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Nota a la traduccion espafola

Admiro a todos los traductores, excepto a los que ponen notas.
(atribuido a Jorge Luis Borges)

El prologo del profesor Copenhaver indica con toda claridad sus
objetivos al preparar (ja lo largo de una década!) una version moderna y
fiable de los Hennetica: facilitar que en un mundo en el que la familiari-
dad con las lenguas y culturas clisicas se circunscribe a un reducto cada
vez mis lunitado (por no decir residual), estos textos continuasen siendo
accesibles (en fin, mis o menos) a los estudiosos del pensamiento y la li-
teratura de la pritnera modernidad, para quienes resultan vitales a la ho-
ra de wterpretar Marsilio Ficino y Giordano Bruno, Philip Sidney, Sha-
kespeare o incluso Newton. Esta prioridad ha dictado también nuestro
modus operandi: en el estadio inicial, Cristina Serna ha redactado la pri-
mera version, a partir, sobre todo, del texto inglés; sucesivamente, Jaume
Portulas la ha confrontado con el texto griego (o latino, en el caso del
Asclepinsy. El resultado final es un producto de consenso; pero en caso de
duda ha prevalecido, naturalmente, la version de Copenhaver, aunque
sospechamos que nuestro texto resulta ligeramente mas proximo a los ori-
ginales antiguos que el suyo. De todos modos, los clasicistas puristas di-
ficilimente evitarin un respingo cuando hallen, por ejemplo, que nous se
traduce por «niente» —y no por «illtelecto», cComo quiere una tradicion ca-
st secular— o spedies (en el Asclepis) por «géneron; pero todo ello aparece
exhaustivamente justificado en la abundante anotacién del editor. No nos
era posible, por otra parte, cotejar la copiosisima bibliografia que Co-
penhaver ha manejado; pero los trabajos de Festugiére y Nock, entre
otros, nos han acompanado constantemente —no sélo los volimenes de la
Fondation Guillaume Budé, sino también muchos de los escritos del pa-
dre André Festugiere (cmpezando por la grandiosa Révélation d’Hermes
Trismégiste, en su reedicion del afio 1990, y los Essays on Religion and the
Awncient World de Arthur D. Nock, en la compilacién oxoniense de 1972).



En el momento de licenciar I traduccidn, experimentamos dos sensa-
ciones: por una parte, una cierta admiracion por el mundo académico
anglosajon, capaz de producir obras tan «funcionaless (es decir, relativa-
mente libres de Tas obsesiones y menudencias del mandarinato especiali-
zado); por otra, ¢l deseo de que los mejores pasajes de estos tratados (pues
no se nos oculta que su calidad literaria es desigual) puedan hacer mella,
con su obscura fascinacion, en determinados lectores v, a la veg, contri-
buir a enraizar en este pais una disciplina como la historia de las religio-
nes, tan consolidada en otros pagos, pero casi inédita entre nosotros.

Jaume Portulas y Cristina Serna
Barcelona, 7.1X.1999
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Prefacio

Por razones que explico al final de mi introducciéon, comencé este li-
bro hace unos diez afios; continué trabajando en él porque numerosos
amigos y colegas me animaron a pensar que podria resultar de utilidad.
En primer lugar debo mostrar mi gratitud hacia el difunto Charles Schmitt,
quien leyé partes del libro en su primera version y me puso en contacto
con la Cambridge University Press. Otras personas que han leido el ma-
nuscrito entero o bien partes de ¢l =Michael Allen, Tony Grafton, Brian
Murhy, Doug Parrott— me ofrecieron su consejo y su critica en aspectos
importantes, por lo que les estoy muy agradecido. Asimismo, debo reco-
nocer la enorme ayuda brindada por los bibliotecarios y por ¢l personal
de la Oakland University y la University of California, Riverside. Aun-
que desconozco ¢l nombre de los tres generosos y agudos lectores que re-
visaron mi manuscrito, deseo por lo menos dar las gracias a sus genii and-
nimos por haberme rescatado de la ignorancia o de la imprudencia en
mis casos de los que me gustaria admitir. Quiero dar las gracias también
publicanmiente a Kevin Taylor y Jonathan Sinclair-Wilson, quienes se hi-
cieron cargo del proyecto en nombre de Cambridge con paciencia y ha-
bilidad. Paciencia, una paciencia ilimitada, ha sido también la principal
virtud de mi mujer, Kathleen, y de mis hijos, Gregory y Rebecca, mien-
tras yo me hallaba desaparecido en los templos de Hermes. Mi hijo, en
particular, se convenceri por fin, cuando vea el libro publicado, de que
fueron otros y no yo quienes se inventaron el mito de Hermes Trisme-
gisto.

Riverside, California
Die festo Sancti Valentini, 1991
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Introduccién

Hor y Manetén

Unas cuantas millas al oeste del Nilo, justo en el extremo de su delta,
se encuentra la moderna Sakkara, donde se halla la necrdpolis de la anti-
gua Mentis, centro del Bajo Egipto desde los dias de los faraones y du-
rante todo el periodo de la dominacién romana. El sagrado ibis, ese her-
moso pijaro de color blanco y negro en el que se encarnaba ¢l dios Thot,
ya no vistta el Nilo en Mentis, pero cuando los Ptolomeos y sus suceso-
res romanos bebian las aguas del rio sagrado, los pajaros del dios todavia
solian acudir a sus orillas en gran ndmero. Eran tan enormes las banda-
das, que aquellos que deseaban rendir honores a Thot ofreciéndole mo-
mias de su ave podian preparar con facilidad miles de tales ofrendas cada
afio, mostrando asi su piedad por medio del culto del ibis, del mismo
modo que los devotos de Osiris-Apis o de Sarapis adoraban a su dios con
el culto del toro en el gran Serapeion, el templo que dominaba cl paisa-
je de la Menfis Prolematca. En los recintos del Serapeion residian varios
dioses: Isis la de cien nombres, cuyo culto ya habia empezado a expan-
dirse desde Egipto por la cuenca mediterrinea; imhotep o Imouthes, un
dios sanador a quien los griegos denominaban Asklépios; v Thot, dios de
la luna, de los mensajes v de la escritura, Hermés para los gricgos, y guia,
al igual que Hermes, de las almas de los muertos'. En Sakkara, concreta-
mente al norte del Serapeion, los arquedlogos han sacado a la luz unas es-
tructuras construidas para el ibis de Thot, un pdjaro lunar y nocturno, y
tarbién para el halcén de Horus, un pdjaro diurno y solar. En estos edi-
ficios, servidores de las sagradas aves las criaban, las veneraban vy, en su

"A propésito de Thot, véase infra, la nota sobre el Titulo de C.H. 1; las notas de la
introduccidn se han reducido al miximo, pero las notas a cada texto contienen una do-
cumentacion mis completa, con referencias que remiten a la bibliografia que sigue a la

introduccion; por su parte, la bibliografia explica las abreviaturas.
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momento, las momificaban para ser enterradas en arnas. Fl niimero de
pajaros enterrados cn las galerias de ada casa del veposo de Tos ibisy se ha
calculado en cuatro millones o mas, lo que impher que quizis unos diez
mil ibis mwuertos fueron amontomidos cn esos corredares cada afo de los
cuatro siglos durante los que ¢l complejo de Sakkara se mantuvo activo.

Poco antes del anio 200 a. C., al final del reinado de Prolomeo TV, lla-
mado Filopator, comenzaron mis de tres décadas de desorden en el cul-
to del ibis. Por la misma época, en el distrito de Sebennytos al norte de
Menfis, en la rama Damietta del delta, nacié un hombre [lamado Hor o
bien Horus, por el nombre del dios halcon. El lugar de nacimiento de
Hor fue probablemente llamado Pi-Thot, Hermopolis en griego, si bien
esta ciudad del delta no se corresponde con la gran Hermépolis sita lejos
de alli, hacia el sur, en la moderna Ashmounein, lugar donde se encuen-
tran el Alto v el Bajo Egipto. Durante bastantes afios, bien entrado ya el
reinado de Prolomeo VI Filometor, Hor de Sebennytos permanecié no
lejos de su lugar de origen, en Temenesi, la ciudad de Isis, como servi-
dor de la poderosa diosa; pero en un momento dado, en fecha indeter-
minada, partid hacia el sur, hacia Mentis y el templo de Isis en Sakkara.
Hacia el afio 166, Hor tiene un sucfio en el que se le indica que siga 2
Thot y a ninglin otro dios, probablemente como katachos o «recluson, un
sirviente enclaustrado del dios. Antes de esto, cuando todavia se hallaba
en Isiospolis, habia suscitado la cdlera de Thot por culpa de cierta com-
plicidad, no bien determinada, en un escandalo relacionado con la ali-
nmentacion de los ibis; por entonces, a principios del ailo 174, en Sakka-
ra se llevaban a cabo unas reformas que acabaron con los prolongados
abusos en torno a los pijaros sagrados, que incluian la entrega fraudulen-
ta de urnas funerarias vacias a particulares que habian pagado por su con-
tenido momificado. Hor dictd, y en algunos casos escribid, los dstraca
demoéticos —fragmentos de ceramica inscritos— que guardan el recuerdo
de estas reformas. Uno de ellos contiene los detalles de una reunién del
consejo del culto de los ibis celebrada el primer dia de junio del afo 172;
en esta sesion se explico la historia de la decadencia del culto y se deci-
did el arresto de seis «sirvientes de los ibis» y su encarcelamiento con ce-
pos. El dstracon comienza con esta advertencia:

Dl escriba del nomo de Sebennytos, Hor, hijo de Harendjiotet. Que nadie
ose faltar a su deber en un asunto que tenga que ver con Thot, el dios personi-
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ficado que ejerce su influencia en el templo de Menfis, y asimismo Harthot con
él. El beneficio que recibe el ibis, el alma de Thot, el tres veces grande, también es
recibido por el halcon, el alma de Ptah. .., el alma de Horus®.

El titulo que Hor otorga a Thot es el equivalente en demético al me-
gistoy kai megiston theou megalou Hermou, la formula griega que grabd en
otro dstracon —dos supetlativos del adjetivo «grande» seguidos por ese
mismo adjetivo en grado positivo—, y esta frase es la primera aparicién
constatada, tanto en lengua egipcia como en griego, de la forma triple
del nombre del dios®. De modo que las palabras de Hor anticipan el pos-
terior titulo griego Tiismegistos, el nombre atribuido a Hermes como au-
tor de los tratados traducidos en este volumen, el nombre que significa-
ria una nucva mancra de santificar el pasado pagano para los estudiosos
cristianos' del Renacimiento, un nombre que todavia encanta a las perso-
nas ilustradas de nuestro tiempo.

Manetén era otro nativo de Sebennytos. En una carta escrita mucho
mds tarde, pero atribuida a Manetdn por el bizantino Jorge Sincelo y di-
rigida a Prolomeo 1I Filadelfo (282-229), el egipcio presenta su Libro de
Sothis y se identifica a si mismo como «sumo sacerdote y escriba de los
sagrados templos de Egipto... residente en Heliopoliss, la ciudad de Re.
De las varias obras atribuidas a Manetén, los fragmentos auténticos mis
importantes que se nos han conservado proceden de su Aegyptiaca o His-
toria de Egipto, escrita en griego a fin de impresionar al mundo helénico
con la antigiiedad y autoridad de la cultura egipcia. Pero los autores gre-
corromanos no hicieron demasiado caso de los anales de Manetén, que
se nos han conservado en extractos y epitomes de Flavio Josefo y de va-
rios crondgrafos cristianos. Antes ya de que los estudiosos cristianos pos-
teriores hiciesen uso de la historia de Manetdn, ésta habia sido retocada,
expurgada y distorsionada de diversas maneras, hasta el punto de que en
la época en que Sincelo, autor de una crénica universal, la adaptd para sus

?Esta cita (al igual que el resto del material concerniente a Hor de Sebennytos) pro-
cede de Ray, Archive, pags. 14-20, 73-80, 117-124, 132-136, 149, 159-160; cf. también C.H.
L Titulo. A menos que se indique lo contrario, las traducciones del griego y del latin (no
asi las del egipcio, copto o armenio) asi como las de las lenguas modernas son mias en el
conjunto del volumen.

*C.H. 1.Titulo.
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propios propdsitos a principios del siglo 1X, la obra de Manetén habia ex-
perimentado un complejo proceso de seleccion y redaccion. Si bien la
historia que se explica en los fragisentos de la Acgyptiaca no es digna de
confianza en modo alguno, lo clerto es que causé honda impresiéon en
Josefo, Eusebio, Julio Africano y cn otros estudiosos antiguos del pasado
remoto, debido a que, como minimo, proporciona un esqueleto de datos
a propdsito de la sucesion de las dinastias de Egipto a lo largo de mile-
nios. Maneton dejé escrito que sus tareas como sacerdote y escriba le
permitieron el acceso a documentos de archivo; dejando a un lado la ve-
racidad de esta afirmacidn, su obra hizo autoridad entre los lectores an-
tignos y medievales. Al presentar la carta pseuddénima a Ptolomeo, el
monje Sincelo afirma que Manetoén conocia

estelas en el pais de Siria... inscritas en la sagrada lengua en letras jeroglificas por
Thot, el primer Hermes, y traducidas después del Diluvio de la lengua sagrada
al griego... y recogidas en libros por el hijo de Agathodaimon, el segundo Her-
mes, padre de Tat, en los santuarios de los templos de Egipto; [Maneton] se [las]
dedicé a... Ptolomeo..., con estas palabras: «...dado que ansias saber lo que suce-
derd en el cosmos, te presento los libros sagrados de los que he tenido noticia,
escritos por tu antepasado, Hermes Trismegisto...» Esto es lo que afirma acerca
de la traducciéon de los libros escritos por el segundo Hermes'.

De modo que, de acuerdo con lo que relata un monje bizantino, al leer
lo que a él le parecieron documentos elaborados mil afios antes por un sa-
cerdote egipcio, habia dos dioses Jamados Hermes. El primero era Thot,
que es quien grabo originariamente en caracteres jeroglificos los escritos sa-
grados sobre estelas de piedra. El segundo Hermes, llamado Trismegisto,
era el hijo de Agathodaimon y el padre de Tat; después del Diluvio trans-
firid a libros las inscripciones, que fueron traducidas del egipcio al griego’.
Aunque Cleopatra VII, la dltima de los Ptolonicos, fue la primera de su li-
naje en hablar egipcio, su predecesor sin duda se habria sentido complaci-
do si realmente Manetdn le asegurd que los griegos tenian acceso a los ve-

“Waddell, Manetho, pags. vii-xxviil, 14-17, 208-211; Helck, KP; Laqueur, PW x1v/1;
Adler, Tima, pags. 1-14, 24-42, 55-71, 172-175; cf. Fowden, EH, pigs. 29-31, 53-57, 214,

SVéase notas a los titulos de C.H. 1, X1, X1, XVI'y el Asdepio; también C. H. 1.1, V.3,
X.23.

