn Le R2gne de la Quanfit.4 e: les Signes des Temps, ed. Gallimard, Pa- 
rtS, 1943. 
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(o eidos e hyle) hasta alli donde su ontologia puede expli- 
carse logicamente, no llega hasta el umbral en el que, pa- 
radojicamente, desaparece la divergencia, para fundirse en 
una unidad superior. Y es que la causa informadora, que 
corresponde al •áacto puro•â, y la materia receptora, que es 
del todo pasiva, se complementan mutuamente, de manera 
que en si, y como posibilidades fundamentales e intempo- 
rales, no pueden separarse una de otra. En general, el polo 
activo se puede denominar ser o, mejor dicho, esencia, y 
el pasivo, materia o sustancia. En cierto modo, la esencia 
corresponde al espiritu, ya que las formas o designacio- 
nes esenciales de las cosas estan contenidas en el espiri- 
tu como uarquetiposn. 

Se podria objetar a esto que el concepto de la forma 
no puede extenderse a voluntad •áhacia arribas sin borrar 
la diferencia fundamental entre la manifestacion •áformal•â 
y la usupraformal~, que corresponde a la diferencia entre 
el individuo y el espiritu universal. A ello hay que respon- 
der que solo se puede llamar •áformal•â a lo que ha sido 
aimpresos en una materia con arreglo a una forma; en si, 
la forma puede considerarse como limitacion -•ácontar- 
non- o como •áhaz•â de unas propiedades no determinadas 
materialmente, y en este ultimo sentido puede proyectarse 
hasta los •áaspectos•â universales del ser. En realidad, los 
teologos medievales de las tres religiones monoteistas em- 
plean la expresion •áforma de Dios•â (forma Dei; en arabe, 
as-surat-ul-Elahiyah) para designar el conjunto de los atri- 
butos divinos. La esencia de Dios que se manifiesta por 
medio de estos atributos esta en si, en su incondicionali- 
dad, por encima de todo atributo. 

En su libro The Sceptical Chemist, publicado en 1661, 
Robert Boyle atacaba la tesis alquimica de los cuatro ele 
mentos como base de toda materia corporea. Demostraba 
que la tierra, el agua y el aire no son materias indivisibles, 
sino que estan compuestos de varios elementos quimicos, 
y con ello creyo haber destruido de rafi la alquimia. En 
realidad, su objecion alcanzaba s610 a las interpretaciones 
erroneas de la doctrina de los elementos, pues la verdade 
ra alquimia nunca considero la tierra, el agua, el aire y 
el fuego como materias quimicas en el concepto actuai de 
la palabra. Los cuatro elementos son, simplemente, las pro- 
piedades primarias y mas generales por medio de las que 
se manifiesta la materia de todos los cuerpos, que en si 
es homogenea y puramente cuantitativa. Por tanto, su esen- 
cia inmutable de un elemento nada tiene que ver con la in- 
divisibilidad material, y, en realidad, el que el agua se des- 
componga en oxigeno e hidrogeno y el aire en oxigeno y 
nitrogeno en nada varia la percepcion inmediata de cua- 
tro estados basicos de la materia, cuyos exponentes mas 
comunes son la tierra, el agua, el aire y el fuego. Incluso los 
componentes quimicos en que se dividen los tres prime 
ros elementos entran, a su vez, en esta categoria. Puede re 
presentar cierta dificultad para la comprension de la doc- 
trina de los cuatro elementos el que, si bien estas cuatro 
manifestaciones constituyen una primera diferenciacion 
cualitativa de la materia, por otra parte, en su relacion 
con los cuerpos propiamente dichos, desempenan el papel 
de materia pasiva. En este tiltimo aspecto, es decir, como 
fundamentos materiales, los cuatro elementos pueden com- 
pararse, como lo hizo ya ar-Razi (Rhases), con estados mas 
o menos densos de la materia corporea o, mejor aiiin, con 
diferentes modos de vibracion, si bien estas ideas son solo 
aproximadas, pues el elemento, como tal, esta por encima 



FLABROS DEL SEPULCRO DE SAN EER 
1022). San Bernwardo, preceptor 

rincesa hizantina Teofania, fundo talleres de metalurgia, or- 
febreria, caligrafia y pintura. 
En el zocalo de los candelabros hallados en su cripta figura esta 
inscripcion: •áBernwardus Praesul candelabrum hoc pueruln suum 
primo hujus Artis flore non auro, non argento, et turnen, ut cernis, 
conflare jubebat•â (E2 prefecto Bernwardo mando a su escudero en 
el primer florecinzienfo de este arte fundir estos candelabros no de 
oro ni de plata, sino de lo que pziedes ver). Los candelabros son de 
una aleacion de plata, cobre y hierro; la superficie muestra vestigios 
de sobredorado. 
El pie de cada candelabro consiste en tres parejas 
entrelazados, sobre los que cabalgan unos honzbres desnudos. Los 
sarmientos que rodean el tallo brotan de unas fauces de leon. Trepa1 



