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Salto. ¢Salto a donde? ¢ A la Nada, al Ser, al
nirvana, a la Gracia, al pléroma, al Espacio-
Luz? Esta pregunta nerviosa, inquieta, ha
sido sobresaltada acaso por la rafaga de aire
boreal que me ha exigido, ahora, aqui,
reencontrarme con la pluma y con el papel
en blanco. ¢Es posible pensar la posibilidad
de un salto mas alla de toda ley, de toda
gramatica, de toda expresion y comunicacion
lingtifstica? Ese mas alla ¢puede ser siquiera barruntado, intuido, imaginado e ideado?
¢Puede descubrirse y colonizarse? ¢Hay caminos, métodos o accesos que hagan posible
llegarse hasta lo inaccesible, o decir lo indecible, o expresarse y comunicarse lo que
jamas puede ser dicho?




. .. ., Vaig saber que el mén és
Misteri i Revelacio misteri (maya) i que Déu és el

9T (maya) — dmoxdhuig (apokalypsis)

Senyor del misteri.
Svetasvatara-upanisad IV ,10

Recollim aquesta expressié del titol d’una obra de Raimon Panikkar' 12 revelacio (apokalpsis) del
. . misteri (mysteriou) ocult en el
que ens serveix com a marc del nostre studium, que estem duent a :
) i > silenci dels segles y manifestat
terme en tres cursos amb i tres autors diferents de llengua castellana. ara...
En la introducci6 escrita a Varanasi (Advent, 1965) Panikkar escriu: Pau, Carta als Romans 16,25-26

«El desvelament pressuposa el vel 1 1a Ot en el vel de la meva
realitat, maya és el vel que Uapocalipsi desvela.  mayajo no em revelo a tots.
Maya és la deessa velada que es fa visible a Bhagavad-gita V11,25
través del mateix vel, que en cobrir-la, la  El Senyor, sobira de Poracle
manifesta. “A Ja natura (physis) /i agrada  de Delfos, no diu ni oculta
amagar-s¢’, dira Heraclit, i Heidegger, dos *" 9% doﬁif;i?}iﬂgmﬂ 03
mil lennis 1 mig després, fara tot un '
comentari sobre aquest passatge; “e/ poder (Sakti) de Déu s'amaga en les seves
mateixes qualitats”’, dira una Upanisad; “Jabve, ha dit que vol habitar a les
tenebres”, afirmara la Biblia. Maya no només encobreix la realitat, sind que
en velar-la la fa visible; el mén és precisament mon perqué en ell IEsser
no es manifesta totalment. Si, d’'una banda, és cert que 'apocalipsi revela
maya, ¢s a dir, revela la realitat coberta sota el vel de maya, per Ialtra,
Vapocalipsi constitueix la revelacié que el moén és maya, manifestacio,

La veritat velada aparenca de la realitat. Sense la revelacid, el moén es presentaria com la
Antonio Corradini (1752) realitat; no hi ha maya sense apocalipsi. E1 mén sense revelacid, no només
Capella Sansevero (Napols) seria opac, sind que apareixeria com la darrera instancia, com el seu

En la base 'escena evangelica

ropi fonament; per a nosaltres seria I'inica realitaty.
Noli me tangere (Joan 17,20) prop P

Hugo Mujica (Buenos Aires, 1942) i el seu La palabra inicial (1995) ha

. . , j La palabra inicial
estat el nostre studium del curs 2024-25. El llibre té com a subtitol, .« S gt it s ik ek
mitologia del poeta en la obra de Heidegger, tot 1 que com es diu a I'inici: Fogo Miics

«Este no es un libro sobre Heidegger, busca si ser un libro desde él. Ser

tan solo una de las posibles formas de escuchar su voz, una de las posibles
leyendas que pueden escribirse acerca del héroe protagoénico de su pensar: ¢/
poeta. Aquel que no dice al Ser, como nos dira Heidegger que hace el
pensador, sino que nombra lo Sagrado. El que se asombra y maravilla porque
el Ser se dice en su poetizar. No nos proponemos seguir un rigido argumento
sino meditar un misterio, el misterio del Ser. Misterio no como algo que
palpita por ser desentrafado y eventualmente explicitado, representado,
algo que ya estuviese constituido —como un secreto guardado— sino
como un inconmensurable que no se puede someter a ninguna
presentacion, a ninguna medida, a forma alguna de unidad; y, no obstante a
pesar de nuestra imposibilidad de aprenderlo, es: reclama una escucha, promete un decim.
El marc és la diferoncia ontoligica heideggeriana que ens parla de Loblit de 'Essery el domini dels ens, en
I'opac moén contemporani de les coses —«el desert avanga» (Nietzsche), «terra erma» (Eliot)— que
ha perdut la consciéncia de I’Esser, No-res, Déu, Font, Origen, Abisme... que es manifesta, es
revela, i és la forga de tota creacio i novetat, perd que mai no es déna del tot.

“Tierra de palabras

' Raimon PANIKKAR, Maya ¢ Apocalisse. 1. incontro dell'induismo e del cristianesimo, Abate, Roma, 19606;
traduccio, Misterio y revelacion, Marova, Madrid, 1971.



Eugenio Trias (Barcelona, 1942-2013) i el seu La edad del espiritu (1994) és Wy
el studium d’aquest curs 2025-26. Aventura filosofica des d’una ra6 de frontera [.a edad
arribada al seu limit que Eugenio Trias ha transitat en la obra anterior, Los
limites del mundo (1985), La aventura filosdfica (1988), Lagica del limite (1991):

«lla modernidad, desde Kant a Wittgenstein, concibe el limite en términos

exclusivamente negativos: como el indice de lo que no puede ser conocido
(Kant); o de lo que no puede decirse con significaciéon (Wittgenstein). Al Jnzite
le asigno un caracter onmto-lggico. Desde el cerco del aparecer puede hacerse
referencia al cerco hermetico que subyace mas alla del limite por razén de que ’
éste, de algin modo, aun en forma paraddjica, se revela. Una revelacién que
muestra o manifiesta la naturaleza escondida y secreta del cerco hermético, —
cobijo de lo sagrado. Revelacion que lo es del mistetio comzo misterion.
En aquest opus magnum, EugenioTrias inicia un cami on intenta pensar el simbol com estructura del
real, com categoria onto-logica i alhora com revelacié sensible y manifesta del sagrat. En el simbol
tenim a disposicié una part, el simbolitzant, que ens envia vers el qu¢ no en disposem, el
simbolitzat. Tensié extrema entre una «presencia» que no és sind consciencia d’una «abseénciay;
vivencia extrema, inquietant, paradoxal, que ens empeny insistentment més enlla d’on som. Pensat
verbalment, no substantivament, com un esdeveniment, un llancar (ballein) conjuntament (sy#z) dues
peces, fragments d’una anterior unitat, oberts a una retrobada. Simbol constituit per unes categories
ontologiques, Materia, Cosmos, Preséncia, Paraula, Sentit, Mistica, Conjuncio... que es despleguen
tot i marcant el to de cada e¢poca historica.

del espiritu

Salvador Paniker (Barcelona, 1927-2017) 1 el seu Aproximacion al origen Salvador Péniker
(1982) sera el studium del curs 2026-27. Text que inicia la seva particular APROXIMACION
genealogia de la lucidesa que continuara amb Ensayos retroprogresivos (1987), AL ORIGEN
Filosofia y mistica. Una lectura de los griegos (1992) 1 Asimetrias. Apuntes para [ s = o
sobrevivir en la era de la incertidumbre (2008). Amb esperit critic i lucidesa mistica ~ f# 478 G

Salvador Paniker veu la filosofia, com un constant moviment de retorn, des ~ #TF
del moén contemporani, al fonament, a I'origen, fent heideggerianament un
pas enrere, per pensar, re-pensar, els origens d’Occident a la recerca d’allo
obviat, oblidat, reprimit... pero, malgrat tot, sempre present:

«El misticismo, el sentido del misterio, la recuperacién no simbolica del
origen, todo esto es lo “normal”. En rigor, es el gran secreto compartido por
todos. Pues todos, sin saber, sabemos. Lo absoluto es agui y ahora, sin
dualidad alguna. Por esto, quienes dicen que buscan lo absoluto no saben lo
que dicen. Lo absoluto esta ya aqui. Hay un panteismo barato que imagina que cada cosa es un
fragmento de lo absoluto. Pero lo absoluto es que cada cosa es lo absoluto. Lo absoluto no se
alcanza: se es. Y ni siquiera hace falta saber esto. Pues igual se es lo absoluto sabiéndolo que no
sabiéndolo. La experiencia pura es cualquier experiencia. [...] Es indispensable mantener la
confianza original en lo real, la fe inmanente. Esa fe inmanente, esa mistica pre-edipica y pre-logica,
es la que ha de hacer posible el salto a la conciencia critica y finalmente a la mistica post-logican.