20



nerables depdsitos de la antigua sabiduria nativa. La mencién del Diluvio
por parte de Sincelo constituye el tipo de clave que permitiria en su mo-
mento a los cristianos incluir la antigua teologia hermética en sus propias
doxografias y genealogias.

Al componer su largo tratado sobre los Misterios de Egipto hacia ¢l afio
300 d. C., el neoplatdnico Jamblico observéd que

las opiniones que se hallan en los escritos de los antiguos escribas son muchas y
muy diversas, como lo son las de los sabios todavia vivos... [A partir de] clasifi-
caciones, que difieren entre si, de los sacerdotes del tiempo antiguo, Hermes lo
ha reunido todo en sus veinte mil libros (de acuerdo con la lista de Seleuco), o
bien treinta y seis mil quinientos cincuenta y cinco (seghn dice Manetéon)*.

El ntunero de lo que en realidad ha llegado hasta nosotros de la pri-
mera literatura hermética, cuyas obras mas antiguas podrian datar como
muy pronto del siglo 1v a. C., resulta mucho menos imponente, pues
apenas se conocen algo mis de dos docenas de titulos de obras griegas
atribuidas a uno o varios autores del elenco hermético, o relacionadas de
algn modo con ellos: Hermes Trismegisto, Agathodaimon, Asclepio,
Ammon, Tat. Estos autores aparecen en el Corpus Hermeticum, pero las
obras citadas tratan de temas diferentes: astrologia, alquimia, magia y otras
creencias y practicas que en el lenguaje moderno suelen llamarse «ocul-
tasy’.

El mundo de los Hermetica

Fue en el antiguo Egipto donde los Hermetica aparecieron, evolucio-
naron y alcanzaron el estado que ahora descubrimos en cada uno de los
tratados. Pero no se trata del Egipto de los faraones. Nectanebo 11, el al-
timo faradén de la Gltima dinastia, ya habia puesto en fuga a los ejércitos
persas de Artajerjes Il cuando Alejandro llegd a Egipto en el ario 332 pa-
ra fundar una ciudad, al este de la boca candpica del Nilo, que llevaria su
‘propio nombre. Los griegos habian venido desarrollando varias activida-
des en Egipto desde la época de Psammeético I, quien, en el siglo VII, per-
mitié a los milesios fundar en el delta una colonia llamada Naucratis.

“Jamblico, Acerca de los misterios, 8.1.260~261.
" Festugiére, HMP, pags. 30-32; FR 1, 89-308.
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Cuando Alejandro acudié a consultar el ordculo de Amimoén en el gasis
libio de Siwa, sito a farga distancia de Menfis en direccidn oeste, el sa-
cerdote le asegurd que era el hijo del dios. Una narracion egipeia, toda-
via mas ambiciosa, pretendia que habia existido un romance entre Olim-
pias (fa madre de Alejandro) y el propio Nectanebo. Ptolomeo, uno de
los generales de Alejandro, se hizo cargo de Egipto en el afio 323, a la
muerte del rey; se autoconcedid el titulo de Ptolomeo Soter (Salvador)
en el 305. Veinte monarcas de su dinastia le sucedieron a lo largo de los
tres siglos siguientes, hasta que Cleopatra VII se suicidé en el afio 30 a. C.
Todos sus herederos masculinos fueron llamados Ptolomeo, pero en la fa-
milia también se sucedieron seis reinas con el nombre de Cleopatra o Be-
renice. Tan pronto como se hizo con el poder en Egipto, Ptolomeo I in-
tervino en el largo conflicto que habria de fragmentar el imperio de
Alejandro. Egipto entrd en guerra seis veces con los Seléucidas del Asia
occidental antes de que concluyese el siglo I11. En la época del reinado de
Ptolomeo V Epitanes, que muribd envenenado en el afio 180, las ambi-
ciones externas de Egipto limitaban su alcance a la isla de Chipre y al te-
rritorio de Cirene, en el norte de Africa®.

Egipto corrid todavia mayor peligro en el afio 170, cuando fue inva-
dido por Antioco IV Epifanes; pero en el 168 Roma detuvo al rey seléu-
cida con un gesto sorprendente —Polibio dio en llamarle «autoritario y
extremadamente arrogantes—, Este historiador nos explica que, cuando el
embajador enviado por el Senado se encontrd frente a Antloco, cogid un
palo, trazd un circulo alrededor del gran rey y le ordend que se decidie-
ra a abandonar Egipto antes de cruzar la linea. Antioco, que habia vivi-
do en Roma y podia calibrar su poder, accedié. Su partida autentificd un
suefio acerca «de la seguridad de Alejandria y de los viajes de Antioco»
que Hor de Sebennytos habia registrado ese mismo afio. Ya en una épo-
ca tan temprana como el afio 273, Prolomeo II Filadelfo habia compren-
dido la oportunidad de mantener buenas relaciones con Ronia, y hacia
finales del siglo 111 los romanos comerciaban con Egipto y le ayudaban
desde un punto de vista politico. Tras la dramatica intervencién del afio

*Bowman, Egypt, pags. 22-29, 235-236; lo que viene a continuacién en este capitulo
se ha tomado sobre todo del libro de Bowman y de Lewis, Life; de los varios libros rele-
vantes que aparecen en la bibliografia, véase en especial: Cumont, Egypte; Fraser, Ale-

xandria; Fowden, EH; y Lewis, Egypt.
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168, Roma tenia mis poder que los Ptolomeos en su propia tierra, pero
no vio la necesidad de ejercerlo en este periodo de inactividad politica
por parte de Egipto. Tan sélo cuando se produjeron las luchas que en el
oeste aceleraron el final de la Republica, Egipto volvid a ser el origen de
graves problemas para Roma. Sila instalé a un Ptolomeo de su eleccidon
en el afio 80, y en el 49 Pompeyo se convirtid en el guardiin de Ptolo-
meo XIII, mientras su hermana, Cleopatra VII, era destronada. Después
de que Julio César derrotase a Pompeyo en la batalla de Farsalia en el afio
48, el vencedor se dirigid a Egipto. Al llegar se encontré con que su ri-
val habia sido asesinado por los egipcios, de modo que restaurd en el po-
der a Cleopatra y pas6é dos meses con ella; ella tenia una opinién lo sufi-
cientemente favorable del gran general como para Hamar a su hijo
Prolomeo Cesarién. Seis afios mis tarde comenzaria la larga relacion de
la reina con otra de las amenazas para la familia Julia, Marco Antonio, con
quien tuvo tres hijos. Las escapadas a Egipto de Marco Antonio permi-
tieron que Octavio le acusara de corrupto y libertino en el marco de un
Oriente decadente, y en ¢l afio 31 la armada de Octavio obtuvo la vic-
toria en la batalla de Actium, a la que siguieron la captura de Alcjandria
y el suicidio de Antonio y Cleopatra®.

Octavio se convirtié en Augusto en el afio 27 a. C., pero feché la in-
tegracion oficial de Egipto en su imperio ya desde el 30. Durante los tres
siglos siguientes, la fortuna de Egipto dependid estrechamente de los ava-
tares de la Pax Romana. Con el recuerdo fresco del papel que Egipto ha-
bia desempenado en las guerras civiles que precedieron a su gobierno, el
primer emperador establecié una politica administrativa y militar especial,
con la intencion de mantener Egipto mis controlado que el resto de las
provincias. Por mis que Roma suprimiese y dividiese las energias politi-
cas de Egipto, con vistas a convertir el pais en el granero del imperio, la
abundancia y situacién de la mas rica de sus provincias nunca dejé de pre-
sentar un cierto nivel de riesgo. No lejos de alli se hallaba la rebelde Ju-
dea, donde Nerdn envib a Vespasiano en el afio 67 d. C.; después Vespa-
siano salié triunfador de las guerras civiles del 69: fueron los habitantes de
Alejandria los primeros en saludarlo como emperador. La destruccion se
abati6 sobre los judios de Alejandrfa durante la revuelta de los afios 115-
117, cuando las noticias de un Mesias procedente de Cirene incitaron a

*Bowman, Egypt, pags. 31-37; Polibio, Historia 29.27 citado en Lewis, Life, pags. 9-14.
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la rebelion en la ciudad y provocaron duras represalias por parte de Ro-
ma. No obstante, por regla general las relaciones imperiales con Egipto
fueron tranquilas. Cuando Adriano llevé a su amante Antinoo al Nilo en
el 130-131, su idilio se vio afectado tan solo por el hecho de que el joven
se ahogara, lo que movid al emperador a fundar la nueva ciudad de An-
tinobpolis y a dar un aire egipcio a la decoracion de su villa cercana a Ti-
voli. El viaje de Caracalla en el afio 215 fue la més brutal de las visitas im-
periales. La deslealtad de Alejandria provocd sus iras, lo que le llevd a
decretar crueles medidas de masacre y exilio contra sus habitantes. En las
postrimerias del siglo 111, el control romano en Egipto se habia visto de-
bilitado conforme aumentaba la amenaza que suponia el poder sasinida
en Persia, cosa que incitd a los soberanos sirios de Palmira a marchar con-
tra Egipto, y provocé que Aureliano destruyese la ciudad en el aito 273.
Las rebeliones que comenzaron en el 290 y que se prolongaron durante
toda la década exigieron que Diocleciano pusiera sitio a la propia Ale-
Jjandria en el 298; en el 302 regresd a la ciudad —fue el Gltimo emperador
que visitd Egipto— antes de que decretase en Nicomedia la persecucion
de los cristianos, en el afio 303",

Las persecuciones se interrumpieron en el 311 con el edicto de Gale-
rio, pero éste murié poco después, de modo que la represion reaparecid
por un breve espacio de tiempo, hasta que se acabd de una vez por todas
cuando Constantino derrotd a Majencio en el aflo 312. La nueva politi-
ca religiosa imperial, la fundacién de Constantinopla'en el 330, asi como
otras medidas de orden administrativo significaron el final de la era ro-
mana en la historia de Egipto y el comienzo de su periodo bizantino.
Ahora su futuro miraba hacia el este de nuevo, hacia la Nueva Roma, y
su cultura adquirié un caricter profundamente cristiano. No es que el pa-
ganismo desapareciera de repente, y menos atin entre los egipcios mds he-
lenizados, pero varios estudiosos son de la opinién de que, antes de la
conclusiéon del siglo 1v, la mayoria de la poblacién habia abrazado la fe
cristiana. El cristianismo egipcio constituy$ un auténtico poder en la An-
tigliedad tardia y en la primera Edad Media, y produjo dos novedades so-
ciales: el monacato del desierto y las innovaciones intelectuales de la teo-
logia alejandrina. En Egipto mismo, el cristianismo era una fuerza
poderosisima, tanto en los asuntos seculares como en los espirituales, y en

Bowman, Egypt, pags. +1-40; Lewis, Life, pags. 30-31.
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su centro se hallaba la figura del patriarca de Alejandria. Las controversias
doctrinales culminaron con el Concilio de Calcedonia en el afio 451, des-
pués del cual la iglesia copta de Egipto se decantd por una Cristologia
monofisita, mientras que otro sector de los patriarcas se inclinaba por los
puntos de vista contrarios, que habian sido aprobados en Calcedonia. En
el 618, el viejo enemigo persa acumulé las fuerzas necesarias para captu-
rar Alejandria, de donde se retird una década mas tarde; pero ésta fue una
altima pausa antes de la catastrofe final que se abatid sobre el Egipto cris-
tiano en el 642, cuando las Gltimas tropas bizantinas abandonaron el pais
dejandolo a merced de los nuevos ejércitos del Islam'.

. Las continuidades de orden cultural y politico confieren una cierta
unidad a los casi diez siglos que separan la llegada de Alejandro y la par-
tida de los bizantinos, pero cada uno de los sefiores ptolemaicos, roma-
nos y bizantinos tuvo su propio estilo de gobicrno. Los Ptolomeos eran
unos monarcas regionales pero ajenos, y gobernaron a través de un pe-
quefio ntunero de oficiales igualmente extranjeros; dividieron el territo-
rio en distritos llamados nomos (nomor en griego) y pusieron en pie una
administracidon que forzd a adquirir un cierto nivel de helenizacién —en
especial desde el punto de vista de la lengua— a todo egipcio que desea-
ra prosperar con los nuevos sefiores. A medida que el poder de los Pto-
lomeos fue decayendo, las distinciones entre griegos y egipcios se desdi-
bujaban, pero pronto se vieron agudizadas y exacerbadas por los romanos,
mucho mas eficientes, quienes pusieron Egipto al servicio de su propio
imperio. Roma conservd los nomos ptolemaicos, pero privéd a los jefes
de distrito (stratégoi) de mando militar y los subordind a un prefecto nom-
brado por el emperador. La administracién romana de Egipto constituia
un servicio civil desarmado, responsable tan sélo ante el emperador,
quien también controlaba, por otro lado, las fuerzas militares. Al contra-
rio que los Ptolomeos, los romanos permitieron en ocasiones que los
consejos ciudadanos y otras instituciones del gobierno local helénico se
desarrollaran en las ciudades, si bien durante largo tiempo prohibieron el
honor de la boulé a los levantiscos alejandrinos. Los emperadores bizanti-
nos se preocuparon mucho menos que los romanos por conceder a Egip-
to un trato diferente al que tenian las demds provincias por medio de un
control imperial directo, y también reformaron la burocracia, si bien no

"Bowman, Egypt, pags. 46-52.
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prestaront la debida ateucion a a areciente influencta que ejercia la iglesia
cristiana en los asuntos sceulares'’,

Para los emperadores romanos y bizantinos, Egipto tenia sobre todo un
valor econdmico. El valle del Nilo proporcionaba casi un tercio del total
de grano 2 Roma, y Egipto era asimismo un gran productor de uva, acei-
tuna, datiles y otros frutos. En la época de los Ptolomeos se habian desa-
rrollado la irrigacién y otras técnicas de agricultura, y la economia de los
tiempos romanos ya no seria igualada en poder y complejidad hasta la era
moderna. Bajo los romanos, la poblacién alcanzéd su cota maxima en la
Antigiiedad, llegando hasta los ocho millones. Alejandria era con mucho
la ciudad mas grande, y casi con seguridad llegd al medio millén de habi-
tantes durante el gobierno de Augusto; habia varias docenas de ciudades
que eran diez veces mas pequefias o incluso menos, y centenares de pue-
blos mucho mas pequefios todavia. Centros como Oxirrinco o Hermo-
polis podian albergar hasta treinta mil habitantes. Alejandria y otras tres
ciudades gozaban de un estatus politico especial: Naucratis, Ptolemaide.y
Antino6polis. Los habitantes de estas ciudades estaban especialmente or-
gullosos de sus constituciones helénicas, pero el helenismo constituia la
moda cultural dominante a lo largo y ancho de Egipto, con excepcion del
campo, como se puede observar gracias a la helenizacién de la lengua y Ia
literatura”. Existen numerosos documentos escritos en la lengua demoti-
ca egipcia durante los primeros tiempos de la dominacién romana, si bien
resultan mas escasos a partir del primer siglo de nuestra era. Ninguna ins-
cripcibn jeroglifica data de més tarde del siglo 1v d. C. El copto aparecid
en el siglo 111, cuando la iglesia creyd que era necesario seguir utilizando
un dialecto egipcio, pero decidid que se escribiese con letras griegas par-
cialmente modificadas. El latin nunca tuvo un uso muy extendido fuera
del ejército y del gobierno. Los muchos papiros que se conservan de la
época helenistica sugieren que los griegos y los egipcios helenizados te-
nian acceso a la totalidad de la literatura griega. La cultura griega era lo
suficientemente rica en el Egipto romano como para producir un fildlo-
go tan erudito como Ateneo, un filésofo tan profundo como Plotino y un
tedlogo tan sutil como Origenes. Las letras nativas egipcias todavia se
mantuvieron vivas bajo los Ptolomeos, pero pronto adquirieron una colo-

" Ibid., pags. 58-81; Lewis, Life, pags. 16-19, 36-37, 48.
"“Bowman, Egypt, pigs. 13-19, 57, 141; Lewis, Life, pags. 15, 25-27, 107-116, 124-133.
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racion griega. La xenofobia romana hallé un buen blanco para sus inquie-
tudes en Egipto, que se convirtié en proverbial en latin, a la hora de es-
cribir sobre su opulencia y degeneracién. El ejemplo mais destacado de es-
te aspecto del racismo romano lo constituye la Satira XV de Juvenal, en la
que este autor se mofa de la religién rural egipcia:

cquién ignora el tipo de monstruos a los que adoran
los insensatos egipcios? En una region veneran al cocodrilo
[~ < ’
en la otra sienten temor ante el ibis que se alimenta de serpientes;
’

En otvos lugares vesplandece la imagen de oro de un simio sagrado. ..