LA FLOR DE LA SABTDUR~A. En e2 huevo hermkti 
Uroboro, que, como simbolo de la nnftrraIeaa 

materia sin forma, se muerde la cola. De el nae 
roja del oro, la flor blanca de la piata y, entre las dos, la 





Bste es el caso, por ejem 









lanetas, al ir situandos 



ado con cierta osadfa, el metal es una forma 
ntras que los planetas o los astros representa 





de observar, sin embargo, que 8 un campo complev de la existen- 
un centro indiscutible; sSlo el h re es el centro indrscutible de toda 

cia terrena. Por el contrario, hay campos parciales con centros relativos 
que se manifiestan a menudo en formas diversas, las cuales se complementan 
entre si. Por ejemplo, en el reino de las ave tenemos, ademas del aguila, el mi- 

clura 1 lechuza, que, cada una a 
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Saturno, cuya brbita es la mas alejada de la Tierra, re- 
presenta el entendimiento, mejor dicho, el intelecto, mien- 
tras que la Luna, que gira en la posicion mas proxima a la 
Tierra, equivale al espiritu de vida, que une al alma con el 
cuerpo. Estos son los dos polos de las facultades del alma, 
pues el espiritu de vida, que rige las actividades involunta- 
rias del cuerpo, como el crecimiento y la asimilacion y tiene, 
por consiguiente, un caracter mas existencia1 que intelectual, 
esta, en cierto modo, contrapuesta al intelecto. Entre estos 
dos polos van escalonandose las restantes facultades del 
alma y, segun se tome como punto de mira el entendimiento 
o la voluntad, se designan de diferente manera y adquieren 
una relacion distinta con los planetas. En cada caso, el Sol 
representa una facultad que comunica e incluso unifica los 
dos polos extremos. Segun Macrobio, quien, en su comenta- 
rio al sueno de Escipion, contempla la escala del cielo plane 
tario en relacion con la doctrina pitagorico-orfica del des- 
censo del alma a la Tierra desde el cielo superior, el Sol es 
la facultad que anima los sentidos y resume sus impresio- 
nes; segun esto, el Sol es el arquetipo de la vida animica y 
sensorial. Pero segun otra vision mas profunda, como, por 
ejemplo, la que expone 'Abd al-Karim al-Djili en su libro 
sobre El hombre universal (al-insdn al kdrnil),4 el Sol re- 
presenta el corazon (al-qalb), el organo del conocimiento 
intuitivo y armonizador que supera fundamentalmente to- 
das las demas facultades del alma. Del mismo modo que el 
Sol comunica su luz a los planetas, asi tambien la luz del 
corazon ilumina todas las facultades del alma. 

Designamos como entendimiento la razon en el sentido 
antiguo de la palabra, no en su acepcion •áracionalista•â (en 
griego, nous; en arabe, al-aql). El entendimiento asi deter- 

4 V6ase traduccion parcial del autor: 'Abd al-Kartm ai-Djlll, De I'Homms 
universel, trad. por T. B., Argel y Lyon, 1953. 
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minado -el intelecto- esta relacionado, como facultad de 
un pensamiento fundamental y sintetizador, con el espiritu 
universal. Pero de los dos factores, conocimiento y ser, que 
en el espiritu puro estan unificados, solo posee el del cono- 
cimiento, ya que el entendimiento esta en cierto modo des- 
conectado de aquello que percibe; cuanto mas abarca su 
mirada, mas se aleja de su objeto, mientras que con el es- 
piritu de vida ocurre a la inversa; y asi, cuando se repre- 
senta subjetivamente y con arreglo a la experiencia ordina- 
ria, por asi decirlo, esta sumergido en la existencia fisica. 
Estas son las dos fronteras extremas del conocimiento indi- 
vidual, y respecto a ellas puede decirse que este conocimien- 
to esta dividido entre entendimiento y cuerpo. El cogito, er- 
go sum (•ápienso, luego existo•â) cartesiano es rebatido por la 
circunstancia de que precisamente el pensamiento es inca- 
paz de comprender su propio ser. La afirmacion •áyo soy•â 
es ya la expresion de una certeza trascendente, que existe 
con anterioridad a todo pensamiento, ya la experiencia ha- 
bitual de la propia existencia corporal que, como tal, se en- 
frenta pasivamente al pensamiento, aunque este cubierta 
por una tupida red de imagenes. El discernimiento y el ser 
se reflejan en el conocimiento individual por separado, como 
entendimiento y cuerpo. Para rehuir esta separacion, el co- 
nocimiento debe volver a situarse en el sol del corazon, el 
•ácuerpo•â, como dicen los alquimistas; debe hacerse •áespi- 
ritu•â, y este, •ácuerpo•â. 