Ell mateix el defineix com «un assaig impressionista, elemental, generalista» des del pensament
contemporani (Marx, Nietzsche, Freud, Heidegger, Piaget, Lévi-Strauss, Wittgenstein...), alhora
que fecundat —gracies a la seva gran tasca editorial— per la tradicié xinesa (taoisme), indica
(buddhisme, hinduisme), la nova fisica (relativista, quantica), les filosofies de la contracultura
(Watts, Krishnamurti, Brown...), els nous paradigmes de la ciéncia (Morin, Sheldrake, Prigogine,
Koestler, Whitehead, Bateson, Bohm, Maturana...) o les psicologies humanista i transpersonal
(Maslow, Wilber...), entre molts d’altres.

Una lacida, estimulant, entusiasta (enthousiasmos), fructifera, torrencial... lectura.

Ig: = et s :—-—J
Evolucid i dissolucio
de la forma cosmica



Mircea Eliade i

Misteri i Revelacio (II)
, Toan Petru Couliano (ed.)
Simbol Diccionari
,
«Fls simbols sén els dltims maons amb que esta construit Pedifici de la gegsj SlgllbOlS
oleg de jacques vida

realitat. El simbol no és signe, ni exemple, ni simil, ni metafora, ni parabola.
Només el simbol pertany a 'ordre ontoligic; 1a resta pertany a ’epistemologic.
[...] La consciéncia simbolica no espera res, no pensa res, no vol res. Es
tracta, si es vol, d’'una consciéncia pura. Es un adverténcia directa, un cert
adonar-se que potser podem anomenar experiéncia.

Simbol i simbolitzacio, Raimon Panikkar

Traduccié de Roser Homar

FRAGMENTA EDITORIAL

«Tota religi6, fins la més elemental, és una ontologia: revela I'dsser de les
coses, mostra ¢/ gue és realment 1 d’aquesta manera funda un Mon. La religié
comenga on hi ha una revelaci6 total de la realitat: revelacio, alhora del sagrat
—d’allo que és per excel lencia, que no és ni il lusori ni efimer— 1 de les
relacions de 'home amb el sagrat, relacions multiformes, canviants, sovint
ambivalents, pero que sempre situen ’home al cor mateix de la realitat. [...]
El pensar simbolic és consubstancial a I’ésser huma: precedeix el llenguatge 1
la ra6 discursiva. El simbol revela aspectes de la realitat —els més
profunds— que es neguen a qualsevol altre tipus de coneixement. Imatges,

24

L'anima (1995) — Josep M? Subirachs
*

«En el nostre mén tot és sexuat: I'espai 1
el temps, la vida i la mort, la nit i el dia,

simbols, mites, responen a una necessitat i omplen una funcié: deixar nues la femella i el mascle»
les modalitats més secretes de ’ésser». d.art és Perotisme de la Historia»
Mites, somnis i misteris 1 Imatges i simbols, Mircea Eliade «art és sempre metaforay

«Fl simbol no amaga res, no explica, remet més enlla de si mateix cap a un sentit fins i tot en el més enlla,
inaprehensible, foscament pressentit. [...] Un simbol és viu en tant que esta prenyat de significacidé. Que aquesta
significacié surti a la llum, que es descobreixi I'expressi6 que millor formuli la cosa buscada, inesperada o
pressentida, significa aleshores que el simbol és morz. Només és viu el simbol que és I'expressié suprema del que
s’intueix, perd encara no es reconeix. Aleshores incita inconscient a la participacid: engendra la vida i n’estimula el
desenvolupament». Problemes de I'anima moderna 1 Tipus psicologics, C. G. Jung

Simbol, del grec symbolon, fa referencia a un lancgar (ballein) conjuntament (syz) dues peces que
son fragments d’una anterior unitat: os, moneda o medalla partida per la meitat. El simbol, una de
les meitats d’os, moneda o medalla, era entregat com contrasenya a alga
—hoste, pelegri, deutor, amant—, com a penyora d’amistat, deute o
alianca, 1 servia per a un posterior reconeixement, quan en llangar-les
conjuntament (syz-bolon) aquestes dues parts encaixaven. Cada
posseidor del simbol només en té una meitat que garanteix la possible
retrobada, que no és siné un altre llencar-les conjuntament i re-
actualitzar aquella hospitalitat, amistat, deute, amor... La desitjada re-
unié que ho és d’una anterior separacié. En el simbol ens trobem,
doncs, amb la disposicié d’'una part, el simbolitzant, que ens envia vers
aquella part que no en disposem, el simbolitzat. La possessié del simbol
ens recorda constantment allo que no posseim i que posseiem, allo que
ens manca 1 que teniem, del que estem separats i amb que estavem
units, com també ens recorda constantment la possibilitat de re-
trobada. Tensié extrema entre una presencia que no és sindé consciencia
d’una absencia; vivencia extrema, inquietant, paradoxal, que ens empeny
insistentment més enlla d’on som. Tot simbol és prenyat d’una vivencia
dual d’unié-separacié que només en l'esdeveniment simbolic, en el
llancar conjuntament (syz ballein), pot ser experimentada com a re-unio,
re-trobada, re-coneixement.




Jo no séc propietari del simbol, no puc posseir el simbol perqué no és un objecte. Situats en el
pensament, en la reflexid, és a dir, en la distancia, volem encerclar i posseir amb els nostres
conceptes una realitat que constantment se’ns escapa. El simbol no té cap rad, cap nucli intel ligible
que es presenti a una consciencia racional. El simbol ens reclama i ens crida d’una altra manera, i
un cop fet cami fins el limit des de qualsevol dels /gos on estem, ens cal fer un salt, un salt a Valtra
riba. Més que pensar el simbol i posseir-lo, és ell que ens posseeix 1 ens fa pensar. Després de tots
els esforcos per acostar-nos al simbol, per fer el salt vers allo tancat, sagrat, cal una nova actitud,
una actitud més receptiva i oberta, cal deixar-se anar, cal una nova manera d’escoltar, per alliberar-
me del meu propi pensar. El simbol em posseeix, m’inspira, m’interpreta, m’arrossega,
m’absorbeix. Esbrinar que és el simbol és participar-hi, la significacié del simbol esta lligada a estar-
hi, a creure-hi, no puc comprendre el simbol si no hi participo, si no séc amb ell. El simbol és més
aviat un esdeveniment en el qual jo participo, és una experiéncia, una vivencia.

Es el simbol, doncs, un esdeveniment abans que un objecte o una cosa i ’hem de pensar
verbalment i no substantivament. En I'esdeveniment simbolic, feli¢ instant oportd, és possible
Pexperiencia a-dual d’encaix de les dues parts d’'una moneda, medalla, os...; en Pesdeveniment
simbolic, gracies a I'alianca o penyora que posseim, és possible aquella experiencia a-dual que ens
posa en contacte, en un feli¢ instant-etern, amb allo que no disposem, amb allo que constantment
se’ns mostra i oculta.

Tot simbol expressa i calla, ensenya i amaga, porta a la llum i deixa en la foscor, 1 per aixo mai
s’esgota la seva interpretacio, la seva hermencutica; la historia de 'esperit huma no és siné aquesta
creativa i inacabada hermencutica dels simbols que ens revelen i oculten el real. L’epifania simbolica
—que vibra, ressona, llueix, que ens sorpren, ens toca i ens desperta— del cosmos, dels temples,
festes, imatges, paraules, textos, narracions mitiques... és el pont, és la funci6 mediadora del
simbol, que fa possible que ’home retrobi els multiples 1 ambivalents sentits que omplen la seva
existencia. Una existéncia que es vol menys fragmentada, menys buida,
menys limitada, 1 que amb la vivencia del simbol pot accedir a una
existencia més plena i il limitada. Es en aquest sentit que el simbol és
real 1 veritable, una onto-logia. Per exemple, tota estructura simbolica on
queda incorporada la lluna, la Deessa Blanca —terra, fertilitat, dona,
aigiies, vegetacio, obscura llum nocturna, regeneracié periodica, mort-
resurreccio, temps-desti, etern esdevenir ritmic-ciclic, Mare 1 Verge—
expressa i revela una veritat més real que la simple i limitada significaci6
de ser un mer satel lit. El simbol en la seva veritat és un centre que
harmonitza tota una xarxa de significacio, de pluralitat de sentits oberts
en totes direccions d’horitzons inabastables; alhora un po/, un eix que
obre Terra 1 Cel i fa possible la lliure circulacié entre immaneéncia 1
transcendencia, mateéria 1 esperit. Aixo és la veritat, la realitzacié del
simbol, encara que només sigui transparent per I’'home que viu una
existencia santificada, per 1'homo religiosus. Aquest home que existeix com a simbol, ja no és un
fragment impermeable 1 alienat d’una realitat esquingada, sin6 un cosmos viu 1 obert a d’altres
cosmos vius i oberts, a tots els nivells del real i tots els graus de la consciencia. El joc alegre, antic i
eternament renovat de la guaternitat sagrada de Holderlin —Cel, Terra, Deus i Homes— li revela, la
seva propia existencia, el seu propi desti.

Per les diverses interpretacions de «simbol», vegeu les valuoses introduccions de J. E. Citlot, J.
Chevalier 1 J. Vidal, respectivament dins: Juan Eduardo CIRLOT, Diccionario de simbolos [1958, 1969],
Siruela, Madrid, 1997, p. 17-58; Jean CHEVALIER / Alain GHEERBRANT, Diccionario de los sinibolos
[1962], Herder, Barcelona, 1991, p. 15-37; Mircea ELIADE / loan Pettu COULIANO (ed.), Diccionari
dels simbols [1986-1993], proleg «A la descoberta del simbol» de Jacques Vidal, Fragmenta,
Barcelona, 221, p. 9-28.