Ningtn respeto desde el Tiber para el pajaro santo del Nilo, sagrado
para Thot'".

La primera vez que los griegos llegaron a Egipto en gran niimero fue
con los Ptolomeos, y los nuevos sefiores del pais también dieron la bien-
venida a los judios, que habian regresado a Egipto en una época tan tem-
prana como el siglo VI a. C. Las posibilidades de Alejandria atrajeron a al-
gunos; otros venian huyendo de peligros como la revuelta macabea en
Judea. Los romanos favorecieron a los judios en la practica de su religion,
y les garantizaron otros privilegios, cosa que no fue del agrado de los
egipcios, especialmente en Alejandria. Los romanos denominaban «egip-
cio» a cualquiera que viviese en Egipto v no fuese ni un ciudadano ro-
mano ni un griego urbano o un judio... de acuerdo con los estandares
romanos. Hasta que la ciudadania romana no se generalizd en el afio 212
d. C., varios beneficios de caricter legal, social y econdmico asistian a es-
tas categorias; ello ofendia a la poblacidn nativa, muchos de cuyos miem-
bros, especialmente en las ciudades, se enorgullecian de su herencia grie-
ga. La administracién romana insistid en las odiadas distinciones, con el
deseo de mantener Egipto paralizado a base de dejar a sus gentes inmé-
viles desde un punto de vista social y desorganizadas politicamente. Los
veteranos del ejército que no eran ciudadanos romanos podian llegar a
serlo al licenciarse, pero existian reglas que impedian a los egipcios el ac-
ceso a los grados mulitares que abrian esta puerta. Si un veterano invertia
sus ahorros en la compra de tierras en un pueblo, lo tnico que podian

“Juvenal, Sdtira XV 1-+; Bowman, Egypt, pags. 129, 157-164; Lewis, Life, pags. 34-35,
59-62.
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hacer los egipcios era despreciar su buena suerte y cnvidiar su immunidad
ante los impuestos. Todo el mundo deseaba ser romano o griego en al-
gln sentido; pero los romanos trataban desderiosamente a todas las demas
gentes para las que regia la ey egipcian, esto es, para el caso, cualquier
ley que no fuese romana. No consideraban griego a nadie que no pudie-
se probar parentesco griego por ambas partes. La clave de todo el presti-
gio era el helenismo; la del poder, la ciudadania romana, de modo que
era natural que aquellos que pudiesen aducir cualquier tipo de identidad
griega o derechos romanos lo hicieran patente, irritando asi a sus vecinos.
Los romanos se burlaban de los egipcios por sus matrinionios incestuo-
sos, sin percatarse de hasta qué punto la endogamia protegia a las perso-
nas de los riesgos de casarse al margen del circulo encantado del naci-
miento helénico y la nacionalidad ronana®.

A mediados del siglo 11 a. C. surgieron signos literarios de «nativis-
mo» egipcio, con la Crénica demética, en la que se narran historias nostl-
gicas de dias mejores, cuando los faraones ostentaban el poder. El Ordicu-
lo del alfarero también reivindicaba una regresion a los tiempos de los
faraones; aparecié a finales del siglo 11 y, de nuevo, en el periodo romano
para hacer una promesa apocaliptica: Alejandria, la ciudad de los odiados
extranjeros, habrd de caer; la antigna Menlfis serd restaurada. Los Heclios
de los mdrtires paganos expresaban una queja distinta, no tanto egipcia co-
mo helénica y antirromana. Los héroes de los hechos eran alejandrinos,
orgullosos de su ciudad, hostiles a los judios y dispuestos a enfrentarse al
emperador en persona para reclamar sus derechos como helenos. A lo lar-
go del siglo 1 d. C.,, los alejandrinos que querian ser griegos proyectaron
su rabia en particular contra los judios, rabia que explotd por vez prime-
ra en el afto 38 en un pogromo y ain en dos ocasiones mas. Pero después
de que Roma aniquilara a los judios de Alejandria entre los aflos 115-117,
la ciudad dirigié su odio contra ¢l centro del imperio, v lo proyectd ha-
cia alll a lo largo del siglo siguiente —prestando ayuda a los enemigos del
emperador, proclamando nuevos faraones, organizando protestas publicas
y disturbios y amenazando el orden romano de cualquier manera imagi-
nable—, dando pie asi a la venganza que Caracalla ejecutd sobre la ciudad
en el aflo 215",

“Bowman, Egypt, pags. 122-129; Lewis, Life, pags. 18-+44, 180.
“Bowman, Egypt, pags. 30-31; Lewis, Life, pags. 196-207.
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No cabe duda de que el imperialismo griego y romano dejd huella en
Lt rehion, pero —dejando a un lado la importante excepcidén de las per-
seciiciones contra los judios—, en general, Egipto se acomodd a las creen-
vias de sus residentes extranjeros, quienes, a su vez, adaptaron las suyas al
medio egipcio. La siguiente inscripcidn, que data del aflo 238 a. C., mues-
tra cémo los egipcios eran capaces de responder a las nuevas realidades, al
ticmpo que mantenian sus creencias intactas:

Dado que el rey Ptolomeo... y la reina Berenice, su hermana y esposa, los
Dioses Benefactores, constantemente ofrecen grandes beneficios a los templos...
y muestran un cuidado constante por Apis y Mnevis y todos los demas animales
sagrados... con gran gasto ¢ inversién... ha sido acordado por los sacerdotes... in-
crementar los honores debidos... al rey Prolomeo y a la reina Berenice... asi co-
mo a sus padres los dioses Hermano-hermana y sus abuelos los Dioses Salvado-
res, v ha sido acordado también que los sacerdotes de todos los templos... sean

llamados también sacerdotes de los 1Dioses Benefactores.

A lo largo de todo el periodo postfaradnico, continuaron construyén-
dose grandes templos a la mancra tradicional, decorados con imagenes de
los gobernantes griegos o romanos, con apariencia por completo egipcia,
y cuya identidad puede deducirse tan sélo a partir del cartucho real; el
Gltimo ejemplo de esto lo constituye el emperador Decio, de mediados
del siglo 111. La supervivencia de las formas religiosas egipcias resulta to-
davia mis sorprendente si tenemos en cuenta lo extraflas (y en ocasiones
repelentes) que resultaban con respecto a las otras. En el mundo heléni-
co, el sacerdocio constitula una funcidn civica temporal, pero en Egipto
los sacerdotes formaban un claro grupo hereditario, que se distinguia del
resto de la sociedad por su vestimenta, su comportamiento y sus ocupa-
clones. AGn mis extrafios resultan todos aquellos dioses egipcios con
cuerpos de persona y cabezas de animales —algo asi cono la mversion de
centauros y satiros'’.

Griegos y romanos correspondieron a este fenémeno a base de hallar
equivalencias helénicas a las divinidades egipcias —Thot y Hermes, Im-
hotep y Asclepio, Zeus y Ammon, etc.—, pero las combinaciones resul-
tantes eran mucho mis complejas e inestables de lo que unas cuantas pa-

"Inscripcidn citada en Bowman, Egypf, pags. 168-170, 179; Lewss, Life, pags. 8+, 91-92.
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rejas puedan sugerir. En ocasiones, un dios egipcio podia resultar atracti-
vo para los extranjeros mediante una minima adaptacion; incluso en Ro-
ma, cuando un patriota inst6 a la demolicién del templo de Isis en el aflo
50 a. C., no fue posible dar con un ntmero suficiente de obreros para el
trabajo. A veces, el sincretismo constituia un arma politica para los ex-
tranjeros, como lo demuestra el que sin duda constituye el mejor ejem-
plo de ello: la instauracidn del culto de Sarapis en la época de Ptolomeo 1.
Dada la asociacion de Osiris con la muerte y la resurreccion, era natural
suponer que el toro muerto de Apis se convertia en Osiris, dando l(ugar
a la amalgama Osarapis o Sarapis. Los escultores representaron a Sarapis
con la cabeza de Zeus, lo que expresaba el deseo por parte de Ptolomeo
de mostrar a los egipcios cdmo sus creencias podian armonizarse con las
griegas. Si hemos de juzgar a partir de la popularidad de Sarapis, el nue-
vo dios de Ptolomeo dio en el blanco. El culto al emperador constituia
otra costumbre religiosa extranjera tan inteligible para los egipcios como
ventajosa para los romanos. Las mas de las veces, las costumbres religio-
sas de Egipto, Grecia y Roma se mezclaron con gran facilidad entre si'.

Al igual que el judaismo, el cristianismo exigia una lealtad religiosa ex-
clusiva y por ello se fue volviendo cada vez mas truculento, si bien no fue
asi al principio en Egipto. Dado que los primeros cristianos procedian de
Judea, su evangelio alcanzé con rapidez la vecina regién del Nilo, donde la
amplia poblacién judia de Alejandria pudo entender con facilidad, y en
ocasiones aceptar, las demandas del nuevo credo. Los judios de Alejandria
estaban perfectamente preparados, gracias a los Setenta, la version griega de
Jla Biblia hebrea, para leer los evangelios y las epistolas en griego. Dado que
los egipcios conocian el mito de resurreccién de Osiris, también ellos po-
dian encontrar inteligibles determinados aspectos del cristianismo. Se han
conservado fragmentos de los evangelios en papiros egipcios que se re-
montan hasta el aito 100 d. C., y a partir del siglo Il tenemos ya evidencia
literaria directa de la existencia de un cristianismo gnostico entre los legos.
Pero no puede decirse que la antigua religién desapareciese sin mis, aun
cuando el paganismo se hallaba en decadencia por aquella época. Por otro
lado, los paganos egipcios tampoco atacaron con frecuencia a los cristianos
con anterioridad a la persecucién de Decio en los aflos 249-251 y, hasta en-

“Bowman, Egypt, pags. 168-180; Lewis, Life, pags. 15, 87-94; Ferguson, Religions,
pag. 7+4.
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tonces, tampoco Roma expresé un recelo oficial al respecto. Temeroso de
que el cristianismo pudiese llegar a corromper la lealtad de sus ejércitos,
Decio ordend que numerosos creyentes fueran torturados y condenados a
muerte a lo largo y ancho del imperio, Egipto incluido, como demuestran
los certificados de papiro cuya finalidad probablemente era la de demostrar
que los cristianos sospechosos estaban deseando <hacer sacrificios y mostrar
piedad para con los dioses». Incluso antes de la histérica transicién de la po-
litica de Diocleciano a la de Constantino, existen evidencias abundantes de
la supervivencia de las creencias paganas a lo largo del siglo 1v, aun cuan~
do ya hubiese comenzado la persecucién cristiana contra los paganos. En
el afio 385, un oficial bizantino de paso prohibiéd los sacrificios y ordend
que los templos fueran cerrados, pero cuando el patriarca Tedfilo intentd
seis afios mds tarde convertir un templo en una iglesia se organizé una re-
vuelta que, sin embargo, tampoco le impidié destruir el templo. A princi-
pios del siglo v, tan s6lo los distritos del sur mantenian una postura de re-
sistencia frente a la Iglesia, i bien algunas personas profesaban el paganismo
helénico todavia en el siglo VI. La teologia cristiana que resultd de estos
conflictos se vio enriquecida por la fértil cultura de Alejandria y moldeada
por las influencias griega, judia ¢ irania que habian arraigado en Egipto. A
finales del siglo 11, algunos fieles cristianos habian mostrado su hostilidad in-
cluso contra afirmaciones de sus correligionarios, que todavia no estaban
reprimidas por instituciones centrales poderosas y que ain proliferaban de
un modo lujuriante en el hervidero de la piedad mediterrinea. Un con-
junto de creencias, calificadas a veces de «ortodoxas» por aquellos que las
compartian, hizo frente y en su momento desbanco, o por lo menos des-
plazd, a los demas puntos de vista denominados «heréticos» —gnosticismo,
maniqueismo, monofisismo y muchisimos mas—". En Egipto, en medio de
la niebla de este torbellino cultural y espiritual, en el transcurso de varios
siglos durante los que se sucedieron en el gobierno del valle del Nilo los
Ptolomeos, los romanos y los bizantinos, otras personas desconocidas para
nosotros produjeron los escritos que se ha dado en llamar Hermetica.