De los restantes planetas, a Jupiter se le atribuye la reso- 
lucion (en arabe, al-hirnmah); representa, pues, algo asi como 
la forma espiritual de la voluntad. A Marte le corresponde 
la osadia; al-Djili le atribuye tambien la imaginacion activa 
(al-wahrn); ambas propiedades se refieren a la voluntad de- 
miurgica precipitada en el mundo. Para Macrobio, como 
para todos los cosmologos helenistas, Venus es el astro de 
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la pasion amorosa, mientras que para al-DjPli es, ante todo, 
el modelo de la fuerza imaginativa pasiva (al-khiydl), que 
se amolda a la imaginacion o fantasia marciana como la 
cera al sello. Para todos los cosmologos, Mercurio es el 
ejemplo del pensamiento analitico (al-fikr). Macrobio atri- 
buye a la Luna la facultad de la generacion, el movimiento 
corporal, atributo que Alberto Magno describe con mayor 
exactitud como motus quos movet in sequendo naturam cor- 
poris, ut attrahendo, mutuando, augendo et generando; y 
estas son precisamente las funciones del espiritu vital (spi- 
ritus vitalis, ar-rdh) que al-Djili asigna al mismo astro. 

La jerarquia de los planetas va de mayor a menor, y la 
de los metales correspondientes, de menor a mayor; aque- 
llos son activos; estos, pasivos. Por su calidad de materia 
inerte, el metal no puede ser simbolo de una facultad de 
conocimiento o voluntad; sin embargo, en virtud de su na- 
turaleza estatica e inorganica es la expresion de un estado 
del conocimiento igualmente estatico, es decir, de un cono- 
cimiento intimo, desligado de formas racionales. Pero este, 
al principio, no es mas que el conocimiento interior del pro- 
pio cuerpo, su •áforma animica~. De este •ámetal, debe ex- 
traer el alquimista el aalma metalica•â y el •áespiritu meta- 
Eco•â. El conocimiento del cuerpo, caotico, opaco, empana- 
do por las pasiones y los habitos, es el ametal ordinario,; 
en el, alma y espiritu estan encenagados, oscurecidos, mez- 
clados con la tierra; por el contrario, el conocimiento cor- 
poral clarificado, •áel metal noble•â, es en si un modo de exis- 
tencia espiritual. Dicen los alquimistas que del metal ordi- 
nario hay que extraer primero el alma; despues, el cuerpo 
debe ser purificado y pasado por el fuego hasta dejarlo 
reducido a cenizas; entonces debe unirse de nuevo con el 
alma. Cuando el cuerpo se ha fundido asi con el alma y 
ambos forman una materia pura, el espiritu actua sobre ella 

y le da forma perenne, es decir, revierte el conocimiento 
psiquico-corporal a su posibilidad puramente espiritual, 
donde permanece inamovible, entero e indiviso, en armonia 
con el ser. Basilio Valentino compara este estado con el 
acuerpo glorioso, de los resucitados. 

Mientras que la astrologia, en su calidad de ciencia te6 
rica, parte siempre de lo mas alto, o sea, de los arquetipos 
cuyos simbolos celestes son los doce signos del Zodiaco y, 
basandose en las posiciones de los planetas, los proyecta y 
entrelaza en sentido descendente, la alquimia, como arte que 
ennoblece la materia •ámetalica,, parte de la materia aun 
sin forma, es decir, de lo mas bajo, y, por tanto, no se fun- 
da en la forma esencial, en el arquetipo, sino en la materia 
prima, que, como corresponde a su naturaleza pasiva, se 
encuentra uabajo*. 