Lectura previa

Eugenio Trias, Pensar la religion, Destino, Barcelona, 1997, amb
diverses edicions, la darrera a Galaxia Gutenberg, Barcelona, 2015.

Este libro resine diferentes ensayos escritos antes y después de la publicacion de 1La
edad del espiritu (1994). Todos ellos convergen en la temitica filosdfico-religiosa
que en ese libro alcanzd su adecnada formulacion. No se busque, pues, otra coberencia
que la que deriva de la temdtica comiin y una misma orientacion. El interés por la
religion dimana de necesidades internas a mi propia reflexion, cosa que ya puse de
manifiesto al final la Logica del limite (1991). La asuncion del concepto de sex
del limite como determinacion de lo que entiendo por ser y por existencia (y del
hombre como el ente que se enfrenta, o se confronta, con esa condicion fronteriza que

= __ S

le define) me exigio, ya entonces, inaugurar una aventura en torno a lo que se halla E/ g}"ﬂ metafisic (1917)
mas alla del limite, y a /o cual determino como lo sagrado. [p. 19] Giorgio de Chitico

Aquest recull d’articles 1 assajos és una bona entrada a I'aventura filosofica d’Eugenio Trias que
emmarca el pensament que el portara a La edad del espiritn. El titols ja son forca eloquents: Filosofia y
religion ante el proximo milenio, Exilio occidental y viaje a Oriente, La religion del espiritn, Los tres principios de
la experiencia religiosa, El simbolo y lo sagrado, Estética del simbolo, Filosofia, profecia, sabiduria, El sujeto del
limite, Dios del limite, EI acontecimiento ético... En deixem uns rastres:

Lo sagrado y lo santo no se destruyen en la modernidad; simplemente se ocultan y se inhiben. La modernidad, el
mundo moderno, es el tiempo de la gran ocultacion. Lo sagrado, y su manifestacion simbilica, no queda
destruido; mucho menos aniguilada; queda, eso si, inhibido, en el sentido frendiano del término. Subsiste en el

inconsciente cultural e historico. [p- 31] C
Mare Asia, jo et saludol!

Occidente esti tocando fondo en el limite que le determina. Fsti 1lluny, alombra dels boscos vells reposes
llegando al sétano mismo que soporta, en forma de temible sombra 1 Penses en les teves gestes, Asia, ino
L , : . . y solament de la teva propia forga també
siniestra, su cardcter y destino. Solo un viaje, un giro en otra direccion

puede a Occidente, y al mundo en general, librarle de haber querido, ;?;2%22?5;6 Sc’el\l/’[ llllisgjzla’
como el aprendiz; de brujo, desplegar sin trabas la naturaleza de su  elevares un crit perdurable de joia, i encara
propio 16gos, de su razon (tecno-cientifica, capitalista, burocrdtico- avui, d’aquesta veu,
racional). Tal giro sélo puede realizar-se mediante un viaje en ~ oh Mil lenaria, la nostra orella ressona...
direccion al origen, al lugar de donde surge el sol, a la tierra de la  ¥rieArich HOLDERLIN, A s fonts del Danub

. . . traduccio de Manuel Carbonell
anrora, a la patria oriental. |...| Cuando se llega al fondo mismo del
exilio, al diltimo circulo infernal de la prision, entonces quizds se impone, como necesidad, ese retorno. Si es que hay
buellas o vestigios que puedan posibilitarlo. Tales huellas y vestigios de lo sagrado comparecen silo en forma
simbolica. Sdlo a través de simbolos puede, quizds, hallarse cierta indicacion relativa a ese viaje de retorno, a ese
imperativo «viaje a Orienter. Pero ello exige caracterizar y definir lo que puede ser un 16gos sinbilico, una razon
que halle en el simbolo cierto nexo con la raiz sagrada, oriental, de donde proviene la revelacion solar, la anrora que
estalla en el cielo y manifiesta sus dones y sus gracias. [p. 56-57]

Yo propondria dejar de hablar de ética y de lo ético y referirse, en cambio, a lo que en el ethos acontece: el genuino
acontecimiento ético del encuentro del sujeto personal consigo (con su dngel, con su propio daimon). Tal ethos
revela una orientacion, y por lo tanto un norte al cual tiende ese ser a orientarse, produciendo un giro, nna genuina
«conversion». |...| Es un verdadero acontecimiento existencial donde se juega, en la maroma extrema entre el ser y el
no ser, la determinacion misma de su sex, de su existencia. |...| El sujeto, Sdcrates, oye a su daimon. Su voz suele
asumir forma de orden; suele conjugar la inflexcion verbal imperativay se presenta como un tQ que interpela al sujeto y
le conmina: «condcete a ti mismo». El sujeto se halla desdoblado, se halla partido como una moneda o medalla. |. ..
E/ encuentro del sujeto con su daimon debe determinarse como un acontecimiento simbolico. [p. 198-201]



Studium d’aquest curs: it
La edad

Eugenio TRIAS, La edad del espiritu, Destino, Barcelona, 1994, amb del espiritu

diverses edicions; darrera edici6 a Penguin-debolsillo, Barcelona, 2000,

2023’; fem doble paginacio6, primera de Destino i tltima de Penguin.

Obra d’una gran ambicié, que va rebre el 1995 el prestigios XIII
Premi Internacional Friedrich Nietzsche, on Eugenio Trias pensa el
simbol com a onto-logia, com a estructura del real en la qual es realitza
I'esdeveniment, I'aparicio, el joc de mzister: 1 revelacio.

Tot el llibre esta estructurat a partir del que es consideren les categories
que configuren el fet simbolic. El simbol esta constituit per set categories. Les quatre primeres soén
de la banda de la part del simbol de que disposem, del simbolitzant: 1) Materia, tot simbol se
supofrta en una materia, en un substrat material; 2) Coszzos, aquesta materia queda ordenada, situada
en un espai (temple) 1 en un temps (festa), lloc on s’esdevindra 'esdeveniment simbolic (ritu); 3)
Presencia, relacié presencial entre una preséncia que es mostra i un testimoni d’aquesta; 4) Logos,
comunicacié que es produeix entre la presencia i el testimoni, revelacié en forma de paraula
(sagrada) o escriptura (santa). Des d’aquesta part material del simbol, el simbolitzant, se’ns envia
vers allo de que no disposem, el simbolitzat, que esta compost de dues categories: 5) Claus
hermenentigues, horitz6 de sentit, formes ideals de sentit, arquetipus...; 6) Mistica, tot sentit té un
limit o esta en contacte amb allo secret, segellat, sant, sagrat, on s’anul 1a tota indagacié. Fins aqui,
pero, els requisits previs perque pugui donar-se aquell esdeveniment de re-unié de les dues parts;
aquesta ¢s la darrera categoria: 7) Conjuncid simbolica, esdeveniment simbolic on es realitza el simbol.

El simbol com esdeveniment i pensat verbalment, no substantivament, fa que /estructura sincronica
de les categories tinguin un desplegament diacronic en forma d’¢époques, eons, etapes de la historia i
consciencia humanes. Eugenio Trias, com d’altres altres autors contemporanis, en traga el seu
dibuix marcant, malgrat les diferencies, linies forca similars: Gebser, Neumann, Campbell,
Habermas, Foucault, Panikkar, Wilber..., tot i seguint una tradicié6 que ve de lluny, sant Agusti,
Joaquim de Fiore, Vico, Herder, Hegel, Compte, Theilard de Chardin, Aurobindo...

Una aventura espiritual, a través de la cual se va gestando y tramando el acontecer historico, y la
experiencia ligada a él, que se despliega en dos grandes ciclos: ciclo simbélico y ciclo espiritual. £/
espiritu posee una matriz simbilica de la cual debe desprenderse. Debe inhibir esa matriz, o
mantenerla en régimen de ocultacion. En virtud de ese despojo puede el espiritu realizar su revelacion
manifiesta. Tal revelacion es la razén. Pero una veg promovida esa revelacion debe el espiritu
reencontrar su verdadera patria, tramando una conjuncion entre el mundo simbilico inhibido y su
manifestacion racional. Por espiritu se entenderd, al final de este libro, el horizonte ideal (no utdpico)
de una posible sintesis de razén y simbolismo. [p. 15/14]

Capella Rothko (1971) - Houston Exteriotr: Obelisc trencat (1968), Barnett Newman



Dimecres 8 d’octubre: La edad del espiritu [p. 11-85/11-15; 27-80]

La  superficie mural ofrece un repertorio de  formas

ffilgi): El simbolo y lo sagrado huidizas: hierofanias impresas en las paredes que se renuevan
La tabla de las categorias y de forma caleidoscopica a la Inz de la fogata. Aqui o alld se
las edades del mundo. destaca una protuberancia del muro, una hendidura, una roca
Primera categorfa: Magna Mater. que revela ademanes oomorficos, o un juego de estalactitas y

El santuario de la prehistoria.