En el afo 174 d. C., lejos de Egipto, en la regién del Danubio, ocu-
tri6 un célebre incidente que expresa a la perfeccion la conmocién reli-
giosa de este periodo y nos aclara algunas cosas acerca de otro conjunto

" Certificado en papiro citado en Fox, Pagans, pigs. 419-423, 450-462; Bowman,
Egypt, pags. 190-198; Lewis, Life, pags. 100-102.
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de textos sagrados, los Ordenlos caldeos. Ese afo, cuando Marco Aurelio
comenzo sus Medituciones, era el octavo de las guerras que enfrentaron a
las tribus del Danubio con ¢l emperador estoico. Un epitome bizantino
del historiador IMon Casio explica que, después de someter a los marco-
manos, los ¢jércitos imperiales se enfrentaron a los quados, quienes logra-
ron cercar a la Legio XII Fulminata ~la «Fulminadar— en un lugar cerrado,
en el que las tropas quedaron expuestas a un sol abrasador. De modo mi-
lagroso, un trueno y un aguacero repentino espantaron a los barbaros,
mientras la lluvia que cafa del cielo calmaba la sed romana. El epitomiza-
dor bizantino niega que un mago egipcio llamado Arnufis atrajese la llu-
via tras rezar al «Hermes aéreo», y pretende en cambio que fue su propio
Dios quien escuchoé los ruegos de los soldados cristianos de la Decimo-
segunda Legion. Este famoso episodio Hamé la atencién de muchos otros
escritores, algunos de los cuales sostuvieron que fue el emperador en per-
sona quien atrajo la lluvia. Una versién, conservada en un léxico bizan-
tino, menciona a

Juliano, caldeo y filésofo, padre de Juliano llamado el Tedrgo (theourgos)...
[quien] escribié Hbros de tedrgia, rituales y oriculos en verso, asi como mu-
chos... otros libros secretos acerca de este tipo de conocimiento... Se dice que
una vez, cuando los romanos se hallaban exhaustos por la sed, consiguié que de
repente se reuniesen negras nubes y provocd una enorme tormenta acormpatia-
da de grandes truenos y relimpagos, y que Juliano lo hizo sirviéndose de este ti-
po de conocimiento. Otros, en cambio, afirman que fue Arnufis, el filésofo
egipcio, quien obrd esta maravilla®,

Este rival de Arnutis, sirviente de Thot, era el mas joven de dos Julia-
nos, conocidos ambos como «el Caldeo». El padre era conocido simple-
mente como filésofo, el hijo como tetirgo; y es probable que fuese el hi-
jo quien escribié o redactd los textos que conocemos a través de los
oscuros fragmentos titulados Ordeulos caldeos. Los autores cristianos desde
Arnobio, de finales del siglo 111, hasta Sinesio, de principios del v, tuvie-
ron conocimiento de estos Ordculos, pero fueron Porfirio y los neoplaté-
nicos paganos tardios quienes mas los valoraron; tan sélo Plotino y su es-
cuela los ignoraron. Al igual que otros oriculos griegos, estin compuestos

* Suda 1. 433.4 (Adler 1, pags. 641-042); Cook, Zeus, I, pags. 324-333; infra n. 29.
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en hexametros; su tema lo constituyen la teologia filosdfica y el ritual tetur-
gico. La finalidad de los ritos, que convocan a un dios para que acuda a
una estatua o bien a un médium humano, es ayudar al alma humana a es-
capar de su prisién corporal y alcanzar la divinidad. La teologia de los
Ordculos proporciona justificacion intelectual a estas prescripciones ritua-
les. En algunos casos, en especial en lo que concierne a la nocién del Pri-
mer y Segundo Intelectos, el sistema caldeo se asemeja al de Numenio de
Apamea, un neopitagérico del siglo II. Porfirio escribié un comentario,
en la actualidad perdido, a los Ordculos, y muchos de sus seguidores, a lo
largo del periodo bizantino y posterior, compartieron su fascinacion por
la doctrina en ellos explicada. Si dejamos a un lado el hecho de que el
atribuir sabiduria teologal a uno de los pueblos sagrados del Este consti-
tuia una convencion, cl por qué los Ordculos son Hamados caldeos no estd
claro™.

Las entidades mas importantes mencionadas en los Ordcilos son un
Primer Intelecto Paternal, absolutaniente transcendente; un Segundo
Intelecto Demidrgico, que procede del Padre y conoce el cosnios tan
bien como &l y, denwro del Primer Intelecto, un Poder femenino, Hama-
do Hécate, que produce o es ¢l Alma del Mundo. Hécate es el conduc-
to para las influencias que viajan entre los reinos de lo inteligible y de lo
sensible. En ¢l extremo inferior del Todo reside Materia, creada por el
Demiurgo. El mundo fisico es una tumba sucia y una prisién de la que
el alma superior humana ha de escapar, despojandose del ochéina (vehicu-
lo) o chitén (tdnica) del alma inferior, adquirido durante su descenso a tra-
vés de las estrellas y los planetas. Una conducta ascética y el ritual co-
rrecto liberardn el alma de las ataduras astrologicas del Destino y la
protegerin de los poderes deménicos que Henan el espacio ontolégico
que existe entre dioses y mortales™ En su teologia y tetrgia, los Ordeulos
dan testimouio del deseo de escuchar a los dioses hablar de si mismos, un
desco que asimisino se percibe con intensidad en los creyentes paganos
de los primeros siglos del cristianismo. A fines del siglo I, Plutarco de
Queronea parece haber pensado por un momento que los antiguos ori-
culos habian desaparecido. Pero Ammionio, el platdnico ateniense que fue

! Lewy, Oracles, pags. 3-13, 34-43, 60, 461-471, 187-196; Dodds, Irrational, pigs. 283-

299; Dodds (1961), pags. 694-701; Hadot (1978), pags. 703-719.
“Dillon, Middie Platoniists, pags. 392-396.

33



maestro de Plutarco y que estudié con los filésofos alejandrinos, viajé a
Delfos para poner a prueba a Apolo acerca de su lugar en la jerarquia di-
vina. Un siglo mis tarde, a la muerte de Plotino, su discipulo Porfirio en-
vib a alguien hasta alli para consultar al oraculo de Apolo acerca del des-
tino del alma de su maestro; la tranquilizadora respuesta del dios dio
pruebas de un buen manejo de la terminologia plotiniana. Pero los ord-
culos de contenido teoldgico que ofrecian respuesta a complicadas pre-
guntas acerca del alma y la divinidad no procedian tan sélo de Delfos,
sino de Claros, Didima y otros lugares situados a lo largo de la costa me-
diterrinea oriental; durante los tres primeros siglos de la nueva era solian
viajar hasta alli delegaciones civicas y personas a titulo individual, a fin de
consultar al dios y regresar mis tarde a su lugar de procedencia para ins-
cribir en monumentos ptblicos la respuesta recibida. Sélo procedentes de
Claros, contamos con mas de tres centenares de este tipo de inscripcio-
nes civicas, que se remontan a principios del siglo It; un despliegue de cu-
riosidad religiosa tan impresionante y costosa sin duda alguna no consti-
tuye la cronica de los desposeidos. Ademais, algunos de ellos muestran que
Apolo habia estudiado tilosofia con ellos™.

A partr de Ja época helenistica, las teologias del Mediterrineo orien-
tal se vieron complicadas por la marafia de correspondencias entre el pan-
tedn tradicional griego y los.recién descubiertos dioses de naciones que
habian sido subyugadas primero por Alejandro y por otros conquistado-
res después. Incluso el mis minimo acto cultual, carente de complicacio-
nes teoldgicas, requeria que el creyente se dirigiera al dios y, por lo tan-
to, que conociera los nombres y titulos divinos correctos. Una de las
respuestas a esta crisis de identidad fue el sincretismo, la mezcla de varios
dioses en uno solo; ¢l monoteismo, el henoteismo o, simplemente, la cla-
rificacion de las relaciones de un dios inferior con alguna divinidad su-
perior podria resolver el mismo problema. Las cuestiones teolégicas mas
profundas podian surgir a partir de la simple ignorancia acerca de como
lamar a un dios en una oracién o ritual. En el siglo 11, una delegacién
procedente de Enoanda, en la costa sudoeste de Asia, viajé hacia el nor-
te, hacia la costa de Claros, y parecia tener alguna idea mas protunda en
la cabeza que la simple nomenclatura, a juzgar por lo que dejaron inscri-
to en un altar, a su regreso a casa:

*Fox, Pagans, pags. 168-209.
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Nacido por si mismo, no ensefiado, sin madre, inquebrantable,

no da lugar a nombre alguno, pero de muchos nombres, habita en el fucgo,
asi es Dios: somos una porcidn de Dios, sus dngeles.

Esto es, pues, lo que, a quienes le preguntaban

acerca de la naturaleza de Divs,

respondid el dios.

No resulta sorprendente que Lactancio y otros cristianos citen estos
versos; un lenguaje ast (R. L. Fox ha definido esta inscripcion como «un
estallido de teologla negativar) mostraba a los paganos argumentando en
contra del politeismo. Los neoplatdnicos paganos sintieron unos impul-
sos similares, cosa que llevd a Porfirio, a fines del siglo 111, a recoger ma-
terial de la misma indole en su Filosoffa de los ordculos. Poco importa si en
la obra de Porfirio se deja ver la impronta de los Ordeulos caldeos o no, lo
cierto es que la comunidad de intereses entre ambas obras resulta mas que
evidente. La divinidad eriddica de los Ordaulos parecia reflejar no sélo la
metafisica del Filebo de Platdn, sino que incluso anticipaba las hipdstasis
de Plotino y la Trinidad de san Agustin®.

Una triada mienos verosimil —~Cronos, Rea y Zeus—, en la que los an-
tignos velan las mismas lecciones teoldgicas, aparecia en otro texto sagra-
do, la Teogonia rapsédica o Discurso sagrado en veinticuatro rapsodias, atribui-
do a Orfeo. Fue sobre todo esta literatura teogdnica la que hizo que los
neoplaténicos considerasen a Orfeo como el supremo tedlogo, pero su
fama era mucho mais antigua. Sus origenes se hallaban fuera de la Héla-
de, procedian de Tracia y Escitia, donde los chamanes practicaban una re-
ligion extitica de viajes del alma v vinculaban sus doctrinas a los nom-
bres de Orfeo y de otros sabios miticos. Algunos de los mitos de Orfeo,
en especial su viaje a los infiernos, eran congruentes con los éxtasis de los
chamanes, y sucedié que su nonibre sirvid particularmente para identifi-
car estas ideas cuando penetraron en la Jonia, en el siglo VIl o VI a. C.
También en el siglo VI los griegos tuvieron noticias de oriente a propd-
sito de cosmogonias que ellos dieron en [lamar Orficas; estos nuevos mi-
tos afirmaban que el cosmos nacié de un huevo y que el tiempo era el

*Para las inscripciones véase Fox, Pagans, pags. 109-171, y también 195-198; Lewy,

Oracles, pags. 7-11; Hadot (1978), pigs. 711-714; Dodds (1961}, pags. 694-697; Wallis, Neo-
platonism, pags. 105-106, 132-133.
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dios que engendrd el mundo. Tales historias acerca del nacimiento de los
dioses y otros relatos sobre ¢l origen y destino del alma fueron atribuidos
a Orfeo en los siglos VI y v, época tras la cual se convirtié en un lugar
comin vincular a Orfeo con materiales teoldgicos de la mayor variedad.
Asi pues, mientras existe una literatura 6rfica que comprende los textos,
numerosos y diversos, cuya paternidad se atribuye a esta figura mitica, no
existia un Gnico dogma 6rfico o un culto 6rfico. Los pitagbricos —inclu-
yendo quizas al propio maestro— a veces hicieron de Orfeo el autor de sus
propias obras, v los adeptos de los cultos baquicos lo reivindicaron tam-
bién para los suyos. Euripides, Platén y otros autores del periodo clisico
lo conocieron bien y la difusién que dieron a estos materiales asegurd la
fama de Orfeo en los tiempos posteriores™.

En el Asia Menor occidental vivid, en el siglo 1T o 111 d. C., un grupo
que adoraba a Orfeo. Su culto incluia himnos que eran cantados a la luz
de las antorchas a un cierto ntimero de dioses —en su mayor parte las fi-
guras homéricas habituales—, ofreciéndoles, ademas, fumigaciones y liba-
ciones. Los ochenta y sicte Himnos drficos que se nos han conservado po-
drian haber sido compuestos por un miembro de esta secta; en apariencia
al menos, constituyen una coleccidn coherente. A juzgar por ¢l ndmero
de himnos que le estin consagrados (ocho), Dioniso era el dios al que
mayores honores se rendian en este culto. Los himnos varfan desde los
treinta versos hasta los seis, dedicados en su mayor parte a glosar los nom-
bres y los atributos de los dioses. Las esperanzas expresadas en estos him-
nos son las de siempre: buena salud, éxito econdémico, paz y cosas por el
estilo. Parte de la terminologia usada en los himnos permite llegar a la
conclusién de que el autor conocia el lenguaje de los misterios. Otros de
los que se sirvieron del nombre de Orfeo tenian aspiraciones distintas.
Los Orphica neopitagdricos revivian los habitos literarios de los primeros
pitagbricos, v los estudiosos judios de Orfeo pusieron el acento en su tra-
dicional asociaciéon con Museo; pretendian que éste era en realidad Moi-
sés y que habia sido el maestro de Orfeo, y no lo contrario. Un Testamento
6rfico, probablemente del siglo I a. C., nos presenta a un Orfeo que re-
nuncia a su politelsmo y ofrece sus ensefianzas acerca de un solo dios a
Museo. A lo largo del siglo siguiente, Alejandria produjo unos Orphica

* Guthrie, Orphens, pags. 69-70, 256-257; Wallis, Neoplatonism, pags. 132-133; West,
Orphic Poems, pags. 1-26, 68, 227-228, 259-201).
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sincréticos. Resultaba dificil para cualquier escuela filoséfica helenistica o
para cualquier religion de la Antigiiedad tardia resistirse a la versatilidad
de Orfeo. Existian incluso Orphica que trataban de astrologia, alquimia,
joyas magicas y otros temas por el estilo, semejantes a los tratados en los
Hermetica técnicos™.

Pero el texto 6rfico que inspird la metafisica y la teologia neoplaténi-
cas tue la Teogonia rapsédica. Damascio, el Gltimo director de la Academia,
a principios del siglo VI, identificd tres teogonias Orficas diferentes, y la
tilologia posterior ha descubierto tres mas, situando la mas antigua en tor-
no al afio 500 a. C. Las «rapsodias» eran las veinticuatro secciones de que
constaba ¢l total, numeradas a la manera de los poemas homéricos, y en
ellas se contaba un relato increiblemente intrincado de teogonia y mito-
logia. En la forma conocida por los neoplatonicos, la Teogonia rapsédica
parece haber circulado en una fecha tan temprana como el siglo 1 a. C.
Un cjemplo bastard para ilustrar o que los seguidores de Platén vieron
en esta extrana mitologia orfica, que era mucho mis compleja y contra-
dictoria que el relato de la Teogonia de Hesiodo. En su estado primigenio,
de acuerdo con el rapsoda orfico, ¢l mundo habria sido creado por un
dios lmmado Phanés (el que se Mantfiesta) o bien Prétogonos (el Primer
Nacido), pero Zeus se tragd a Fanes y entonces produjo el mundo como
lo conoce ta humanidad. Desde una perspectiva platénica, el universo de
Fanes se corresponde con el mundo inteligible de las Ideas de Platén,
mientras que Zeus da origen a un cosmos sensible de materia. Los neo-
platénicos volvieron una y otra vez a la teogonia 6rfica en el periodo
comprendido entre Plutarco de Atenas (a principios del siglo V), y Olim-
piodoro, de la escuela alejandrina de finales del siglo vI. Proclo, que fue
el director de la Academia ateniense en la segunda mitad del siglo v, fue el
exégeta de Orfeo mis prolifico entre los neoplatdnicos; podria haber he-
redado esta devocion por los Orphica de Jamblico y de Porhirio”.