Ademas de la jerarqufa de las esferas planetarias, esta- 
blecida en sentido inverso al orden de los metales, existe otra 
gradacion de los planetas paralela a la ordenacion alquimi- 
ca y que es la clasificacion por amansiones~, S cuya distribu- 
cion en el Zodiaco resulta procedente s61o cuando se situa su 
eje en el lugar en que sin duda se encontraba en el Zodiaco 
primitivo, es decir, el que se establecio unos dos mil anos 
antes de Jesucristo. Entonces, el eje del solsticio pasaba, en 
la parte superior, entre Leo y Cancer, de manera que las 
llamadas umansionesn planetarias quedaban simetricamen- 
te ordenadas. Hay muchos factores que inducen a creer que 
esta disposicion del cielo h e  fundamental en toda la sim- 
bologia astrologica y, dado que el sentido alquimico de los 

Julius Scbwabe, Archetyp und Tierkreis, Basilea, 1951. 



signos planetarios coincide con este orden, es de suponer 
que la alquimia, en la configuracion que conservo hasta el 
umbral de la Edad Moderna, nacio en el mismo momento 
cosmico. 

Cada planeta posee, pues, dos •ámansiones•â, situadas 
frente a frente, a derecha e izquierda, femenina y masculi- 
na, a excepcion de la Luna y el Sol, que solo tienen una 
cada uno y que dominan, respectivamente, cada una de las 
dos mitades del Zodiaco, la femenina y la masculina. En el 
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lugar mas bajo del esquema, a ambos lados del soIsticio de 
invierno, en la region de las tinieblas y la muerte,  resides 
Saturno, cuyo oponente metalico es el plomo. Su  signo,^., 
muestra Ia media Iuna en fa parte inferior, Ia cual, conside- 
rado como estado del conocimiento, significa una caotica 
inmersion en el cuerpo. Contrariamente, el signo de Jupiter 
y del estano, +, que ocupa el lugar inmediato superior, 
apunta una incipiente separacion del alma de los componen- 
tes elementales. La Luna del alma roza el travesano de la 
cruz, que representa la expansion horizontal en el campo 
cosmico. Inmediatamente debajo del eje transversal del Zo- 
diaco se encuentran las dos mansiones de Marte y, encima, 
las de Venus; sus signos, $ y 9 ,  son el reflejo contrapues- 
to uno de otro, El signo de Marte, que corresponde al hie- 
rro, indica fijacion e incidencia del espiritu en 10 corporal. 
En el signo de Venus, o del cobre, aparece e1 Sol del espi- 
ritu encima del mastil de los componentes e1ementaIes; ya 
se vislumbra el color del oro, aunque todavia esta, sin bru- 
nir. Encima se encuentran las dos mansiones de Mercurio, 
que corresponden al metal del mismo nombre; su signo, 9, 
es el tinico que incluye el emblema del Sol y e1 de la Luna. 
El mercurio contiene en su •áagua•â lunar e1 germen igneo 
del Sol, del mismo modo que la fuerza origina1 del alma 
lleva en si el germen del espiritu esencial. Para'Ios al@- 
mistas, el mercurio es la amadre del oro, y el primum agem 
de su obra. El Sol y la Luna, frente a frente, comparten ef 
casquete superior del Zodiaco. La luna, 1, representa el alma 
en estado de perfecta receptividad, y el Sol, o , el espiritu 
o, mejor dicho, el alma purificada y transformada por el 
espiritu, exponente de Ia perfecta union de espiritu, alma y 
cuerpo. 

El So1 no reina soIo en su propia mansion, sino que do- 
mina en todo el Zodiaco, pues, siguiendo las etapas ya des- 



critas, asciende por el lado amasculinos para recorrer des- 
puds, de arriba abajo, las etapas del lado afemeninon. El 
punto en que termina el descenso y se inicia el ascenso esta 
situado en la zona de Saturno, por lo que en su acaosn plo- 
mizo subyace la vida del Sol y del oro. 

El mito alquimico del rey-Sol que hubo de morir y ser 
enterrado para renacer luego a la vida y alcanzar toda su 
gloria pasando a travds de siete udominacionesv (regitnes) 

no es m6s que una version novelada de este simbolismo as- 
trologico. Pero este, a su vez, es solo la imagen cosmica de 
una ley interior: el Sol es, en el hombre, la chispa divina 
que, aparentemente, muere cuando el alma penetra en la 
mansion de Saturno; pero, en realidad, despuds de esta 
muerte renace y, tras ascender por las siete etapas del co- 
nocimiento, se convierte en el uleon  rojo^, el elixir que todo 
lo transmuta. 



CPCLO DE LOS ELEMENTOS 



Como ya hemos dicho, la alquimia espiritual no estaba 
unida necesariamente a operaciones metalurgicas externas, 
aunque se sirviera de ellas para establecer un simil. Sea 
como fuere, es de suponer que al principio la obra externa y 
la obra interna marchaban paralelamente, pues en el mar- 
co de una civilizacion orientada hacia el objetivo supremo 
del hombre, un arte solo podia tener sentido si servia a 
fines espirituales, y, a la inversa, un modo de expresion sim- 
bolico debia basarse en actos visibles. Por tanto, sera opor- 
tuno examinar brevemente algunos de los mas simples pro- 
cesas que en la alquimia han sido siempre ejemplo y punto 
de referencia. 