estalagmitas que sugiere toda la potencia de la nbre magica de
esa potencia fecunda, rebosante de vigor. En el interior de la
caverna domina la presencia mural que seriorea sobre el mago
0 ¢l artifice. Este se acerca, reverente, a ese muro poseedor de
virtud fecundadora. 1.a mano se extiende, abierta, sobre el
muro. Se traza entonces la silueta de esa mano sobre el muro,
primera y decisiva intervencion del testigo en el que hace acto
de presentacion lo sagrado. Esa silueta de la mano constitnye,
en efecto, la primera marca simbilica de la intervencion del
testigo. Puede afirmarse que esa silueta da origen a la
institucion simbélica. Expresa la conjuncion del testigo y la presencia a través de la simbiosis de la
mano con el muro. Las dos partes del simbolo quedan estampadas en esa unidad copulativa. |. . .]
Gran eclosion simbilica culminante, que conduce la capacidad imaginante y figurativa de la
prebistoria a su edad cldsica. De pronto emerge de las paredes y de los techos del santuario todo un
cortejo de animales superpuestos, hacinados en un juego simbilico de transparencias: caballos, renos,
toros, mamuts, bisontes. Diferentes hierofanias sagradas que surgen de la sustancia mural y que son
evocados y convocados por el trazgo lineal que los perfila en gusto obstinado por la superposicion y el
hacinamiento. Constituyen apariciones que delatan los miiltiples rostros de la hierofania primordial
invocada: Gran Animal, Magna Matet, entraia matricial de la caverna. [p. 72-75/69-71]

S

=

Cueva de las manos — Patagonia

Categories del SIMBOL / Esdeveniment simbolic de la Magna Mater — Gran animal

COSMOS PRESENCIA LOGOS CLAUS HERMENEUTIQUES MISTICA
MATERIA Temple / Festa relacié experiencial PARAULA sentit, significats, sagrat, mysterion,
espai / temps TESTIMONI escriptura formes ideals, arquetips sant, divi
Mare Santuari hierofanies murals triangles, Fecunditat _ B
Matriu Caverna xarxes, Vida renovada Misteri de la Vida
homo religiosus — Xxaman | sjopes. fisures

«Quiza lo mas desconcertante del arte sea que quien queda mas desconcertado ante su presencia es
precisamente aquel que lo hace. El arte es inseparable de ese sentimiento de perplejidad. [...] Como
dice Herzog en La cueva de los sueiios olyidados (2010) “aparecioé en escena como un subito estallido”,
porque el quid de la cuestion es que el arte constituye un acontecimiento en el mas puro sentido del
término, algo que ninguin antecedente podria haber prefigurado y cuya causa permanece tan oculta
hoy como entonces. En el fondo puede que el arte no sea ni siquiera invencién nuestra. Quiza
apareci6 en la historia de la misma manera que aparece en la vida personal de muchos artistas:
como una llamada, un inesperado relampago de inspiracion, una pasién interior tan arrebatadora
que, en ultima instancia, tendriamos que decir que Picasso se equivocaba: los primeros humanos no
inventaron el arte. Fue el arte el que invento al ser humanow.

J. F. MARTEL, [indicacion del arte en la era del artificio, Atalanta, Vilair (Girona), 2018, p. 23-24.



Dimecres 12 de novembre: La edad del espiritu [p. 87-156/81-135]

Segunda categoria: La creacion del mundo. El templo césmico.
Tercera categoria: El encuentro entre la presencia y el testigo.

Determinacion del lugar de cita en el cual puede producirse, como lugar
) como tiempo (lugar sagrado, hora festiva), el advenimiento presencial de
lo sagrado. Tanto templo como tiempo hacen referencia a lo mismo:
ke recorte, demarcacion (tépuevog, templum, tempus, tempora, de la raf3;
: ?,,," tem-, ‘cortar)). Esta demarcacion implica la fijacion de lindes, limites. E/
 templo establece el deslinde de un Iugar privilegiado, deslindar nn “claro”
en la densidad boscosa o producir un “claro en el bosque”. El templo es el
Ingar sagrado en el cual se produce la epifania simbilica de lo sagrado. Es
el lugar del simbolo. Y /a fiesta es el tiempo apropiado, n oportuno, en el
cual lo sagrado se manifiesta (en el templo): es el tiempo del simbolo, o
éste en tanto que acontecer simbilico. La fiesta recrea ese acto inaugnral de

Igotala, Lhasa - (bo) Hoa
mont, temple, axis munds,

: , transito de la materia cadtica y asilvestrada a un cosmos “clareado” y
centre, ciutat, mon, £oszz0s

“vilizado”. Establecer un templo y crear mundo desde un centro. |...]

Fenémeno hace referencia al conjunto de lo que aparece. En esta tercera categoria se cumple esta
excigencia fenomenologica, ya que lo que en ella se destaca es la revelacion de lo sagrado en forma de
aparicion. Toda presencia lo es siempre en relacion a alguien que puede reconocerla, o que asiste a su
aparicion. Este es el testigo de la presencia que da testimonio de ella. Tal testigo sale a su vez de su
anonimato. Deja de ser un personaje humilde (hijo de/ humus o de la tierra) y se eleva al rango de
fagura capazg; de detectar, reconocer y atestignar la revelacion de lo sagrado, determinando el cardcter y el
estilo de la hierofania ante el testigo, a la vez que el ethos de éste. [p. 94-95/87-88; 121-123/109-110]

«La manifestaci6 del sagrat funda
ontologicament el moén. En Dextensid
homogenia i infinita, on no és possible
cap punt de referéncia, on no pot haver-
hi cap orientacid, 1a hierofania revela un
punt fix absolut, un centre. La revelacio de
I'espai sagrat té un fonamental wvalor
existencial per ’home religiés: res pot
comengar, fer-se, sense una orientacio
previa. Per aquesta raé ’home religios

s'ha esforcat a establit-se al centre del mon. 2001: una odissea de lespai (1968) de Stanley Kubrick,
Per vinre en el min, cal fundar-bo. |...] amb gui6 d’ell mateix i &’Arthur C. Clarke
Per T’home religios, el temps —com

I'espai— no és homogeni ni continu. Hi ha intervals de temps sagrat, el temps de les festes; hi ha
d’altra banda, el temps profa de durada temporal ordinaria. Tota festa religiosa, tot temps liturgic,
consisteix en la reactualitzacié d’un esdeveniment sagrat que ha tingut lloc en un passat mitic, al
comengament, un temps indefinidament recuperable, indefinidament repetible. Es un temps ontologic
per excel 1encia, parmenidia: sempre igual a si mateix, no canvia ni s’esgota. El temps sagrat es
presenta sota 'aspecte paradoxal d’un temps circular, reversible i recuperable, una mena d’etern
present mitic que hom reintegra periodicament mitjangant els ritus. I.’home religioés s’esforca per
incorporar-se a un temps sagrat que podria homologar-se a Ueternitat ».

Mircea ELIADE, E/ sagrat i e/ profa [1957], Fragmenta, Barcelona, 2012, p. 75-76, 114-115.




Dimecres 10 de desembre: La edad del espiritu [p. 157-222/137-187|

Cuarta categoria: La revelacion del logos. El simbolo manifiesto.

«la verdadera tenomeno-logia de/ simbolo alcanza su plenitud,
establecidos los fundamentos que hacen posible la conjugacion del
fendmeno y de/ 16gos. Una veg lo que aparece del simbolo es
atestignado, puede ser también, al fin reconocido y reflexionado,
ddndose razon de ¢él. El nexo entre la aparicion y el testigo halla en
la comunicacion, a través de la palabra y de la escritura, su causa
final. En esta categoria lo que se revela es el 16gos. Este constituye
la materia revelada. Revelacion de la palabra; o su manifestacion a
través de la escritura sagrada, verdadero hébitat de la misma. Se
revela en primer lugar la materia verbal, que es acogida en e/ habitat
(texcto candnico) en donde esa palabra oral halla un Ingar (en el
mundo). Tal «libro santoy» comparece como casa y santuario de la
palabra sagrada. |...] Si se distingue entre un drea poético-filosdfica
(India, Grecia) y un drea profético-sofioldgica (Iran, Israel), en un

Hildegard von Bingen
Protestificatio de Scivias, fol. 1
* caso la reflexion de la revelacion del 16gos conduce hacia un ser

«No he afirmat res ensentit huma,  yyoypr0 jppersonal (en forma sustantivada o verbal), en el otro caso

sin6 solament allo que vaig . , . . N
percebre en cls arcans celestials, 1 C0#dnce a una hierofanta personificada (Dios, Senor de todo el

una vegada més, vaig sentir una veu  wnzverso). 5/ testigo de la palabra del ser es e/ sabio, o fildsofo; el de
del cel que m'instruia, dient: Bsorin— J; balabra de Dios, e/ profeta. [p. 159-164/139-143]
el que et dic!, de la manera que segueix»

«La Paraula és la primera manifestacié de ’Absolut i va sorgir d’ell
d’una manera particular. En dltima instancia Déu no té nom perque Ell
mateix és Paraula. Vac és realment la Paraula viva total, és a dir, la
Paraula en la seva totalitat, que inclou els seus aspectes materials, la
seva reverberacié cosmica, la seva forma visible, el seu so, el seu
significat, el seu missatge. Vac és més que mer significat o so
desproveit de sentit; és més que una simple imatge o tan sols un
vehicle de certes veritats espirituals. No conté revelacid; és revelacio.
Ella era en el principi. Ella és la totalitat de la Sruti. La Sruti —allo que
s’ha sentit, la revelacié vedica— és vac —Ia paraula escoltada. [...]
Om (30) és vac, pura paraula. Om és la primera Paraula, el primer
simbol de tot 'univers, la primera manifestacio, la realitat concentrada
feta paraula, és a dir, so, contingut, forma, materia, esperit. Es la
Paraula d’abans del moén, és la Paraula d’acord amb la qual es forma el mén. No diu res;
simplement diu. Es Pexpressio de tot el que pot ser dit, de tot el moén. No té cap significat propl
perque es troba a I'arrel de tots els significats i dona significat a tot. Es la paraula primordial. Es el
simbol del tot, expressa tot el que és real i veritable en tota paraula, en tot el que és dit: Om Zat sat».
Raimon PANIKKAR, L'experiencia védica. Mantramarijari. Antologia dels Veda per a I'home modern i la
celebracid contemporania (Opera Omnia IV.1), Fragmenta, Barcelona, 2014, p. 126, 921-922.