Otra fuente de conocimiento divino, con un pedigri igualmente lar-
go y complejo, sobrevive en los doce libros de los Ordcuilos sibilinos, com-
puestos entre el siglo II a. C. y el siglo viI d. C. y reunidos hacia finales

* Linforth, Orpheus, pigs. 180-189; Guthrie, Orpheus, pags. 255-259; West, Orphic
Poems, pags. 1, 20-37; infra, pags. 40-51.

7 Guthrie, Orpheus, pigs. 72-76, 137-142; West, Orphic Poems, pigs. 68-75, 100-111,
138-139, 174-175, 203, 223-229, 246-204.
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de esta época por un editor bizantino. Aproximadamente la mitad del
material de la coleccién existente puede remontarse a las comunidades
judias de Egipto, mientras que otras partes se remontarian a Siria y Asia
Menor. Lo que prevalece en el conjunto es la tematica apocaliptica judia,
en un marco vagamente pagano y con algunas interpolaciones cristianas.
Al igual que ocurre con las Rapsodias érficas y los Ordculos caldeos, los Ord-
culos sibilinos presentan una forma poética —hexdmetros— y el tema trata-
do en ellos lo constituye el catalogo habitual de desastres pablicos, situa-
do en el contexto de la historia universal, desde la Creacidn, pasando por
el Juicio Final, hasta llegar a la Edad de Oro que vendrd después. La Si-
bila es una mujer lo suficientemente anciana como para haber podido
contemplar el despliegue de la guerra, el diluvio, la plaga y la hambruna
desde una perspectiva primordial; como los Isaias y Jeremias biblicos, de-
duce profecias de los acontecimicentos actuales o de la historia reciente,
pero atribuye autenticidad a sus predicciones proclamando que gozan de
una antigiiedad de mil anos. Su mensaje es que la idolatria y el culto de
animales estin condenados; tan solo el Dios Gnico merece culto. Su len-
guaje es lo suficientemente vago como para satistacer a muchos de los
que acuden a consultarla. El libro tercero de los Ordculos sibilinos es una
de las partes mis antiguas de la coleccidn, y podria datar de mediados del
siglo 1f a. C. Puede haber sido escrito en la ciudad egipcia de Leontdpo-
lis, al norte de Menfis, donde Onias 1V, de la gran familia de los sumos
sacerdotes judios, construyd un templo en tiempos de Ptolomeo VI Fi-
lometor. Este libro tercero se refiere en términos favorables a los Ptolo-
meos, haciéndose eco del Ordaulo del alfarero en su promesa de que «Dios
enviard un Rey desde el sol»®. El miscelineo libro cuarto constituye una
revisidn hebrea de la Gltima parte del siglo I de nuestra era, a partir de un
material helenistico mis antiguo. Puede ser que proceda de Siria, en tan-
to que el libro quinto nos conduce de nuevo a Leontépolis, donde los ju-
dios egipcios, a principios del siglo II de la era cristiana, ya no se halla-
ban en buenas relaciones con sus vecinos paganos. El libro doce procede
de mediados del siglo 11f de la era cristiana, con mas verosimilitud de Ale-
jandria que de Leontdpolis. Al describir el reino de Marco Aurelio, la Si-
bila del libro doce predice que «por sus plegarias va a producir lluvia fue-

* Oraculos sibilinos 3.635-656; Collins, Oracles, pags. 332, 355-356; Parke, Sibyls, pags.
1-15; Russell, Jews, pags. 36, 105; infra, notas a Asclep. 24.
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ra de la estacidén» —otro recuerdo del milagro de la lluvia atribuido en
otros lugares a Juliano, el tetirgo caldeo®.

Virgilio puede haber sido influido por una Sibila judia en su Egloga 1v.
La denomina un «poema cumanoy, pero la visién de una edad de oro, de
paz, en la que el ledn yacerd con el cordero y un infante divino inaugu-
rard una nueva era de justicia, contiene mucho material no clasico, aun-~
que no se dan tampoco correspondencias precisas con los Ordaslos sibili-
nos. En el libro sexto de la Eneida, Virgilio hace que su héroe busque el
templo de Apolo en Cumas para consultar a la Sibila, quien le conduce
a través de las profundidades del Hades hasta los Campos Eliseos, donde
se halla Anquises, padre del héroc; las promesas paternas de una gloria
duramente conquistada para Eneas y para Roma refuerzan las prediccio-
nes de la Sibila. Los escritores cristianos se dejaron cautivar, naturalmen-
te, por la Feloga mesianica de Virgilio, pero el drama de Eneas en Cumas
dejé una marca mis profunda en el vasto mundo de las letras antiguas, en
el que la Sibila habia sido durante mucho tiempo una figura familiar. Su
titulo quizds fuera al principio un nombre de persona, v su género de
profecia aparccid cn el noroeste de Asia Menor a fines del siglo vii a. C.
Hericlito dejo el primer texto llegado hasta nosotros en el que se la men-
ciona, y las ciudades de Ia Jonia tuvieron noticia de sus hermanas en los
tiempos arcaicos, al igual que la avanzadilla italiana de Cumas a finales del
siglo VL. La arqueologia moderna quizas haya descubierto su cueva en
aquel nmisterioso lugar de poder cercano a Napoles. Una leyénda mucho
mis antigua afirma que un rey de Roma, Tarquinio el Soberbio, comprd
libros proféticos de una Sibila, y Varrdn vincula esta historia con el ori-
culo de Cumas. En realidad, parece ser que desde época antigua los ro-
manos conservaban en el Capitolio una serie de oriculos griegos en ver-
so. Hasta el momento en que el templo de Jupiter que los albergaba fue
destruido (en el afio 83 a. C.), los libros sibilinos dieron instrucciones a
los romanos en numerosas ocasiones (se conocen una cincuentena de ca-
sos) desde principios del siglo v. Cuando alguna catistrofe ptblica o un
fendmeno sobrenatural advertia del hecho de que los dioses estaban des-
contentos, el Senado se dirigia a los guardianes de los libros para consul-
tarlos, y el consejo mas habitual consistia en construir un templo o insti-

* Ordeulos sibilinos 12.187-205; Collins, Oracles, pags. 380-383, 390, 443; Bartlett, Jews,
pags. 39-41; supra, n. 20.
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tuir un nuevo rito —medidas tan brutales como la practica de enterrar vi-
vos a dos galos y a dos griegos, registrada por primera vez en el afio 228,
eran infrecuentes— Tan valiosos eran considerados estos libros que la Re-
piblica designd una comisién para buscarles substitutos pocos afios des-
pués de que el templo de Jupiter fuera destruido. Augusto y sus suceso-
res también los respetaron, al menos como fuente propagandistica, pero
los sometieron a un estricto control™.

La obra mas importante de la literatura griega que muestra influencias
Sibilinas fue la Alejandra, escrita a principios del siglo 111 a. C. en Alejan-
dria por Licofrdn, quien transformé a la Casandra homérica en una Sibi-
la y la hizo delirar y entrar.en trance. Pero la literatura exquisita para lec-
tores ociosos no era el medio principal de la profecia sibilina; los
profesionales que recopilaban los oraculos para difundirlos y explicarlos
en circulos sociales més amplios tenian el nombre especial de chrésinologo,
o «traficantes de oraculos». Sabemos que los Ordcnlos sibilinos se encon-
traban en Roma en la segunda mitad del siglo 1 a. C., porque Alejandro
Polyhistor utiliz6 el libro tercero para la historia biblica de la Torre de Ba-
bel en su Historia caldea. Virgilio escribié su Egloga IV en torno al afio 40
a. C. Los autores cristianos primitivos a partir de Hermas, a mediados del
siglo 11, estaban familiarizados con la Sibila de Virgilio y con otras. Cle-
mente de Alejandria las consideraba como paganas ttiles, pero Tertulia-
no no hallaba en ellas nada bueno. A finales del siglo 11, sin embargo, al-
gunos cristianos ponian tanta confianza en las sibilas como en los profetas
biblicos. Tedfilo fue ¢l primer cristiano en hacer un uso extenso de los
Ordculos sibilinos, especialmente del libro tercero, pero su principal defen-
sor cristiano fue también el gran campedn de los Hermetica entre los cris-
tianos, a saber, Lactancio. Sus [nstituciones divinas contienen centenares de
citas breves de seis libros de los Ordculos sibilinos, y fue él quien transmi-
ti6 a la Edad Media los nombres de las diez Sibilas en su configuracién
tradicional. Eusebio recogi6 un discurso del emperador Constantino que
describe el juicio dia a dia del libro octave de los Ordculos sibilinos pero,
al contrario que Lactancio y otros Padres de la Iglesia, el emperador tra-
t6 a la Sibila mds como a una sacerdotisa pagana que como a un profeta
biblico™. Tras leer la version de Lactancio de las profecias sibilinas, en un

*Virgilio, Egloga 4.4; Parke, Sibyls, pags. 14, 51-64, 72-93, 137-147, 190-212.
* Parke, Sibyls, pags. 16~18, 144-145, 152-167.
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momento determinado san Agustin admitié a las sibilas cumana, eritrea
y otras en la ciudad de Dios, pero en alguna ocasién dejé constancia de
sus dudas:

Se cree que la Sibila o Sibilas, Orfeo, un cierto Hermes, asi como varios pro-
fetas, adivinos, sabios o fildsofos de los gentiles han explicado o adivinado la ver-
dad acerca del Hijo de Dios o de Dios Padre. De hecho, en la pmgma esto sir-
ve de algin modo para refutar la locura de los paganos, no para admitir su
autoridad, puesto que damos pruebas nosotros mismos de adorar a ese Dios acer-
ca del que ellos no pueden mantener silencio, atreviéndose en algunos casos a
ensefiar a sus projimos a adorar a idolos y demonios, y en otras ocasiones sin

atreverse a prohibirlos”

A juicio de san Agustin, la Sibila no cra una compaiiia apropiada pa-
ra un cristiano mientras mantuvicse su relacion con Orfeo y Hernies, si
bien diez Sibilas acabarian rodeando mis tarde Ia gran imagen de Hermes
grabada cn ¢} pavimento de Ia catedral de Siena en 1488 por Giovanni di
Stefano, y también acompanarin a los profetas en la Capilla Sixtina, pin-
tada por Miguel Angel en el afio 1512, Una de las razones que explican
a ambivalencia de san Agustin a proposito de la Sibila era que Lactancio
y otros habian puesto en relacion sus libros con los Orpliica, Hermetica y
Ordculos caldeos, que consentian las pricticas magicas que san Agustin
consideraba trampas tendidas por demonios. Agustin de Hipona tenia ra-
zén al preocuparse por la magia en los Hermetica, si bien —con algunas ex-
cepciones de importancia— no la hubiera hallado en los FHermetica tedri-
cos aqui traducidos.

Hermetica téenicos y tedricos
Dos expertos modernos en los Hermetica, Walter Scott y André-Jean
Festugiére, establecieron una distincidon entre los escritos populares «ocul-
tistas» atribuidos a Hermes y los tratados «cultos» o «filosdficos» traducidos
en este volumen. Otros estudiosos han puesto en cuestioén el significado
y la historicidad de tales categorias —por ejemplo, ;habrian sido recono-
cidas en estos términos por el autor de un tratado de cualquiera de los

*# Agustin de Hipona, Contra Fausto 13.1, 2, 15, 17 (Migne, PL 42: 281-282, 290, 292);
Ciudad de Dios 18.23; ambos son citados en Parke, Sibyls, pags. 169-170.
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dos grupos?—, y Garth Fowden ha argumentado de manera convincente
que todos los Hermetica, sean practicos o tebricos, magicos o filosdficos,
pueden ser entendidos como una repuesta al mismo medio, la enorme-
mente compleja cultura grecoegipcia de los tiempos ptolemaicos, roma-
nos y cristianos primitivos™. Si nos atenemos a sus origenes e interrela-
clones, parece correcta la dfirmacién de que ambos tipos de Hermetica
proceden de un entorno comun, pero es preciso tener en cuenta también
dos factores mis: en primer lugar, que los diecisiete tratados griegos del
Corpus Hermeticum fueron considerados como un cuerpo independiente
de escritura, si bien la razdén podria no ser otra que los accidentes de la
transmision textual o los prejuicios de los compiladores bizantinos; y en
segundo lugar, que estos diecisiete logoi griegos no se ocupan apenas de
la astrologia, muy poco de magia, y en absoluto de alquimia. En cambio,
tratan temas teoldgicos y, en un sentido mis amplio, filosdficos: revelan
al hombre el conocimiento de los origenes, las propicdades naturales y
morales de lo divino, el ser humano y material, de modo que el hombre
pueda servirse de este conocimiento con el fin de alcanzar su propia sal-
vacién. La misma filosofia piadosa o piedad filosofica —una mezcla de weo-
logia, cosmogonia, antropogonia, ética, soteriologia y escatologia— carac-
teriza también el Asclepio latino, los cuarenta textos vy fragmentos
herméticos recogidos en ¢l Florilegio de Estobeo, los tres Hermetica halla-
dos junto con los Cédices de Nag Hammadi, las Definiciones armentas y los
fragmentos de Viena. Si bien algunos rastros de creencias ocultas, en es-
pecial astrologicas, resultan evidentes en varias de estas obras, e mcluso
llegan a ser dominantes en tres o cuatro de ellas (que no han sido tradu-
cidas aqui), sus preocupaciones principales, de caricter filosdfico y teold-
gico, las distinguen plenamente de lo que el padre Festugiére dio en lla-
mar «<hermetismo popular™.