Ademas de las operaciones metalurgicas propiamente di- 
chas que consisten en extraer un metal del mineral bruto, 
fundirlo y, en caso necesario, alearlo con otros metales para 
mejorar sus propiedades, tenemos la obtencion de los pro- 
ductos quimicos que sirven para trabajar los metales, ya 
sea para limpiarlos, ya para infundirles otras propiedades, 
hacerlos mas aptos a la fusion, darles mayor consistencia o 
alterar su color. Entre estos productos figuran el antimonio 
y el azufre, asi como el mercurio, que, si bien es en si ya 
un metal, tambien sirve para disolver otros metales. 

Con la obtencion y manipulacion de estos productos qut. 



micos, el campo de accion del metalurgico se ensancha ha- 
cia ese ambito que hoy conocemos con el nombre de Quimi- 
ca, y este es, sin duda, el motivo por el cual las artes afines, 
como la fabricacion de vidrios de colores, de gemas artifi- 
ciales y de tintes, se incluyen en el legado eminentemente 
metalurgico de la alquimia y en sus metaforas. 

Algunos alquimistas de renombre, como DjAbir Ibn Hay- 
y h ,  Abu Bekr ar-Rki (t 925) y Geber citan en sus obras 
una serie de operaciones fundamentales que, evidentemen- 
te, son de indole quimica, pero que, al mismo tiempo, por 
su caracter general y tipico, pueden servir tambien de ejem- 
plo de procesos internos. 

Segun Djiibir, hay cuatro procesos fundamentales en la 
obra alquimica: primero, la limpieza de las sustancias; lue- 
go, su disolucion, a la que sigue una nueva consolidacion y, 
finalmente, su aleacion. Ar-R&i enumera otras muchas ope 
raciones, casi todas ellas incluidas tambien en la Summa 
Perfectlanis de Geber, de las que solo mencionaremos las 
mas importantes: la sublimacion, que servia, lo mismo que 
hoy, para separar de una mezcla la materia evaporable, y 
obtenerla asi en estado puro; como es sabido, asi se obtiene 
el azufre. 

La clarificacion por decantacion, que se empleaba para 
separar una materia fundible, un metal, mediante su s e  
gregacion de los minerales no fundibles. La destilacion, que 
era una filtracion de las materias solubles. La calcinacion, 
que hace de un metal una acaln, un oxido soluble, que 
se puede separar de las partes insolubles por medio de la 
combustion y disolucion. Luego, tras una nueva coagulacion, 
debia reintegrarse a su estado no oxido. Las materias vola- 
tiles pueden ufijarse~ y solidificarse sometiendolas a la ac- 
cion del fuego. Las duras y quebradizas pueden transmutar- 
se en cerosas o fundibles por medio de la ceracion. En to- 
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das estas operaciones se utilizaban, ademas de los medios 
puramente minerales, materias organicas, como el aceite y 
la orina. 

Si bien la alquimia practica carecia de los conocimientos 
analiticos de que dispone la quimica moderna, en cambio, 
era mucho mas clara su vision de los aspectos cualitativos 
de la materia y de sus transmutaciones; sus metodos eran 
extraordinariamente sutiles, y es posible que a veces se 
adentrara en caminos que la Ciencia moderna no toma en 
consideracion. La naturaleza tiene mfdtiples facetas. 

El simbolo mas claro e inmediato era el ofrecido por las 
mutaciones que podia experimentar una sola materia pasan- 
do, sucesivamente, del estado liquido al gaseoso y de este al 
solido, trocando su caracter quebradizo por una consisten- 
cia cerosa y fundible, disolviendose y cristalizandose des- 
pues y cambiando de color de vez en cuando. Esto se refe 
ria a la materia basica del mundo, que adquiere todas las 
formas y estados posibles sin perder sus cualidades esencia- 
les, y a la naturaleza del alma, que muestra tambien multi- 
tud de estados y propiedades, todos los cuales, en cierto 
modo, pertenecen a su esencia, que en si no puede captarse 
directamente. Por tanto, en pequena escala, en el horno y 
en la retorta del alquimista, se revela el gran proceso de la 
naturaleza, tanto en el orden psiquico como en el fisico. 