Quina cosa s6c, no ho sé. Quan el yogin uneix la seva respiracié amb Om
Vaig errant solitari, aclaparat per la ment. o esta unit amb el tot de multiples maneres,
Quan la Primogenita de la Veritat se m’ha acostat aixo s’anomena yoga.
he obtingut de participar en aquella mateixa Paraula. Maitri-upanisad V1,25

Rg-veda 1,164,37



Dimecres 14 de gener: La edad del espiritu [p. 223-277/189-231]

IT Libro: Hermenéutica y mistica. Quinta categoria: Las claves hermenéuticas del sentido.

La quinta categoria tiende un puente hermenéntico entre el simbolo
”) manifiesto y su lado oculto y sustraido. Se dispone ya de aquél,
/\G 1 \j\ comparecido en el mundo bajo la forma de un 16gos revelado que deja,
. tras su aparicion, el testimonio de las escrituras santas. Pero es preciso
dar con la senda exegética que abra el sentido de ese 16gos. De ese
descubrimiento de las claves  hermenénticas depende el giro o
epistrophe& que el testigo, convertido ahora en  comunidad
hermenéutica puede promover: la «conversiony, o cambio de sentido de
la posicion y de la orientacion. El enviado no es ya una hierofania
sagrada que comparece ante el poeta, profeta o 1si, ni es tampoco la
palabra manifestada ante la comunidad estupefacta. La presencia y la
palabra ya se han manifestado. De hecho, cumplidas su comparecencia
= . en el mundo, se han retirado de éste. Ahora la comunidad fundada
Hipatia d’Alexandria (¢. 360-410) . ,
Filosofa neoplatonica, matematica, 20" el testigo de la palabra permanece sola y huérfana, a la espera de
astronoma, reconeguda mestra de  /a promesa de wuna <«segunda emision». Pero esa emision, la del
saviesa i espiritualitat. espiritu, se manifiesta no tanto por su configuracion presencial, o por
su revelacion a través de la palabra. No se revela ese espiritu sino que inspira a la propia comunidad.
E/ descenso de lo sagrado hasta su revelacion como simbolo manifiesto ha tenido ya lugar. Abora se
trata de propiciar un retorno, de promover un pasnlatino ascenso desde esa comunidad hermenéntica
hacia las formas ideales que constituyen el contenido inteligible de sentido del texto revelado, o que
proporcionan a éste plena inteligibilidad. Del sentido exotérico y declarado debe transitarse a las
claves esotéricas del mismo. La literalidad deja paso a un sentido secreto que la secta comunitaria

debe desentraniar o descifrar. Hay que dar con esas cifras, de manera que se transite de la letra al
espiritu de la misma. [p. 248-251/209-212]

«Hi ha una diferencia fonamental en lactitud religiosa entre I’Orient
(India i Xina) i ’Occident, expressada en forma de conceptes logics. Lo telobiden colvinr

Goethe y la tradicion de los cjercicios

Occident ha seguit el principi d’identitat (A és A) d’Aristotil. La logica SR

Pierre Hadot

paradoxal que predomina en el pensament xines 1 indic o en la filosofia
d’Heraclit, pressuposa que A i no-A no s’exclouen mutuament com a
predicats de X. Descrita clarament per Laozi, “Els mots que son estrictament
veritables semblen paradoxals”, 1 per Zhuangzi, “E/ que és un és un. El que és
no-un, també és un”. Aquestes formulacions de logica paradoxal son
positives: azxo és i no és. Altres son negatives: no és aixo ni allo. Els mestres
de la logica paradoxal diuen que '’home no pot percebre la realitat sin
en contradiccions i que el seu pensament no pot percebre mai la realitat-
unitat dltima, ’'U mateix. El mén del pensament roman encerclat per la
paradoxa. El punt de vista paradoxal posa l'émfasi en Ihome en
transformacid, 1 no en el desenvolupament del dogma, d’una banda i la
cencia de Taltra. Des del punt de vista indic, xinés 1 mistic, la tasca
religiosa de ’home no consisteix en el pensament recte (orfodoxia), sin6 en 'accid recta (ortopraxi) i a
esdevenir un amb I’'U en I'acte de la meditacié concentrada».

Erich FROMM, I art d’estimar [1956], Ed. 62, Barcelona, 1966, 2008; capitol «Amor a Déuy, p. 77-96.




ain (PX)

Dimecres 11 de febrer: La edad del espiritu [p. 279-339/233-279] Nada
ain sof (O TX)
Sexta categoria: Jerarquia y trascendencia. El encuentro mistico. Infinito

ain sof or (MR 70 T'R)
Luz infinita

Como una revelacion inesperada surge el corpus atribuido a Dionisio del
Aredpago: la procesion jerdrquica y mistica de la Lug de Luces, verdadera
materia revelada de este sexto eon. En esta sexta categoria la comunidad
hermenéntica del testigo asciende hasta encontrarse con el diltimo estrato de lo
simbolizado en el simbolo. Encuentro mistico gue supone la elevacion del
testigo hasta mis alla del riltimo limite del mundo, una vez ha proseguido su
ascension hermenéutica y exegética; y supone el levantamiento del siltinmo velo que
mantiene oculto el misterio de lo sagrado, eso que aparece de manera paradgjica:
a la veg que se presenta rebiye foda comparecencia. Estd y no esti ante el
testigo. B2/ niicleo (= x) de lo sagrado, en su propia forma presencial, constituye
una lug intensisima que puede acaso concebirse como el mdximo de oscuridad y
de tiniebla. O como una efusion de inteligibilidad de tal intensidad y fuerza que
en ella toda voluntad de comprension se derrumba. INi materia ni mundo ni
presencia ni 16gos ni el orden inteligible, da razon y medida a esa instancia

desmesurada y fuera de lo comiin. Eso es, en relacion a esa trama jerdrguica,
descendente o ascendente, algo «descomunaly, radicalmente transcendental y
transcendente. Toda esa jerarquia —orden sagrado escalonado que procede de
un foco radiante y fontanal— estd polarizada por el encuentro mistico entre el
testigo y la presencia-ansencia de la incdgnita (= x). Estratos jerarquizados que
no son ya las proyecciones hipostdticas de las claves hermenénticas y exegéticas
sino: la efusion y difusion de una jerarquia de luces que procede de ese niicleo
Sfontanal con el cual traba contacto con el testigo en su experiencia mistica, y en
las formas de videncia y comprension (paraddjicas) que encuentra. La unién
excige la transfignracion del testigo en aquello en lo cual se une y la simultinea y
reciproca conversion de eso en el propio testigo deificado. Un doble éxtasis
reciproco del que resulta la unio mystica. [p. 282-290/236-241]

«Arbol de la Vida ampli/ado mostrando las interrelaciones entre los cuatro Escala de Jacob
Mundos. Sus colores (Exodo, 26) son el blanco (resplandor) para A#ilut

(Emanacion, Divinidad); el azul (cielo) para Briah (Creacion, Espiritu); el parpura (unién de cielo y
tierra) para Yergirah (Formacion, Alma); y el rojo (tierra) para Assiah (Accién, Cuerpo-Materia).
Cada Mundo surge del centro del anterior, de forma que la Emanacion, la Creacion, la Formaciéon y
la Acciéon se interpenetran. Asi pues, el hombre que tiene dentro de si los cuatro niveles
correspondientes de la Divinidad, el espiritu, la psique y el cuerpo, puede percibir todos los
Mundos durante su regreso interior y exterior a la Fuenten.