En torno al afio 200 d. C., el escritor cristiano Clemente de Alejan-
dria tenia conocimiento de «cuarenta y dos libros de Hermes» considera-

“Scott 1, 1-2; Festugiere, HMP, pag. 30; FR 11, 1-2; Mahé, Hermés i, 21-22; Fowden,
EH, pags. 1-4, 140-141, 161-213,

* Festugiére, HMDP, pags. 50-69; Mahé, Hermés 11, 22; para los Excerpta de Estobeo,
véase NF 1i-1V; para los Hermetica de Nag Hammadi, véase Parrott, NHC v, pags. 1-7,
341-351, y Robinson, Library, pags. 321-338; para las Definiciones armenias, véase Mahé,

Hermes 11, 320-406; y para los fraginentos de Viena, véase Mahé (1984).
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dos indispensables para los rituales de los sacerdotes egipcios; la lista, cua-
tro de cuyos elementos son denominados por este autor «los libros astro-
16gicos de Hermes», se parece un poco a la descripcibén de textos sagra-
dos inscrita en el siglo IT a. C. sobre los muros de un templo egipcio en
Edfu”®. La noticia de Clemente concuerda con nuestro conocimiento
fragmentario de la astrologia grecoegipcia, que comenzd a desarrollarse
en una época tan temprana como el siglo 111 a. C. Aunque se trata de una
obra griega del siglo 11l o 1I a. C., compuesta quizis en Alejandria, y cu-
yo tema principal lo constituyen las configuraciones de estrellas conside-
radas como divinidades, el titulo y alguna de las caracteristicas del Sal-
meschiniaka apuntan hacia un origen babilonio, aunque nada demuestre
esta relacién. A mediados del siglo 11 a. C., el autor anénimo de un ma-
nual de astrologia atribuyé su obra a un faradn que habia gobernado cin-
co siglos antes, Nechepso, y al sumo sacerdote Petosiris, quien supucsta-
mente habria recibido su revelacion de Hermes, y que podria
corresponderse con una figura histortca del siglo 1v. Los fragmentos que
llevan el nombre de Nechepso y de Petosiris se han conservado bisica-
mente en Ja Antologia de Vecio Valente, astrdlogo romano que escribid en
gricgo cn el siglo 11 d. C. La parte mas importante de los Hermetica as-
trologicos conocida por nosotros es el Liber Hermetis, un texto latino cu-
yo original griego contenia elementos que se remontan hasta el siglo 111
a. C. En este Libro de Hermes se describen los decanos, una manera pecu-
liar egipcia de dividir el circulo zodiacal en treinta y seis compartimen-
tos, cada uno de cllos con su complejo caracteristico de atributos astro-
l6gicos. Algunos textos herméticos tenian un enfoque restringido y
aplicaban las teorias astrologicas a circunstancias especiales: un Brontolo-
gion analizaba el significado del trueno segiin se oyera en distintos meses,
y un tratado Peri seisindn relacionaba los terremotos con los signos astro-
16gicos. De utilizacién mas vasta eran los Iatromathématika o tratados de
medicina astrologica, como el Libro de Asclepio llamado Myriogenesis, que
discutia las consecuencias médicas de la teoria de las correspondencias en-
tre el microcosmos humano y el macrocosmos universal. La botinica y la
mineralogia astroldgica también eran temas predilectos. El Libro sagrado de
Hernes a Asclepio basaba sus prescripciones botanicas en las relaciones en-
tre plantas y decanos, mientras que Quince estrellas, piedras, plantas e imdge-

* Clemente, Miscelancas 6.4; Fowden, EH, pags. 57-59.
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nes sefialaba determiinadas estrellas como condicionantes del poder far-
macéutico™.

Otro género de sabiduria oculta atractivo para los primeros autores
herméticos fue la alquimia, que dejé su primera impronta literaria en
Egipto después del ano 200 a. C. en los escritos de Bolo Demécrito de
Mendes; los vestigios de su obra muestran que Bolo describia procesos
que implicaban oro, plata, piedras preciosas y tinturas, asi como otras
substancias que se convirtieron en los ingredientes principales de la obra
alquimica. Después de Bolo, pero antes de la era cristiana, empezaron a
aparecer numerosos tratados alquimicos, bajo los nombres de Hermes,
Agathodaimon, Isis v otros. El mis tardio de estos apbcrifos alquimicos
data del siglo I o i1 d. C.; en la actualidad los conocemos tan sélo en for-
ma de fragmentos —no mis de una treintena aproximadamente— de trata-
dos alquimicos posteriores que mencionan bien a Hermes, bien a otra fi-
gura hermética. Uno de los mds extensos restos de csta literatura, el
Anepigraphos («Sin titulo»), cita la autoridad de Hermes y Agathodaimon
acerca de una alegoria sobre la fabricacion de plata, Hamiada «la Luna», a
base de cocer y fundir substancias diversas. En otro, titulado Isis la Profe-
tisa a su hijo Horus, el dngel Amnael revela el misterio alquimico: a saber,
del mismo modo que el trigo engendra el trigo o el hombre engendra al
hombre, asimismo el oro produce oro. Estos Hermetica alquimicos fueron
conocidos por Zoésimo, un nativo de Pandpolis que vividé en Alejandria
en torno al afio 300 d. C. Zosimo ha interesado mucho 2 los estudiosos
del Corpus Hermeticum debido a que combiné la teosofia hermética con
los propésitos pragmiticos del alquimista y dejé como minimo dos obras
que iluminaron el proyecto hermético en su aspecto mds amplio, espe-
cialmente en lo que se refiere al parentesco entre los tratados «populares»
y los «cultos»”.

El prélogo del primer libro de la coleccién denominada Kuranides ex-
plica que «el dios Hermes Trismegisto recibid este libro de los angeles co-

* Festugiere, HMP, pags. 30-31; FR 1, 89-186; Fraser, Alexandria, 1, pags. 435-439;
Tester, Astrology, pags. 21-22; W. Gundel, Texte; W. Gundel, Dekane; Fowden, EH, pags.
91-95,

7 Festugiere, HMP, pags. 30-32; FR 1, 217-282; Fowden, EH, pags. 89-91, 120-126;
Wellman (1928), pags. 1-6; cf. Fraser, Alexandria, 1, pags. 440-4-44; también: Multhauf, Che-
tnistry, pags. 82-85, 92-116; Forbes, Tedmology, 1, pags. 131~142; Jackson, Zosimos; C.H. 1.15.
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mo el mayor regalo de Djos y lo transmitié a todos los hombres aptos pa-
ra recibir secretos (mystika). El libro pretende ser también una compila-
cién de otras dos obras, una de Kuranos, que podria ser una versiéon del
nombre persa Ciro, y otra de Harpocracion, un autor desconocido del
periodo tardoimperial (no se trata del retérico, Valerio Harpocracidn); la
nusnia obra hace referencia internamente a un Archaikos Biblos, un Libro
inmemorial, probablemente un bestiario primitivo. Este es el primero de
los seis Kuranides que se han conservado; consta de veinticuatro capitulos,
uno para cada {etra del alfabeto griego, con la que comienzan los nom-
bres de la planta, pajaro, pez o piedra tratados en el capitulo. El segundo
Kuranis tiene cuarenta y siete capitulos alfabeuizados acerca de los cua-
drapedos y sus cualidades médicas; los otros cuatro tratan de pajaros, pe-
ces, plantas y piedras del mismo modo. Manuscritos de todos estos libros
(menos los dos Gltimos) llevan en ol titulo adscripciones a Hermes Tris-
megisto, pero la filologia Jos ha derivado del mismo Bolo Demdcerito que
tue 1a fuente de la sabiduria alquimica. 81 Bolo fue su progenitor, los Kii-
ranides representan fa supervivencia mds extensa en griego de una litera-
tura iniciada por & mismo, que trataba de un amplio abanico de fend-
menos naturales y destacaba sus utilidades médicas y migicas™.

La curacion y la magia fucron también objetivos destacados de otro
vasto cuerpo de textos que se refieren con frecuencia a Hermes y su s¢-
quito, los Papiros Mdgicos Griegos y Deméticos. Los documentos que los
filblogos han incluido en esta categoria cubren un lapso de tempo con-
siderable, del siglo 11 a. C. hasta el siglo v d. C., y su coutenido cstriba
principalmente en hechizos con objetivos practicos, con la intenciéon de
conjurar a un dios 0 a un demonio, provocar una visiébn o un suefto, pre-
decir ¢l futuro, conseguir la invisibilidad, forzar a un amante, contrarres~
tar a un encmigo, atrapar a2 un ladrén, mitigar el sufrimiento de la gota o
expulsar los insectos de una casa. La gente que escribia los papiros tenia
miles de razones para necesitar un hechizo migico y un gran namero de
espiritus a los que invocar. Hermes, naturalmente, era uno de ellos, co-
mo por ejemplo en PGM VI1.919-924:

Admirable hechizo victorioso de Hermes que tienes que guardar en tus san-

*Kamatkis, Kyraniden, pags. 1-5, 14-21, 112, 188, 244, 300, 309; Festugicre, HMP, pag.
32; FR 1, 187-216; Fowden, EH, pags. 87-89; Wellman, Koiranidesn; supra, n. 37.
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dalias: toma una tablilla dorada como el sol e inscribela con un estilete de bron-
ce y colocala donde quieras y observa los efectos que obra sobre una barca, un
caballo, v te quedaris sorprendido. Los caracteres son estos: [simbolos migicos,
después] THOOUTH, otorga victoria, fuerza, influencia a quien lo lleva™.

Algunos papiros son menos pedestres en sus ambiciones y mds imagi-
nativos en su puesta en escena; PGM V.370-446, proporciona la receta si-
guiente:

Toma veintiocho hojas de un laurel verde y un poco de tierra virgen y se-
milla de ajenjo, harina himeda y la hierba cimbalaria (...) majado todo con (...)
el liqguido de un huevo de ibis y, tras hacer con ello una pasta unifornmie, moldea
la figura de Hermes con un manto puesto, cuando la luna se halle en fase cre-
ciente (...) Colécale a Hermes un baston de heraldo. Y escribe el hechizo en un
papiro hiertico o bien en la triquea de un anade (...) y mételo dentro de la fi-
gura para (...) inspiracién (eupneumardsisy (...) [Coloca el hiechizo] a los pics de
Hermes (...} y recitalo mientras quemas incienso sobre el altar.

Hertnes, seitor del wundo, que te hallas en el hogar,
Oh dreulo de Selene, esférico

Y cuadrado, el fundador de las palabras del discurso,
Abogado de la causa de la justicia. ..

...que con tu antorcha

Das alegria a aquellos que se hallan sumidos

En las profundidades de la tierra, a los mortales
Que han apurado su vida. De ti se afivina que cres
El profeta de los acontecimientos y el Suefio divino,
El que emite ordculos dia y noche; ti sanas

Todos los males de los mortales con tus cuidados curativos.
Oh adorado, aqui...

...aparece de buen grado

Y de buen grado cumple la tarea para mi,

Que soy un hombre piadoso...

Aparece sin engaiio y profetiza para mi.

* Betz, Papyri, pags. xi-xxii, xli-lviii, 142; Festugiére, HMP, pags. 31-32; FR 1, 283-
308; Fowden, EH, pags. 168-173.
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St bien la figura que se prescribe moldear de Hermies seguramente se-
ria un pequefio mufieco mas bien tosco, el hechizo le confiere al dios
funciones de gran alcance, que incluyen cosmologia, lenguaje, justicia,
muerte, adivinacién y curacién —algunos de los mismos topicos tratados
en los Hermetica aqui traducidos, en los que no se menciona ni una sola
vez la palabra @magiar— Al igual que los Hermetica astrologicos, alquini-
cos e histérico-naturales, los Papiros Magicos prometian a sus lectores una
tecnologia oculta, una manera de manipular los mundos divino y natural
para alcanzar propdsitos mas o menos concretos ¢ inmediatos. Dado que
las instrucciones especificas de este tipo raramente aparecen en los Her-
metica filosdficos, pucs apenas se dejan entrever en unas pocas instruccio-
nes aisladas para el ritual y Ia plegaria, el término «téenicor, acuiado por
Fowden, describe los textos mas pragmaiticos de una manera mas apro-
piada que el adjetivo «popular, utilizado por Festugiére. No hay razdn
para suponer que una variedad de Hermetica fuese mas popular, en el sen-
tido que sea, que la otra,

Si Fowden tiene razdn al afirmar que «os libros téenicos vy filosoficos

3

constituyen (...) aspectos interrelacionados de (...} un “camino™ espiritual

" Betz, Papyri, pags. 107-109; CIL 1.31-32, 1.4, XIS, 17-21; Asdep. 1; Mahé,
Hermes n, 21-22; of. Nock (1925), pag. 131; Nock (1939), pags. 300-301; también Scott 1,
1, donde describe los Flennetica técnicos como «otra clase de documentos (...) que tienen
que ver con la astrologia, la magia, la alquimia, y formas semejantes de pseudociencia (...)
[que] difieren fundamentalmente [de los tratados tedricos] (...) Las dos clases de autores
estin de acuerdo en atribuir lo que escriblan a Hermes, pero en nada mis (...) Eran de
diferente calibre mental (...) Por lo tanto, estd plenamente justificado (...) el que ignore-
mos la ingente cantidad de basura que ha ido a parar bajo [este] (...} capitulor. Al co-
mentar uno de los primeros seminarios sobre los Papiros Migicos, el de Albrecht Diete-
rich del 1905, Betz (op. cit., pags. xliii, li} alude a un tiempo en el que da magia era
menospreciada de un modo tan abierto por los historiadores v los fildlogos que en el
anuncio de este seminario no se mencionaba la palabra “magia” (...) Hasta dénde podia
llegar la sensacidén de disgusto (...) queda bien patente en una observacién hecha por Ul-
rich von Wilamowitz-Moellendorf: “En cierta ocasion ol que un conocido fildlogo se
quejaba de que se hubieran descubierto esos papiros, porque despojaban a la Antigiiedad
del noble esplendor del clasicismo”». La palabra magia (mageia) aparece una sola vez (S.H.
XXII1.68) en los Hesmetica griegos v latinos, y sumpatheia, otro de los términos clave de la

teorfa migica, aparece una vez en el Corpus, en VIIL5.
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practico», entonces debiera ser posible hallar en los tratados filoséficos la
teoria subyacente a la praxis de los Hermetica técnicos. Sin embargo, cuan-
do se procede a buscar en el Corpis Hermeticum, en el Ascepio, en los ex-
tractos de Estobeo o en los Hermetica de Nag Hammadi una teorfa de la
magia, algo mas o menos parecido a lo que Proclo escribid en su Acerca
del arte hierdtico segin los griegos, no parece que tal sea el caso, aun cuando
existan pasajes que asunien semejante marco te6rico para sus observacio-
nes sobre astrologia, demonologia o argumentos relacionados. En lugar
de una teoria de la magia, los Hermietica tedricos ofrecen una teorfa de la
salvacion a través del conocimiento o gndsis; pero esta teoria fue produc-
to de una cultura que no establecia distinciones claras y rigidas entre reli-
gion, como dominio de preocupaciones tan sublimes coto el destino del
alma, y magia, como un simple procedimiento instruiental para tentati-
vas mas modestas". El hechizo de los PGM V citado anteriormente, por
ejemplo, tiene como objeto la enprermatdsis o «inspiracionn, liceralmente
henchirse de pricusna o espiritu. ;Constituia un objetivo religioso o mas
bien prictico, el hecho de buscar semejante inspiracién de Hermes? To-
do lo que sabemos acerca del papel del puenma en fa Gnosis y en la pri-
mitiva religién cristiana, asi como también acerca de su lugar en la fisica
estoica y en la medicina galénica deberia convencernos de que esta pre-
gunta implica una dicotomia falsa y ahistorica®. La salvacion en ¢l senti-
do mis amplio —la resolucién del destino del hombre donde quiera que
éste se lo encuentre— constitula un motivo de preocupacién comim tan-
to para los Hermetica teGricos como para los téenicos, a pesar de que és-
tos, por regla general, dan consejos para una liberacidn cotidiana de las
desdichas banales de la enfermedad, la pobreza y el conflicto social, mien-
tras que aquellos ofrecian una visién mds amplia de la salvacién a través
del conocimiento de Dios, del otro y de uno mismo.