Para percibir en las transmutaciones materiales la ex- 
presion de una ley general, los alquimistas se refieren, por 
una parte, a los cuatro elementos, y, por otra, a las cuatro 
propiedades: caliente, frio, humedo y seco, que, en su d i -  
dad de funciones de la naturaleza, aparecen frente a los ele- 
mentos como factores activos. Ya Aristoteles trazo el es- 
quema de esta relacion: 



Por tanto, las cuatro propiedades naturales son agentes 
inductores que, aparentemente, convierten un elemento en 
otro: por efecto del calor, el agua es absorbida por el aire; 
el frio la convierte en hielo, y le da una solidez semejante 
a la de la tierra. Pero en realidad no es que los elementos 
se conviertan unos en otros, sino que la materia corporal, 
por efecto del calor, el frio, la humedad o la sequia, reco- 
rre todos los estados elementales. Las verdaderas fuerzas 
inductoras son el calor y el frio, y, puesto que esta ultima 
propiedad puede considerarse como la simple negacion de 
la primera, es suficiente el calor para completar el ciclo: la 
accion del fuego basta para hacer que la materia contenida 
en el recipiente pase, en forma sucesiva, del estado liquido 
al gaseoso, luego al igneo y, finalmente, al solido, imitando 
asi, en pequena -scala, la obra de la Naturaleza. 

El esquema esbozado puede aplicarse tambien al mundo 
interior, sustituyendo el calor, el frio, la humedad y la se- 
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quia por las propiedades de expansion, contraccion, disolu- 
cion y solidificacion, a las que hemos de referirnos de nue- 
vo. Porque ya hemos aludido a la correspondencia existente 
entre las propiedades del alma y los cuatro elementos. 

El valor especulativo de esta alquimia - e n  el sentido 
primitivo de la palabra speculatio, es decir, espejo de ver- 
dades espirituales- consiste en que la observacion de un 
caso visible puede enlazarse con los grandes procesos 
de la Naturaleza. La intrusion en los recovecos invisibles de 
cada materia, que es el objetivo que se ha impuesto la Qui- 
mica moderna, en nada ayuda a esta tarea; por el contrario, 
lleva a experiencias muy distantes que practicamente no 
contribuyen a aclarar la vision de conjunto material y espi- 
ritual. 

La verdadera significacion de la contemplacion hermeti- 
ca de la naturaleza se encuentra en las siguientes palabras 
de Muhyi-d-Din Ibn 'Arabi: •áEl mundo de la naturaleza con- 
siste en multiples formas que se reflejan en un unico espe- 
jo; no, mas bien es una forma unica que se refleja en mul- 
tiples espejos.> l Esta paradoja es la clave del sentido espi- 
ritual de los fenomenos fisicos. 

No en vano el esquema de los elementos y las propieda- 
des naturales o modos de operar, indicado anteriormente, se 
asemeja a la rueda cosmica, cuya llanta es la orbita solar y 
cuyos radios son los cuatro puntos cardinales. 

En el campo alquimico, el cubo de la •áruedan es la quin- 
taesencia. Se entiende por este nombre tanto el polo espi- 
ritual de los cuatro elementos como su sustancia basica co- 
mun, el eter, en el que los cuatro estan presentes integra- 
mente. A fin de reconquistar este centro, los componentes 
contrapuestos de los elementos deben reconciliarse entre si: 
el agua debe hacerse ignea; el fuego, liquido; la tierra, in- 

Vease la traduccion, del autor, de Fush al-Hikm, op. cit. pie pag. 139. 



gravida, y el aire, solido. Pero aqui nos salimos del ambito 
de los fenomenos fisicos para entrar en el campo de la alqui- 
mia interior. 

Sinesio escribe: &si, pues, esta claro lo que quieren d e  
cir los filosofos cuando describen la produccion de nuestra 
piedra como la modificacion de la naturaleza y del ciclo de 
los elementos. Porque ya ves que, por medio de su incor- 
poracion, lo humedo se hace seco, lo volatil se solidifica, lo 
espiritual se hace corporeo, lo liquido cristaliza, el agua se 
hace fuego y el aire tierra, de manera que los cuatro ele 
mentas se despojan de su naturaleza para asumir la de su 
oponente ... D; y tambien: uAsi como en el principio fue uno, 
tambien en esta obra procede todo de uno y vuelve a uno. 
Esto es lo que significa la reversion de los elementos ...a 