«La dimension divina de la psique estd contenida en la triada de la Sabiduria, la Compresion y la
Corona de Yergirah. Aqui el apice del organismo psicolégico toca el lugar donde confluyen los tres
mundos superiores (Adonai, Miguel, Mesias). Como tal tiene acceso al limite mas elevado del Alma,
la zona central del Espiritu y el nivel mas bajo de la Emanacién, lugar donde la Luz de la Divinidad
toca al Alma. Para algunos una experiencia de iluminacién profunda, para otros un atisbo de lo que
mantiene la cohesion de la Existencia, y los hay que lo viven como un instante de autorealizaciény.
Z’ev ben SHIMON HALEVI (Warren Kenton), La cibala, Debate, Madrid, 1989, p. 41; —, Kdbala y
psicologia, Kairds, Barcelona, 1989, p. 360.



Dimecres 11 de marg:  La edad del espiritu [p. 341-413/281-330]

Séptima categoria: L.a consumacion simbolica.

E7 simbolo se aloja en el espacio limitrofe y fronterizo sitnado
entre el cerco de lo sagrado y el cerco del aparecer. En ese limite
mismo, cuyo Iugar es el espacio-luz y cuya hora es el instante-
eternidad, se produce el acontecimiento simbilico como tal. La
hierofania se hace conmensurable al fin con el testigo que la acoge.
Eiste se reconoce congénere, idéntico en rango y en ser, en relaciin a
aquello que se le revela. E/ testigo reconoce su ascenso hasta el limite
del mundo y su investidura de la condicion fronteriza. Lo sagrado
reconoce en el testigo la revelacion manifiesta de aquello de él que
puede darse a presencia. Entre la teofania y el ftestigo, o entre el
nombre divino y su testimonio ferrestre, lo mismo que entre la
e BNL belleza encarnada de lo divino y el sujeto erdtico y pasional ya no
< h OB i O | media la distancia infinita caracteristica del edn mistico. Ahora
E/ Descens de la Pipa Sagrada (1986)  amibos se sitian en una relacién de proximidad y cercania. De la
Frithjof Schuon, B/ Sol emplumado,  comunidad mistica de/ anterior edn transitamos en éste a la
Olafieta, Palma de Mallorca, 1992 } . . .

comunidad amorosa y amistosa de los «amigos de Diosy, de los
«fieles de amor», 0 a la cofradia de los «troveros» de Dios. Ahora lo divino se esparce por las cosas de
este mundo, transfignrando en forma ex-stitica tanto los seres de la naturaleza como los sentimientos
humanos. Todo constituye una confraternidad amorosa y amistosa, en la que se reconoce al «hermano
soby, a la «hermana lunay, o al revestimiento de un anra de hermosura que invade y contamina todo lo
excistente. [p. 347-359/286-295]

«Bl conocimiento hay que entenderlo en su triple acepcion:
conocimiento del cosmos, de uno mismo y de Dios. Un conocimiento EL SUFISME

HALIL BARCENA

que constituye una aprehension directa de la realidad, una percepcion
inmediata o de sabor, basada en la apertura espiritual. Pero no podemos
olvidar que el amor aporta el contrapeso inevitable en cualquier empresa
espiritual. El auténtico amante también es, un profundo conocedor. La
ignorancia escinde el amor total —el amor que es, al unisono, cuerpo y
espiritu— en inagotables y fragmentados objetos del deseo. Ibn ‘Arabl
sefiala que la mujer es el mas adecuado soporte para la contemplacion de
la belleza divina, siguiendo la tradicién de los Fieles de Amor, quienes
sostienen que el culto a Dios, personificado en el principio femenino,
conforma un sendero de sabidurfa auténomo y completo en si mismo.
La  imaginacion creadora constituye un adecuado instrumento de
comprensiéon que, combinado con el ejercicio de la razén, puede
equilibrar nuestra visiéon del mundo y de nosotros mismos; pero también *
es un domino auténomo, dotado de vida propia, en el que se materializan Qi es coneix a si mateix
los espiritus y se espiritualizan los cuerpos, un ambito de encuentro entre coneix el seu Senyor.
realidades complementarias donde asciende el mistico en su adoraciéon y Qi coneix e seu Semyor

. . . . . . .. es conerx a si marerxy
donde desc1er.1dej el Dios inaccesible para convertirse en objeto visible de (coneguda dita (badith) suff)
amor y conocimienton.

Fernando MORA, Ibn ‘Arabi. Vida y ensenianzas del gran mistico andalusi, Kairés, Barcelona, 2011, p. 17.



Dimecres 8 d’abril La edad del espiritu [p. 415-483/337-390]

III Libro: De la razo6n al espiritu
La siete categorias del espiritu. Del simbolo a la razoén.
Renacimiento simbdlico y configuracién magica del mundo.

Al acto simbilico plenamente realizado se le ha llamado el espiritu. Poco a poco el espiritu se
desprende de la materia simbolica en la cual vive, al principio, una existencia de crisilida. E/
espiritu, al nacer y crecer en el seno del acto simbolico, y al desprenderse de esa matriz, va mostrando
sus propias determinaciones, sus contenidos y dimensiones propias. Categorias del espiritu gue son
condiciones de posibilidad gue hacen posible, de modo escalonado, un nuevo régimen de acontecer: el
decurso mismo del evento espiritual. No fijan las condiciones de la experiencia simbilica sino las

propias de una genuina experiencia espiritual. [p. 420/342]
Categories de PESPERIT / Esdeveniment espiritual
PRESENCIA CLAUS
MATERIA COSMOS LOGOS HERMENEUTIQUES MISTICA
TESTIMONI
CIUTAT ESPERIT - GRACIA RAO o FONS INCONSCIENT,
SIMBOL HOME-TEMPLE fidelitat Evideéncia-Meétode RAO CRITICA de la Rad
MICROCOSMOS FE

E/ ciclo del espiritu es un retorio del viejo tronco simbilico. Gestacion, en y desde la matriz simbdlica,
del Nuevo Mundo que tiene en el espiritu su registro y contrasenia. Espiritu encarnado, plenamente
objetivado y materializado en la matrig fisica, de la cual no ha logrado asin desprenderse. El Hombre,
testigo y habitante de un mundo potencialmente espiritual, debe de ser reconocido como la maravilla de
toda la creacion, gran Mago y Artifice que actiia como interprete y ordenador de toda la potencia fisica
del espiritu. Se le reconoce el centro y el microcosmos en ¢/ cual todas las virtudes fisicas del espiritu
confluyen y refluyen. O el hermeneuta capag de movilizar eses potencias en la construccion de nna
genuina cindad del espiritn. Tal es e/ mundo del renacimiento. En ¢/ re-nace la pristina revelacion
del engarce de los libros santos imponiendo la tarea de su traduccion ajustada y literal, a la veg gue
parece re-crearse, a través de la deminrgia del artifice (arquitecto, escultor, pintor).

[p. 440-447/357-363]

«Podem parlar d'un VVedanta occidental (Ploti, pseudo-Dionis) —tot i que
la principal diferéncia entre el Vedanta oriental i un d’occidental seria el
grau de penetracio— que va passar en les seves diverses formes, des
d’Agusti fins a Descartes, Spinoza, Berkeley, Kant, Fichte, Schelling,
Hegel, Husserl, Heidegger i Sartre, entre d’altres. La Vigilia basica, la
consciencia immediata, és el que tenim 1 tot el que tenim. I’Esperit, com
a Vigilia basica, no és quelcom que calgui demostrar, siné quelcom que
fins 1 tot Pexistencia del dubte sempre pressuposa com a fonament propi. 1
aixi, PEsperit (Ia Consciencia, I’'Ego pur, el Jo transcendental o 'obertura
basica) no és quelcom dificil de trobar, siné impossible d’evitar. El cami
vers a la Realitat dltima no és exterior; és interior. Comengant per la rad, | iSabedallc :
hom va dins de la rad, fins a la immediatesa basica que hi ha a la seva LIRS0 integral para un‘mundo”
base, i aquesta immediatesa em porta #és enlla de la ra6 fins al Fonament Weéﬁenloq““ 0 g
del mateix Kosnzos». S

(f. Papartat «Vedanta occidental», dins Ken WILBER, Sex, Ecology, Spirituality. The Spirit of Evolution,
Shambhala, Boston, 2001, 2* edici6 revisada; traduccio castellana a Gaia, Madrid, 2005, p. 421-427.




Dimecres 13 de maig La edad del espiritu [p. 485-599/391-482]

La reforma religiosa. El encuentro con lo sagrado a través del testimonio de la fe.
La revelacion de la razén. La idea de infinito y su exposicion alegorica.
Luces y sombras de la Ilustracion. El repliegue critico de la razon.