Esta distincion, tal y como han demostrado Fowden y otros, nos pro-

" Fowden, EH, pigs. xvi, 76-79; compirese con Festugiére, Evangile, pags. 281-328,
esp. pag. 327,y HMP, pags. 23-27, 79-87, con Aune (1980}, pags. [.507-1.510, 1.536, [.357;
Copenhaver (1983), pags. 79-90; para los pasajes en el Corpus y en el Asclepio que tienen
que ver mis que la mayoria con la teoria y la practica de la magia, véase: C.H. 1.9, 11, 13,
25, 27; 11.6; L2 VIILS; X.14, 22-23; XI1.15-16; XVI; Asdep. 2-6, 23-24, 37-38.

* C.H. 1.5, nota acerca de «espiritur; Sambursky, Physics, pags. 1-7, 21-23, 29-44;
Lloyd, Science, pigs. 27-31, §2-84, 138-142.

48



porciona tan solo unas categorias aproximadas y provisionales, que se
adaptan mejor a unos textos que a otros. Aunque los extractos que apa-
recen recogidos en el Florilegio de Estobeo han sido considerados co-
muanmente como «filosdficos», un término que conviene a la mayoria de
ellos solamente en la misma medida en que define correctamente el Cor-
pus Hermeticum en si, lo clerto es que buena parte del material de Esto-
beo mereceria, con toda claridad, ser calificado como técnico. El Excerp-
fum VI trata de astrologia, en particular de los decanos y sus «hijos», los
demonios astrales. Festugiére destacd la conclusiéon de este tratado, que
promete que «quien no ignore estas cosas podra entender a dios con pre-
cision vy, si uno puede atreverse a decirlo asi, incluso ver a dios con sus
propios 0jos y, después de ver a dios, ser bendecido». En palabras de Fes-
tugiere, el tratado «acaba con una conclusion perfectamente adecuada al
gusto de un hermetisimo pronto a combinar la alabanza de la piedad v de
la gnésis con no importa qué doctrinar. En otras palabras, los autores her-
méticos hallaron en la informacién técnica acerca de las estrellas del de-
can un preludio adecuado para la gndsis®, Los Excerpta XXIV-XXVL, que
forman un grupo coherente, describen las funciones del alma a la luz de
sus origenes astrales y, al misino tiempo, las diferencias entre almas encar-
nadas que provienen de variaciones en sus constituciones astroldgicas y
elementales respectivas. S.H. XXVI concluye que «el aliento (atmos) (...)
entremezclado con el alma, funde funciones vy diterencias en una natura-
leza comtuy, ya sea favorable o no. El alma vela por su buen orden a ba-
se de mantener desde el principio una relacion de comunion e intimidad
con este alientor. A la luz de la receta hermética de la enprcumardsis que
citibamos antes, uno podria suponer que esta descripciéon del aliento en
el alma tendria pleno sentido para quien anhele recibir la inspiracion del
dios. El mas largo y méis interesante de los Excerpta de Estobeo, la Koré
Kosmou o «Hija del Cosmos», declara abiertamente que «ningiin profeta
a punto de elevar sus manos hacia los dioses ha ignorado nunca ninguna
de las cosas que existen, de modo que la filosofia y la magia (philosophia
ten kai wageia) pueden nutrir el alma, y la medicina curar el cuerpor; es-
to sugiere que todo conocimiento —médico, mégico y cualquier otro—
participa de la bisqueda de la salvacién gnostica. Probablemente, el pun-
to en que la magia se acerca mis a la filosofia sea en aquellos famosos pa-

“INF 111, xxxix, 39, 43, n. 33; Fowden, EH, pags. 98-100.
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sajes de «fabricacién de dioses» del Asclepio (23-24, 37-38), que muestran
c6mo los objetos materiales pueden ser manipulados para meter a un dios
en una estatua y, de este modo, dotatla de alma®.

Por muy extrafio que resulte, fue el alquimista Zésimo quien, entre
todos los autores herméticos, adopté la postura mas contraria a la magia,
describiéndola como un instrumento gastado e inttil para propésitos que
requieren instrumentos inmateriales:

Zoroastro (...) pretende de una manera arrogante que todos los males del des-
tino, tanto los particulares como los universales, pueden ser rechazados por me-
dio de la magia de un discurso encarnado. Sin embargo, en La vida interior, Her-
mes incluso acusa a la magia, al afirmar que el hombre espiritual que ha llegado
a conocerse a s mismo no necesita dirigir nada por medio de la magia, aun cuan-
do se trate de una magia positiva, del mismo modo que tampoco necesita forzar
la necesidad, sino que la deja desarrollarse y producir sus resultados. Lo que tic-
ne que hacer es perseverar en la tarea de conocerse a si mismo y, cuando haya

llegado al conocimiento de dios (...) dejar que el destino actdie como quicra.

A juzgar por otros escritos suyos, Zosimo no queria decir que todas
las operaciones fisicas hubieran de quedar excluidas del trabajo del espi-
ritu; de hecho, su propia alquimia se va transformando poco a poco, de
un modo casi imperceptible, en instrucciones para una piedad de tipo
practico™. Al mismo tiempo, sus comentarios acerca de la magia, al igual
que el consejo opuesto de la Koré Kosmou, demuestran que categorias ge-
néricamente anilogas al uso moderno de térnunos tales como «magia»,
«filosofiar y «eligiény, se hallaban al alcance de la misma gente, que con
frecuencia las confundia. Propdsitos y métodos confundidos saltan a la
vista en el sexto tratado del sexto Cédice de Nag Hammadi, el Discurso
acerca del Octavo y el Noveno». Esta obra constituye un ejemplo nota-
ble de lo que Fowden ha dado en llamar texto hermético «niciatorio», y
trata de las tltimas fases de una «paideia filosoficar, los pasos finales que
ha de dar el iniciado para reconocer su naturaleza verdadera y luego, co-

#*INF 111, cexix-cexxviii, 1V, 22; Fowden, EH, pags. 116-118; notas al Ascep. 23-24, 37-
38; supra, n. 40, a propédsito de las palabras mageia y sumpatheia.

SEROI, 240-247, 260-282; Jackson, Zosimos, pigs. 24-25, 44; Fowden, EH, pags. 120-
126, 444-445, 151-152.
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nociendo a Dios, alcanzar la divinidad. NHC VI.6 comparte esas inten-
ciones sublimes con algunas partes del Corpus Hermeticum, en especial
C.H. 1y X1, pero la mayoria de los otros diecisiete tratados griegos son
de caricter «preparatorior, de acuerdo con la taxonomia establecida por
Fowden. Describen varios estadios inferiores en el progreso hacia la sabi-
durfa que el iniciado debe superar antes de poder disfrutar del renaci-
niento ofrecido en C.H. Xl o NHC VL6".

Si es cierto que los estadios preliminares del crecimiento espiritual di-
fieren entre si, los cambios que se producen entre ellos podrian explicar
un rasgo sorprendente del Corpus que ha perturbado la atencion de sus
lectores durante aftos: las divergencias de doctrina, en apariencia enor-
mes, que existen entre los diversos tratados que lo componen, e incluso
en ¢l seno de alglin fogos en particular. Los filélogos se han esforzado lo in-
decible en analizar y csquematizar partes del Corpis como monistas o
dualistas, optinuistas o pesimistas, pero lo que Fowden propone es que ta-
les variaciones sean consideradas secuenciales en lugar de contradictorias.
Por lo tanto, una visién positiva del cosmos como bueno y digno de ser
entendido serfa adecuada a un estadio primerizo en las tarcas del inicia-
do vy, por lo tanto, a un tratado centrado en un tiempo en el que las ne-
cesidades del cuerpo son todavia grandes; mientras que un tratamiento
del mundo como malvado y en absoluto merecedor de consideracion co-
rresponderia a un estadio posterior del viaje del espiritu y a un tratado
diferente, centrado en topicos mas cercanos a la gndsis, que imphca de por
si la liberacion del cuerpo. En cualquier caso, los propios textos se cncar-
gan de dejar patente que los autores herméticos no se sintieron en abso-
luto obligados a respetar Jos limites trazados en torno a sus textos por la
critica moderna. NHC VL6, por egjemplo, intenta alcanzar nada menos
que «a gran vision divinar, pero al mismo tiempo contiene un par de pa-
sajes rituales que no desentonarian lo mas minimo en los Papiros Mdgicos
(uno de los cuales incluye la misma plegaria con la que concluye el As-
clepiv). En el segundo de estos pasajes, el iniciado dice:

Doy las gracias cantindote este himno. Pues de ti he recibido la vida, cuan-

do me hiciste sabio. Te alabo. Te llamo por el nombre que se halla oculto en mi

 NHC v1.6.56.12-22, 61.4-17; cf. 57.5-25, 63.9-14; Fowden, EH, pags. 97-99; nota a
C.H. xm.Titulo.
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aquel que existe en el espiritu. Con reverencia te canto este himno.

Hermes, el mistagogo, da entonces instrucciones a su «hijo [para que]
escriba este libro en caracteres jeroglificos para el templo de Diospolis,
bajo el titulo de “El Octavo revela al Noveno”»". Este intercambio entre
Trismegisto y su discipulo confirma lo que habia afirmado Jamblico acer-
ca de la teologia egipcia, que

en efecto, ellos no se limitan a especular acerca de estas cosas. Recomiendan as-
cender a través de la telirgia sacerdotal hacia los niveles mis altos y universales,
por encima del destino, al nivel del dios y demiurgo, y dejar atris todo vinculo
material, sin ninguna otra clase de ayuda, a excepcion de observar el momento
adecuado. También Hermes dio instrucciones en este sentido, instrucciones que
Bitis el profeta tradujo para el rey Ammon tras hallarlas grabadas con letras jero-

glificas en un santuario de Sais en Egipto.

A pesar de que Jamblico parece excluir cualquier «vinculacién mate-
rialy por parte de la tehrgia hermética, no se puede decir lo mismo del
Asclepio, que, en su carte de fabricar dioses», acepta «un poder conve-
niente, derivado de la naturaleza de la materiar y llega a mencionar «una
mixcura de plantas, piedras y especiasy al describir la naturaleza de los dio-
ses invocados para que animen sus propias estatuas. PGM 1V.475-829, en
otro tiempo conocido como la «Liturgia de Mitra», enipieza por invocar
los jugos de las hierbas y las especias», y se dirige a las potencias ele-
mentales del espiritu, fuego, agua y tierra por medio de ruidos misticos
como los que aparecen en casi cada pagina de los Papiros Magicos: «EY
EIA EE, agua del agua, agua primordial en mi, OOO AAA EEE, mate-
rial terrestre, material terrestre primordial en mi, YE YOE, cucrpo mio
completo». Pero la misma invocacién aspira a la liberacién més alla de los
elementos corporales «a un nacimiento inmortal y (...) a mi naturaleza
subyacente, de tal modo que (...) pueda contemplar lo inmortal». Exac-
tamente como dice Jamblico, este famoso documento exhorta al inicia-
do a alzarse por medio de la tedrgia 2 un renacimiento divino; sus pro-
cedimientos son concretos y técnicos, pero sitlia estos recursos en una

" NHC v1.6.61.4-22; Fowden, EH, pags. 103-105; infra, nn. 76-77.
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matriz tedrica explorada de modo mas concreto en el Corpus Hermeticin
y en el Asclepio™.

Las colecciones herméticas

Cuando A. D. Nock editd el Corpus, se sirvié de veintiocho manus-
critos que abarcaban un lapso de tienipo entre el siglo XIV y el XVII, pe-
ro quince de ellos contenian tan sélo los primeros catorce tratados o, en
algunos casos, incluso menos. Dos de los manuscritos que contienen los
diecisiete logoi también incluyen un comentario al C.H. 1.18 escrito por
Miguel Pselo, importante filologo bizantino del siglo Xi. Al encontrar las
palabras del Génesis biblico en esta cosmogonia pagana, Pselo sefiald
acerca de su autor que «este mago parece haber tenido algo mas que un
mero contacto accidental con las Sagradas Escrituras. Sin parar en barras
se atreve con la creaciéon del mundo, y carece de escripulos a la hora de
servirse de las mismisintas y venerandas expresiones mosaicass. Llama la
atencion el hecho de que un eristiano bizantino, que se habia educado en
el Neoplatonismo, desease difamar a un Hermes lector de la Biblia con
el térinno de goés o anagon, sobre todo si tenemos en cuenta que los die-
cisicte tratados griegos se ocupan 1ds bien poco de temas ocultos. En el
conjunto de los Hermnetica tedricos, los pasajes que tratan de astrologia o
de magia son atn mas escasos en C.H. I-XIV que en XVI-XVII'y en el As-
clepio. ;Podria ser entonces que lo que hemos dado en llamar Corpus Her-
meficum adquiriese forma simplemente como consecuencia del horror
por la magia expresado por Pselo? De ser ello asi, vale la pena hacer cons-
tar que, con toda verosimilitud, compartié esta piadosa aversién con otros
fildlogos bizantinos, que transmitieron el Corpus desde su época hasta el
siglo X1V, momento en el que fueron escritos los mas antiguos entre los
manuscritos que han llegado hasta nosotros™.

Los editores y fildlogos bizantinos, entonces, pueden haber inmorta-
lizado sus prejuicios con su manera de seleccionar y redactar nuestro Cor-
pus, a partir de un conjunto de Hermetica mas amplio y que, seguramen-
te, conferia una atencién mayor al ocultismo que tan insignificante resulta

*Jémblico, Acerca de los misterios 8.4.267-5.208; Asclep. 37-38; Betz, Papyri, pigs. 48-5;
Fowden, EH, pigs. 82-88, 140145, 168-171.