1 Bibl. des Phil. CMm. 

DE LA MATERIA PRIMA 



Dicen los alquimistas que los metales ordinarios no pue- 
den convertirse en plata ni en oro si antes no son reduci- 
dos a su materia prima. Si se consideran los metales ordi- 
narios como estados del alma incompletos y acristalizados~ 
en la impureza, la materia prima a la que deben reducirse 
no es otra cosa sino la materia basica de aquella, es decir, 
el alma en su estado primitivo, no condicionada ni fijada 
en una aforrnan concreta por impresiones o por las pasio- 
nes. Mientras el alma no quede libre de las concreciones 
y contradicciones interiores, no sera materia ductil sobre 
la que el espiritu que procede •áde arriban pueda imprimir 
una nueva •áforman, una forma que no limita ni ata, sino 
que, por el contrario, libera, pues procede de la sustancia 
eterna del ser. Si la forma del •ámetab ordinario era una 
especie de pasmo y, de consiguiente, representaba una limi- 
tacion, la del metal •ánobles es un simbolo y, por tanto, la 
conjuncion directa con el propio arquetipo en Dios. 

Para los alquimistas, el alma es, en su fondo pasivo, fun. 
damentalmente, lo mismo que la materia prima del mundo. 
En primer lugar, esto es una premisa te6rica de la obra al- 
quimica, derivada de la mutua correspondencia existente 
entre macro y microcosmos; pero, al mismo tiempo, expre- 



sa el objetivo de la obra alquimica: la unidad de alma y 
mundo se vive y se percibe verdaderamente en la medida 
en que la obra se aproxima a su culminacion. Aqui rozamos 
el secreto propiamente dicho de la alquimia, por lo cual todo 
lo que pueda decirse sobre este punto, necesariamente ha 
de quedar en insinuacion y parabola. 

La materia prima que subyace en el alma es, en primer 
lugar, la sustancia basica del consciente individual; en s e  
gundo lugar, la sustancia de todas las almas, sin distincion 
de individualidades, y, por ultimo, la sustancia basica de 
todo el Universo. Todas estas interpretaciones son posibles; 
pues si la &fibras del mundo no fuera esencialmente de la 
misma naturaleza que la del alma, cada ser estada encerra- 
do en su propio sueno -lo cual es una suposicion dispara- 
tada-. Si, en comparacion con el espiritu inmutable, el mun- 
do es ya un sueno, tal sueno es en si consecuente. •áEl mun- 
do esta hecho de la misma materia con que se hacen los 
suenos•â, dice Shakespeare en su comedia hermetica Lu Tem- 
pestad. La antitesis entre mundo ainteriorn y mundo aexte- 
riorn, o entre mundo del alma y mundo del cuerpo, esta 
entretejida en este sueno. 

En el simbolo, la materia prima se encuentra aabajou, 
pues es pasiva por completo, y aparece •áoscura•â porque en 
su calidad de cosa amorfa por antonomasia, se sustrae cada 
vez mas a la accion del entendimiento. De aqui parte el equi- 
voco por el que se confunde la materia prima de los alqui- 
mistas con el •ásubconsciente colectivos de la psicologia mo- 
derna. Pero la materia no es, como aquel mal delimitado 
campo del alma, fuente de impulsos irracionales y, en cierto 
modo, aexdusivos del alma•â, sino el fundamento pasivo de 
todas las percepciones, Ademas, la palabra acolectivos, tal 
como la aplican los psicologos, encierra una contradiccion: 
o bien, se@ su etimologia, designa un conjunto de cosas, 
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es decir, de disposiciones del alma aheredadass, caso en el 
cual no se comprende como puede existir una unidad cual- 
quiera, pues la herencia no solo se acumula, sino que tam. 
bien se ramifica; o bien es una definicion inexacta de age 
nerab, o sea, de aquello que es comiin a todos los hombres, 
y esto es, sencillamente, la naturaleza del alma y del cuerpo; 
pero en este caso esta por ver si el psicologo que contempla 
y enjuicia el llamado •ásubconsciente colectivos digamos 
desde arriba, ya que en apariencia lo somete a una investi- 
gacion •áobjetivas, no piensa y actua tambien movido por 
esta razon   colectiva^. Mirese como se mire, su posicion 
sera siempre la del hombre que pretende vaciar el oceano 
sentado en un bote. 