Entre el cerco hermético y el cerco del aparecer no debe mediar ningrin
testigo intermedio, sacerdotal: toda la comunidad humana puede ser testigo
de ese acto puro de la fe en la que se cifra la religion espiritual. E/
testimonio del encuentro entre la gracia divina y esa fe del testigo no lo
establecen  formas  simbilicas  (sacrificiales, rituales, ceremoniales). Ese
testimonio lo constituye el libro santo, el texto biblico. En él se manifiesta el
libre espiritu, gue a través de la lectura se vivifica. [p- 495/399]

La razon, para poder producir desde ella misma su propia revelacion,
necesita un punto de apoyo sin el cual seria impotente. La genialidad de
Descartes estriba en haberlo descubierto. Puedo dudar de todo menos de la
realidad y evidencia de que estoy dudando. Adpierto un yo que piensa gue
constituye ¢/ sujeto presupuesto en toda idea o representacion. Ese yo que piensa es e/ yo mismo del
testigo que efectria el descubrimiento. La revelacion, lo revelado y aquel en quien tal revelacion se
produce se hallan, de pronto, fundidos en una inferencia incontestable: cogito, ergo sum. Desde
Descartes toda revelacion, si quiere ser racional, deberd ser adelantada por esa conciencia del yo del
testigo. Una conciencia que serd, mds adelante, ahondada o radicalizada. Se buscard su inasible
nticleo, incluso el sustrato inconsciente del que procede y desde el cual surge y se constituye. 1.eibniz, de
modo genial, adelantard la tesis relativa a un niicleo inconsciente del cual procede gradnalmente ese
acto de la toma de conciencia, o de la apercepcion del yo. [p. 520-525/419-424]

La reflexion critica constituye lo mds genuino de la quinta categoria del espiritu, ya que ésta
consiste en el reenvio del espiritn manifiesto (en la ragon) a aquellas claves trascendentales desde las
ctuales tal manifestacion puede tener lngar. Reflexion trascendental que determina los ambitos en los
cuales pueden descubrirse esas claves que dan sentido a la globalidad de nuestra experiencia, y que
confieren significacion a la intervencion de la razon sobre ella. Naturaleza y su conocimiento; libertad,
orden moral, antonomia del ethos, estética, sentimiento de lo bello y lo sublime, arte. — [p. 577/465]

Alianza editoria

René Descartes

Meditaciones metafisicas

Joseph Csaky, Tézre (1914)

Considera que Ianima (atman) és 'amo del «Para Kant no hay, como para Descartes, Locke y todos

carruatge i el cos és el carruatge. Considera
I'intel lecte (buddhi) és I'auriga i la ment (manas)
les brides. Als sentits se’ls anomena cavalls, i als

objectes dels sentits les seves pastures. A 1’atman

en conjunci6é amb els sentits 1 la ment els savis
I'anomenen el subjecte de 'experi¢ncia.

Més enlla dels sentits hi ha la ment (manas),
més enlla de manas, el pur intel lecte (buddhi),
més enlla de buddhi, el gran atman, més enlla
del gran atman, 'Immanifest. Més enlla de
I'Immanifest hi ha el Purusa (Esperit),
que tot ho penetra i que no pot ser definit.

Quan els cinc sentits 1 la ment (manas) estan
callats 1 fins I'intel lecte (buddhi) reposa
en silenci, llavors comenga el Cami suprem.
Aquesta quietud constant dels sentits
s’anomena Yoga. Katha-upanisad I11,VI.

los pre-kantianos o incluso Hume, una conciencia, sino
dos: “Toda conciencia empirica estd en necesaria relacion con
una conciencia trascendental (que precede a toda experiencia), es
decir, con la experiencia de mi yo como apercepcion originaria”.
Ambas reciben diversos nombres: la primera, es llamada
también principio de la unidad de lo diverso o sintesis pura de la
imaginacion; la segunda recibe el nombre de apercepcion
pura primitiva, apercepcion originaria, conciencia trascendental,
antoconciencia, unidad sintética de la apercepcion, etc. Vedanta:
buddhi (reflexioén, conciencia de lo pensado) y abamkara
(sentido del yo). La primera reflexion es la conciencia de
sf mismo. Aqui Kant y Vedanta coinciden.

Ernesto BALLESTEROS, Kant frente a Shankara. E/
problema de los dos yoes [1993], Chinmayam, 2025, p. 127.



Dimecres 10 de juny  La edad del espiritu [p. 601-689/483-548] - =

El inconsciente romantico. El retorno del espiritu.
Hacia el espiritu. Cesura tragica y consumacion espiritual.
Epilogo

La plena armonizacion de libertad y naturaleza exigird de nuevo
recrear la concepcion kantiana de la subjetividad del genio, ese espiritu gue
es pura naturaleza, pero que no se halla sometido a las reglas del
entendimiento; y que en consecuencia es libre. Tal genio artistico tiene
libertad sin precisar conciencia de ella. Su actuar es consciente en cnanto
proyecto e intencion. Pero en iiltima instancia el movil que le comanda es
inconsciente, como inconsciente es el obrar de la propia naturaleza. Solo René Magritte

S . . , ) . La condition humaine (1935)
que esa divina inconsciencia no constituye, en ¢él, mengua de libertad, sino
suprema afirmacion de ésta: es sintesis armoniada de naturaleza y libertad. [p. 617/495]

Habla Nietzsche de las tres grandes metamorfosis del espiritu: de como el Camello se convierte en
Ledn y éste en Nirio. El Ninio «es inocencia y olvido; una rueda que giray una santa afirmacion; un
santo decir si». En el simbolo del Infante, o del Ninio, se proyecta en ese horizonte de consumacion
espiritual la fignra testimonial del Futuro: el testigo encarnado en un Hombre que es mas que
Hombre, verdadero Superhombre, Ubermensch. Es e/ hombre que se halla situado en ese horizonte
de consumacion; o que se alya de su caida en el cerco del aparecer, elevandose hacia la linea del
horizonte: verdadero sujeto fronterizo, habitante del limes que articula el cerco del aparecer y el cerco
hermético. En ¢l se encarna, en forma de asintota ideal, la figura misma del testigo que revela el
status propio del Espiritu consumado; el sujeto contemporaneo de una auténtica edad del espiritu.
Gestacion del Ninio aureo y solar en el que resucita todo lo que hay, girando y bailando en torno a su
Sforma testimonial, sintesis espiritual y sym-bélica del testigo y lo sagrado. En esa re-suscitacion de la
totalidad de lo existente se cumple la ley del Retorno: el Espiritu vuelve eternamente de Si a i,
encarndndose y materializandose en esa figura ideal, presente en el horigonte. Instante-eternidad en e/
cual el doble infinito del pasado y del futuro parecen ser plenamente replegados: se rebobinan en el
gozne de un Pirtico lamado Instante. [p. 661/528]

«lLa musica ha somiat massa temps; volem fer-nos somiadors desperts i conscients»
*

Cita de Nietzsche que anota Richard Strauss (1864-1949) en el comengament de la partitura del seu poema simfonic
Aixi parla Zaratustra (1896), inspirat en el text del filosof, amb el conegut Pre/udz, amb el qual
Stanley Kubrick obre i tanca musicalment de forma magistral la seva 2007: una odissea de 'espai (1968).



En cierto modo lo que Kant llama «ideas de la razony, la idea teoldgica, psicoldgica y cosmoldgica
(Dios, Hombre y Mundo), tendrian su forma simbilica, respectivamente, en las figuras de la Luz, del
Arbol, y de la Montaiia. Del mismo modo que esas ideas ofrecen a la razon una congénita
ambivalencia, de ahi su cardcter antindmico y «dialecticoy, también esas formas simbilicas revelarian
ese cardcter: la Loz, opuesta a la Tiniebla, y en ambigua relacion con ellay e/ Arbol, a la vez cruz
cdsmica y emblema patibulario, relativa a la duplicidad del Anthropos, a la veg «antropomorfosis» del
propio Dios e hijo del humus, e/ humilde, el «hombres, criatura hecha de polvo y barro; y la
Montafia, zusignia del cosmos, que emerge hacia el cielo librando lucha con el sustrato pantanoso, el
caos del que surge. [p. 68/66, nota 29]

Katmandd, setembre de 1994

El Kailasa és un temple de PAbsolut. A diferencia de qualsevol mesquita, catedral o temple, no és
fet per la ma de I’home. El Kailasa simplement és, és alli. Ha estat descobert com a simbol sagrat per
la majoria de les religions del sud de I’Asia: bon-po, hindd, buddhista, jaina, sikh... Pero ja era alli.
Durant hores i dies ’escenari és intemporal i el paisatge és fora de la historia. La historia humana,
sigui personal o col lectiva, queda sumida en la irrellevancia. Les valls immenses, els pics llunyans,
la manca d’arbres, els penyals 1 el rius, els dilatats altiplans, tot existeix sense historia. No provenen
d’un origen i no van vers cap fi. S6n pura preséncia. Pero no és un escenari inhuma: ’lhome hi es
present. Ha estat alli, nosaltres en formem part amb els iacs, les ovelles i els altres animals. Es la
revelacié que ’home no és tan sols historia. També és terra —com també és divi.

Ves com si no anessis;

renuncia com si NO renunciessis.

Sense pelegrinar sigues pelegri,

pelegri vers el No-lloc:

ara i aquil
Raimon PANIKKAR, Pelegrinatge al Kailasa i al centre d'un mateix, Portic, Barcelona, 2008, p. 17-19, 28.



Lonoro si yo elegi la filosofia o la filosofia me eligid a mi. Tardé en comprender
que mi vida estaba marcada por ese insolito y singular oficio de raig socritica y
platinica. |...] Desde el primero al siltimo de mis libros late siempre un
compromiso espontdaneo con la filosofia entendida en sentido radical, como
reflexcion sobre el sentido y del ser y del existir. Este compromiso se ha extendido
a los modos de posible orientacion de nuestra conducta, tal como se promueven
desde la ética; 0 a las formas de acercarse al dominio de la sensibilidad, segiin se
formaliza en la estética y en la teoria de las artes. Finalmente ha llevado a
ahondar en los posibles vinculos del hombre con lo sagrado, y a descubrir en la
propia experiencia una dimension espiritual que vincula al sujeto (al que redefino como fronterizo) con
el cerco del misterio que lo desborda y trasciende.