Hay que distinguir entre esa capa del consciente, mas o 
menos oscura, situada por debajo del pleno conocimiento 
-que ,  por otra parte, no puede ser del todo inconsciente 
mientras se refleje de algun modo en aquel- y el fondo 
del alma propiamente dicho, que es del todo pasivo y, por 
tanto, amorfo. Aquella franja oscura, que tiene mas de cre  
pirsculo -un crepusculo que fuera oscureciendose por su 
parte inferior- que de noche cerrada, esta llena de los s e  
dimentos de impresiones y reacciones del alma; pero el 
fondo del alma propiamente dicho no es oscuro ni es claro, 
y tampoco un volcan de irracionales erupciones. Por el con- 
trario, mientras no este del todo velado y, por tanto, apa- 
rezca oscuro, es el espejo fiel de su polo opuesto, del espi- 
ritu original y, por consiguiente, de todas las verdades que 
muchas veces, cuando la imaginacion en reposo se aproxi- 
ma al estado puro de la materia prima, se expresan en sim- 
bolos. Esto puede ocurrir durante el sueno, aunque no es 
frecuente, pues en general las imagenes del sueno estan a 
merced de los mas diversos impulsos; y puesto que el alma, 
en tal estado, es sensible a todas las influencias imagina- 



Mes, a veces se produce una deformacion grotesca y sa- 
tanica de los simbolos. Uno de los mayores peligros de la 
moderna upsicologia profundas es que lleva a cabo una mez- 
cla indiscriminada de simbolos autenticos y de sus defor- 
maciones; por ejemplo, cuando situa a un mismo nivel las 
mandalas orientales y los garabatos concentricos de los per- 
turbados mentales.' Un verdadero simbolo nunca es uirra- 
cionals; no hay que confundir lo usuprarracionals con lo 
airracionals. 

Para demostrar que en la materia prima del alma estLin 
presentes todas las formas del mundo perecedero, el alqui- 
mista arabe Abu-1-Qasim al-Irhqi, que vivio en el siglo IX 
de la Era cristiana, escribio: •á...esta materia prima se en- 
cuentra en una montana que contiene una multitud de co- 
sas no creadas. En esta montana se hallan todas las clases 
del conocimiento que puedan encontrarse en este mundo. 
No hay conocimiento, ni entendimiento, sueno, pensamien- 
to, saber, opinion, reflexion, inteligencia, filosofia, geometria, 
modo de gobierno, poder, valentia, galanura, satisfaccion, pa- 
ciencia, educacion, hermosura, inventiva, buena fe, don de 
mando, exactitud, vigilancia, dominio, imperio, dignidad, 
consejo o negocio que no esten contenidos en ella. Ni tam- 
poco hay odio, ni malquerencia, engano, infidelidad, yerro, 
tirania, opresion, corrupcion, ignorancia, estupidez, bajeza, 
despotismo ni desenfreno; ni canto, miisica, flauta, lira, 

1 Como se indica en el prdlogo de C. G. Jung a la traduccion hecha por 
Richard Wihelm de la obra taofsta Das Geheimnis der Goldenen Blute (Munich, 
1929). Algunas de las pinturas de enfermos mentales que allf se reproducen y 
se comparan con mandalas son verdaderas caricatu-as, en las que se observan 
ciertas ideas infantiles de las doctrinas esot6ricas orientales; otras son chapuuis 
inocentes y vacias. 

boda, diversion, arma, guerra, sangre ni muerte que no esten 
en ella. ..s 

La montana en la que se encuentra la materia prima es 
el cuerpo humano, porque la ccreduccions a la materia pri- 
ma se realiza metodicamente partiendo del conocimiento 
corporal, que debe iniciarse desde el interior, antes que el 
hombre pueda percibir el alma psiquicamente y no a tra- 
ves de los sentidos. Por ello, Basilio Valentino interpreta 
asi la palabra clave alquimica V.I.T.R.I.O.L.: Visita interiore 
terrae; rectificando invenies occultum lapidem (•áVisita el in- 
terior de la tierra; rectificando encontraras la piedra ocul- 
tas). El interior de la tierra es tambien el interior del cuer- 
po, el nucleo interno e integro del conocimiento. La piedra 
oculta es aqui solo la materia prima, 

Vista interiormente, la •áreduccion de los metales a su 
materia primas nada tiene que ver con una sonambula re- 
version del consciente al subconsciente. La reduccion se efee 
tua s610 despues de una dura lucha contra las inclinaciones 
del alma que tienden a la dispersion, para lo cual hay que 
disolver previamente todas las inhibiciones o ucomplejos~. 
La obra alquimica no es una cura para las enfermedades 
psiquicas. 

Al pasar del consciente diferenciable al no diferenciado 
se produce un oscurecimiento que representa el caos, es de- 
cir, el estado de la materia que ha perdido su pureza origi- 
nal, pero cuyas posibilidades diferenciables no estan clara 
y ordenadamente definidas. Es el estado de la umateria 
brutas. Pero si el consciente sigue ahondando, descubrira el 

2 Texto facilitado por el doctor S. Hussein Nasr, Teheran. 
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