Eugenio Trias Sagnier (Barcelona, 1942-2013) filosof catala, de frustrada vocacié poctica i literaria,
alhora que meloman i cinefil, desplega en una extensa obra, d’escriptura castellana, una aventura
filosofica personal, que vol: revalidar las tradiciones abiertas por Unamuno, Ortega, Zubiri, D Ors, en
direccion a una filosofia en lengua, escritura y pensamiento propios de la comunidad hispanica. Mi intencion ha sido
configurar un espacio propio (lingiistico, de escritura y estilo) irreductible a las «tendencias», que pudiese estimular a
quienes como Yo, quisieran expresarse en lengua y escritura bhispanica en filosofia y quisieran mantener ese espiritu
libérrimo que expresarse segin los genios y demonios de sus propias lengnas (castellano, catalin, gallego, etc.).

[La filosofia y su sombra (1969): Durante decenios la metafisica despertaba en cualquier anditorio cientifico o
filosdfico un profundo desprecio mezclado con un sacrosanto horror. Al metafisico se le atribuian relaciones
promiscuas con objetos imaginarios, como el ser o la nada. Y se decia que de esa intimidad malsana nacian engendros
lingiitsticos, monstruosidades verbales carentes de sentido, pero de evidente poderio mdgico. ;Como no avergonzgarse al
usar expresiones en que se hablaba de «el espirituy, la «concienciay, la «materiay, la «praxisy, el «ser». Era preciso
reprimir profundamente esas expresiones o expulsarlas con decision del vocabulario. Sobre ellas debia recaer una
probibicion explicita o un tabii gue condenara su uso. /| *Filosofia y carnaval (1970) /[ *Teoria de las ideologias
(1970) // eLa dispersion (1971) Recull d’aforismes: E/ aforismo o el pensamiento en su pura materialidad de
escritura. El Poema o el pensamiento que excede el lenguaje en cantico. [/ *Metodologia del
pensamiento mdgico (1971) [/ *Drama e identidad. O bajo el signo de interrogacion (1973)
// *E!l artista y la ciudad (1975) [/ *Meditacion sobre el poder (1976) [/ *La memoria
perdida de las cosas (1977) [/ *Conocer Thomas Mann y su obra (1978) [/ *Tratado de la
pasion (1978): Elevar a categoria ontoldgica una género injustamente reputado «menor», como es
todo lo referente al orden del corazon (Pascal). Intento elevar la mds caprichosa, plistica, sutil
) mdgica de nuestras visceras en fuente y principio de una concepcion del sex y del sentido. En
este libro interrogo con radicalidad absoluta ese lado «femenino» que todos poseemos,
independientemente de nuestra definicion, o autodefinicion, sexual. 1Libro que habla a la
inteligencia femenina que todos poseemos de forma latente o patente, en estado agreste o de forma
cultivada. /] *Conocer Goethe y su obra (1980) /[ *El lengnaje del perdon. Un ensayo sobre Hegel (1981) //
Lo bello y lo siniestro (1982): Lo siniestro constituye condicion y limite de lo bello: debe estar presente bajo forma de
ausencia, debe estar velado. No puede ser desvelado. Es a la vez cifra y fuente de poder de la
obra artistica, cifra de su magia, misterio y fascinacion, fuente de su capacidad de sugestion y de
arrebato. El arte camina a través de una maroma. El vértigo que acomparia al efecto estético
debe verse en esta paraddjica conexion. Por cnanto lo bello linda con lo que no debe ser
patentizado, es lo bello “comienzo de lo terrible que todavia puede soportarse” (Rilke); o como
dice Novalis “el caos debe resplandecer en el poema bajo el velo incondicional del orden”. |/
*El pensamiento civico de Joan Maragall (1982); traducci6 catalana i proleg de Jordi
Maragall, i/ pensament de Joan Maragall. La crisi espiritual de Maragall e/ 1907 (1982)

Eugenio Trias

LO BELLO
Y LO SINIESTRO

SEIX BARRAL




*Els habitants de la frontera. Sobre métode, modernitat i crisi (1985) [/ *Filosofia del futuro (1985) [/ *Los
limites del mundo (1985)// *La aventura filosdfica (1987): El vértigo deja que relampagnee la linea como tal
linea que desbroza el doble ambito del cerco de lo que aparece y del cerco de lo encerrado en si. Este atrae al sujeto del
vértigo con su <«misticoy arrebato. Aqguél «calmay al sujeto con su tranquilizadora acogida (en lo habitual,
acostumbrado y hogarenio). Esa linea es limite. 1imite revelado (por el vértigo) que muestra en radical transparencia,
la suspension entre lo encervado en si'y lo que se muestra. /[ *L.dgica del limite (1991) /[ *La
edad del espiritn (1994) [/ [ *Diccionario del espivitu (1996) [ [ *Pensar la religion (1997) //
*Vértigo y pasion (1998) [/ *La razin fronteriza (1999): Se abre paso un nuevo modelo de
razon que denomino la razén fronteriza. Tal concepto corresponde a la filosofia que desde hace
arios voy forjando: la filosofia del limite. Esta se articula en torno a un tridngulo ontoligico
que permite mostrar tres vértices: en el primero se redefine lo que desde Parménides y Aristiteles
se lama sex como ser del limite, en e/ segundo se determina el 16gos, o razon, que a ese ser del
limite corresponde, y que es esa razon fronteriza, y en el tercero se halla en las formas
simbolicas ¢/ modo de colonizar o explorar el suplemento (de misterio) que la postulacion del
limite excige. Tales formas simbolicas permiten confignrar el mundo a través de formas artisticas; y
permiten asi mismo revelar fragmentos del misterio a través de formaciones religiosas (con todo su profuso
ceremonial y su entramado de relatos, o mitologias). || *Etica y condicion humana (2000) [/ *Por qué necesitamos
la religion (2000) /[ *Pensar en piblico (2001) /[ *Cindad sobre Ciudad. Arte, religion y ética en el cambio de
milenio (2001) /[ *E/ drbol de la vida. Memidrias (2003) [/ *El bilo de la verdad (2004) /[ *L.a politica y su
sombra (2005) /[ *El canto de las sirenas. Argumentos musicales (2007): Avanzo un apunte de lo que algin dia
podria constituir una reflexion objetiva sobre la miisica, quizds una fenomenologia de la
experiencia musical: algo asi como «pensar la miisicay. La milsica genera en el dmbito selvitico RIS

del sonido un posible cosmos que posee un 16gos peculiar, no reductible al 16gos especifico del M
lenguaje verbal o de las matematicas. Ese 16gos posee la peculiaridad de despertar diferenciados T GETY s
afectos, emociones, pasiones. Constituye un cileulo: «cdlenlo inconsciente» llama 1Leibniz a la
nmiisica. Pero desprende significacion, sentido, a partir de una ordenacion de la fong (fonoldgica,
sintdctica). 'Y sobretodo prommeve emociones, afectos, sentimientos. Ese 16gos musical es de
naturaleza simbilica. I simbolo es, en miisica, la mediacion entre el sonido, la emocion y el
sentido. [/ *La imaginacion sonora. Argumentos musicales (2010) /[ Forma y tiempos de la
miisica (2012) /[ *De cine. Aventuras y extravios (2013).

~ o=

E/ espiritu de la m/mea. Victor Erice (1 73)

Muy abiertos, unos ojos enormes para mirar «todo eso»; una lejania que tan solo nos llega a la mayoria de los mortales a través de
palabras ajenas, en una infancia que se encuentra mediatizada por la imagen que tenian de nosotros nuestros padres o nuestros
hermanos. Solo alguna vez vibra una sensacion misteriosa, algin olor, algrin relampagueo. Pero eso ocurre silo alguna vez. Para ingresar
en esa region_y penetrarse del espiritu mismo de esa colmena escondida bajo siete laves, hay que ser literalmente un asceta del espiritu.
Para comunicarnos de una manera impecable toda la corporalidad sensorial de ese espiritu hay que ser artista. Para llegar al fondo del
poz0 hay que ser antes que nada artista, es decir, tentador y descubridor. Que el espiritu de esa colmena que todos encerramos en el
interior de nosotros mismos abra alguna veg una rendija_y nos dejemos invadir por la llnvia de luz que cae sobre nuestro rostro. Pero ello
requiere saber cerrar a tiempo los ojos y, sobretodo, desaparecer. Ceguera, que es vision de ojos muy grandes, de «ojos de mds» (como los
de esa ninia increible), es consumacion artistica, es pieza maestra, es pagina en estado de gracia. — «Cerrar los ojosy, Triunfo (1973)



Jan PROVOOST (1465-1529), pintor flamenc, A/ legoria Sagrada (1510-1515), Museu del Louvre
*

Mestre Eckhart (¢. 1260-1328): «.’ull amb que veig Déu és el mateix ull amb que Déu em veun.