*NF 1, xi-xii, xviii-xix, xlix; Scott 1V, 244-246; supra, nn. 40-41; Fowden, EH, pags.
9, 117-118.
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en los tratados tedricos, en especial en los catorce primeros. Cuando
Marsilio Ficino prepard la primera traduccidn latina del Corpus en el aflo
1463, se basé en un manuscrito griego que concluye con C.H. XIv, y la
nueva tecnologia de la imprenta amplific la influencia de esta versién
truncada a partir del 1471, fecha en la que la nueva traducciéon aparecid
publicada por vez primera. Si bien en el siglo XVI se afladieron otros lo-
goi a las traducciones latinas y a las cdiciones griegas, la edicion mipresa
en Basilea en 1576 de las obras de Ficino, que alcanzd una amplia difu-
sién, todavia concluia con C.H. X1V, seguido del Asclepio. Ficino dio a
sus catorce tratados el titulo colectivo de Pimander, el mismo nombre que
atun leva el Poemander de Parthey de 1854, otra edicion que tan solo re-
coge los primeros catorce tratados. La scgregacion de estas partes del Cor-
pus, que apenas se ocupan de la magia, del resto de los Hermetica ayudé a
ocultar los indicios mas claros de su ubicacién original en la Antigiiedad
tardia, y los efectos de esta scparacidn en la recepcion postmedieval de la
tradicién hermética fueron también de enorme imporcancia. Para los lec-
tores cristianos del oeste latino, al igual que para los del este griego, un
Corpus expurgado de magia se avenia mcjor con la autoria del sabio pa-
gano descrito en la Swda en torno al afio 1000: «Hermes Trismcegisto (...)
era un sabio egipcio que florecid antes de los tiempos de Faradn. Fue lla-
mado Trismegisto a causa de su devocidén por la trinidad, pues decta que
. Los Hernetica se hallan le-
nos de manifestaciones ocasionales de devocion, razén por la que se hi-

en la trinidad hay una sola naturaleza divina»

cieron merecedores de la admiracioén de los cristianos, desde los tienipos
de la patristica en adelante.

Pero en época anterior al siglo XI —cuando Pselo parece haber cono-
cido el Corpus aproximadamente en su forma presente, mis o nenos en
la misma época en que los fildlogos bizantinos editaban las primeras co-
lecciones de Hermetica técnicos— no hay rastro del Corpus como tal, aun-
que es evidente que algunos tratados eran utilizados desde un periodo tan
temprano como el siglo Il d. C. Juan de Estobos, o Estobeo, no parece
haber conocido el Corpus como un todo, pero lo cierto es que hacia el
afto 500 d. C. compild un Florilegio en el que se recogen cuarenta citas de
extension variada de los escritos herméticos, entre los que se incluyen

* Suda E.3038 (Adler 11, pigs. +13-414); NF 1, xxv; Ficino, Opera, pigs. 1.836-1.837,
1.857-1.858; Gentile, Catalogo, pags. 37-38; Scott Iv, 235; itifra, n. 61.
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C.H. 1, 1v, IX y el Asclepio. Los excerpta que no contienen textos parcia-
les del Corpus o del Asclepio representan una tradicién independiente y
mejor frente a otros manuscritos del Corpus y, precisamente por esta ra-
z6n, parecen haber sido compilados después de Estobeo. Tales excerpta se
rednen en cuatro grupos, que contienen discursos de Hermes, de Her-
mes a Tat, de Hermes a Amunédn y de Isis a Horus™. También es anterior
a Estobeo una interesante observacion de Cirilo de Alejandria, que co-
nocié los C.H. XI y X1v, asi como otros tratados ahora perdidos; murid
a mediados del siglo v. De un modo parecido a Pselo, Cirilo desaproba-
ba a Hermes por mago e iddlatra, pero estaba fascinado por las resonan-
cias biblicas y de otro tipo en sus obras y escribié que

este Hermes de Egipto, aun cuando se trataba de un teQrgo (telestés), siempre
sentado en ¢l recinto del templo al Tado de los idolos, tuvo el buen sentido de
adquirir los escritos de Moisés, st bien no siempre hizo un uso de los mismos
irreprochable y correcto, pues 1o poseia mas que una parte (...) El de Atenas,
que reunid los quinee libros llamados «Herméticoss (Hermaikay dejé é mismo

memoria de cllo en sus propios escritos.

Aunque en apariencia Cirtlo conocia una coleccion hermética, a juz-
gar por otras referencias que hace a los escritos herméticos, no esti de-
mostrado gque estos «quince libros» constituyesen una version de nuestro
Corpus. Sin embargo, la fecha mas temprana posible, que se deriva de los
propios textos (que en ocasiones remiten los unos a los otros, asi como
a ciertos Hermetica que no forman parte del Corpus), indica que colec-
ciones de Hermetica de algim tipo se hallaban ya en circulacidén en épo-
ca tan antigua como el siglo 1T o 1. A este periodo remontan los frag-
mentos de Viena, que hacen referencia con los utimeros 9 y 10 a tratados
ahora perdidos, y los sittan de este modo en ¢l marco de una lista mis
larga. Un escriba que copid los Hermetica de Nag Hammadi, que for-
maban parte de una «bibliotecar de mediados del siglo Iv, se disculpa por
no haber afiadido mas materiales herméticos a su codice ya que «os dis-
cursos de éste que ha llegado a mis manos son demasiado numerosos»,
cosa que implica que tenia acceso a mas Hermetica de los que transcribe,
y probablemente a una coleccién entera. Los autores de IVF B, NHC VI,

*'NF 1, xlviii-lf, 11, 1-xdi; Scott 1, 82-86, 1V, 243-246; Fowden, EH, pags. 7-9.
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CH. Vv, X, XIll yXIv, S.H. Il y Vi y el Asclepio identificaban a ciertos
grupos de tratados por medio de un nombre, si bien el significado que
tenian las etiquetas para sus usuarios originales sigue sin estar claro™.

Si la fecha mis temprana posible para los fragmentos de Viena es el si-
glo 1 d. C., entonces ése es también el periodo de nuestra evidencia ma-
terial mis antigua para los escritos tedricos (o de cualquier otro tipo) her-
méticos. PGM I, que contiene una plegaria también utilizada en el
Asclepio y en NHC VL7, se remonta a fines del siglo IIl. Escritores del si-
glo II, comio Atenigoras de Atenas y Filon de Biblos, utilizaron el titulo
griego de Trismegistos, pero el primer autor cristiano que cité de hecho
un texto tedrico atribuido a Hermes fue Tertuliano, quien escribid a
principios del siglo II. A mediados de ese siglo, ¢l autor de una Exhorta-
cién a los paganos, previamente atribuida a Justino, se sirvié de una frase
procedente de S.H. I'’. Los propios paganos mostraron ¢scaso interés por
los Hermetica hasta Jamblico, en torno al aftlo 300, debido quizis a que re-
lacionaban a los autores hermeéticos con los gndsticos, que habian sido
objeto de los ataques de Plotino. Porfirio menciond algunas de estas obras
gndsticas motivo de indignacién en su Fida de Plotino; y el hecho de que
hayan aparecido algunos de estos mismos titulos entre los Codices de Nag
Hammadi, al lado de escritos herméticos, podria explicar por qué los neo-
platdnicos, que tanto admiraban los Ordcilos caldeos, guardaron silencio a
propdsito de los Hermetica™. Uno de sus lectores mas avidos en tiemipos
antiguos fue un cristiano de finales del siglo 111 y principios del 1v, Lac-
tancio, quien respetaba a Hermes por fas profecias paganas que apoyaban
la revelacién cristiana. Lactancio conocia algunos de nuestros Hermetica,
y otros ademas de éstos. Lo mas importante de todo es que leyd y citd el

* Cirilo, Contra Juliano 5438B-C; NHC V1.6.63.2-3, 7a.65.14; NF [, xxxix-xl; Scott Iv,
194-195; Mahé (1984), pags. 51, 54, 58, 60; Fowden, EH, pigs. 4-6, 97-100, 200; Fox, Pa-
gans, pags. 414-415; para los términos genikol («generales»), diexodikoi («detallados»), exo-
diakoi («indicativos»), exotica («extranjeros») o exoterica («populares») o quiza diexodika («de-
tallados»), véase: C.H. v.1; X.1, 7; XIL1; XIV.1; Asclep. 1; S.H. 11L.1; VL1; V.F. B.o.

M Asclep. 41; NHC v1.7.63.33-65.7; PGM 111.591-609 (Betz, pigs. 3-4); Atenigoras, Le-
gatio 28.6; Eusebio, Praeparatio Evangelica 1.10.48; Scott 1, 87-88, 92, 1v, 1-6; NF I, xxxvij;
Mahé, Hermés 1, 160-167; Fowden, EH, pags. 4-6, 10-11, 84-80, 162, 171, 216-217.

“Jamblico, Acerca de los misterios 1.1.1-2, 2.5-6; 8.1.26(-1, 2.262, 3.265-4.267; Porfirio,

Vida 16; Scott 1, 92, 96, 1v, 28-103; Fowden, EH, pags. 201-205.
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texto griego del Asdepio; también lo citd en latin, pero su texto latino no
es el mismo que el que ha llegado hasta nosotros. Nuestro Asclepio latino
aparece por vez primera en la Ciudad de Dios de Agustin de Hipona, obra
escrita entre los afios 410 y 426 por un cristiano a quien Hermes no ins-
piraba unos sentinuentos tan amistosos. Por lo tanto, el Asclepio que no-
sotros conocemos en latin existia ya antes de principios del siglo v, pero
no antes de mediados del 1v; ésta constituye también la fecha mis tardia
para la versién griega utilizada por Lactancio. Por lo que respecta a la sec-
cién copta del Asclepio en NHC V1.8, ésta debe de haber existdo ya ha-
cia mediados del siglo 1v. De modo que el Discurso perfecto griego (Logos
feleios), que con el tiempo se convertiria en ¢l Asclepio latino, parece ha-
ber sido escrito en la Gltima fase del periodo en el que los filélogos sue-
len situar los Hermetica tedricos, entre el afio 100 y ¢l 300 d. C.; la mayo-
ria de especialistas acostumbra a datar ¢l C.H. 1 hacia el comienzo de esa
época. Las especulaciones acerca de la datacién relativa de los textos, o
bien acerca de una temporizacién mis precisa de cada uno de los trata-
dos no resultan convineentes. Con todo, es preciso seflalar que Jean-Ple-
rre Mahé acepta of limite del siglo 1t tan s6lo para los textos individuales
tal y como han legado hasta nosotros, pero precisa que los materiales en
los que se basan podrian remontarse al siglo 1 d. C. o incluso a una fecha
anterior™.

Los Hernietica tedricos que no se han traducido en este volumen son
los Excerpta de Estobeo, los Hermetica de Nag Hammadi, las Definiciones
armenias y los fragmentos de Viena. Los fragmentos resultan deinasiado
€sCasos OO para Nlerecer un conientario en estas paginas y, a excepcion
de las Definiciones armenias, los demas han sido descritos anteriormente.
Los textos herméticos que aparecen en el sexto Codice de Nag Hammadi
son: «Discurso acerca del Octavo y ¢l Noveno» (V1.6); «Plegaria de Ac-
ci6n de Gracias» (VL.7); «Nota del Escribas (VI.7a); y «Asclepio 21-29»
(VL.8). Uno de los Céddices de Nag Hammadi fue a parar al Museo Copto
del Cairo en 1946, un afio después de su descubrimiento, pero solo re-
sultd accesible a partir de 1972, aflo en el que comenzd un programa de

BINF 1, v, xxxviid, 11, 264-266; Scott 1, 8-10, 29, 54-55, 61-81, 92-96, 1V, 9-27, IVE, xvi;
Fowden, EH, pags. 8, |1, 205-210; Ogilvie, Lactantins, pag. xxx; Robinson, Library, pig.
16; Mahé, Hermés 1, 5-7, 22-23, 11, 25-26, 47-48, 3462, 70-71, 80, 111-112, 278, 327, 409;

otras evidencias a propdsito de la datacion de los textos se discute en las notas.
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publicacién completo. Ahora es posible leer versiones inglesas de todos
los Cédices en The Nag Hammadi Library in English, editada en un solo vo-
lumen por J. M. Robinson, que incluye traducciones de varios colabora-
dores. El impacto de los descubrimientos de Nag Hammadi sobre nues-
tra comprension de los Hermetica ha sido enorme. Encontrar escritos
tedricos herméticos en lengua egipcia, en copto, al lado de las mas desafo-
radas especulaciones de la imaginacién gnéstica, constituia un desafio sen-
sacional para la vieja visién de las cosas, cuyo maximo exponente era el
padre Festugiére, que sostenia que los Hermetica podian ser comprendidos
por completo en un contexto postplatdnico griego. Mahé ha publicado
los estudios mas importantes y exhaustivos de todos los Hermetica de Nag
Hammadi, que incluyen comparaciones con los documentos mas anti-
guos de los volimenes de Nock y Festugiere. Mahé también ha cditado,
traducido y comentado los fragmentos de Viena, de los que se tuvo no-
ticia por vez primera en 1951, asi como las Definiciones armenias, cuyo
original aparecié con una traduccién rusa en 1956. Titulado De Hermes
Tristnegisto a Asclepio: Deftniciones, la versién armenia probablemente per-
tenece a la segunda mitad del siglo vI. El término «definicionesr, comn
en la literatura griega, también aparece en el titulo de C.H. XVI, pero Ia
obra armenia es diferente por completo. Mahé le atribuye una fecha muy
temprana, quizas el siglo I a. C., pero otros estudiosos han discutido esta
cronologia. Asimismo, este estudioso basa en las ID.A. su argumento acer-
ca del origen de los Hermetica en la literatura sapiencial egipcia y su sub-
secuente evolucidn a partir de unas colecciones relativamente deshilvana-
das de maximas o dichos hacia formas literarias mdis articuladas y
coherentes. El resultado mas importante del estudio llevado a cabo por
Mahé sobre este texto y los Hermetica de Nag Hamimadi es que confirma
la hipotesis de otros estudiosos, muchos de ellos egiptdlogos, de que el
padre Festugiére se equivocaba al menospreciar los elementos egipcios de
los tratados griegos y latinos y considerarlos meros ornamentos. El titulo
del reciente libro de Fowden, quien parte de Mahé y de otras obras pos-
teriores a Festugiere, al tiempo que afiade su propio analisis original, afir-

oS0

ma esta transformacién de lo griego en The Egyptian Hermes™.
* Robinson, Library, pags. 22-24; Berliner Arbeitskreis (1973), pags. 53-57; Mahé,

Hermeés 1, 7-15, 22-23, 11, 33-40, 275-276, 314, 320-328; Fowden, EH, pags. 4-5, 170-174;
C.H. xv1.Titulo; supra, n. 34; infra, nn. 81-83.
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Hermes v sus lectores

Después del ataque de san Agustin contra Hermes en la Cindad de
Dios, el Oeste latino mostrd escaso interés por sus escritos hasta el siglo
X11, cuando el resurgimiento de la tradicion platonica reavivd también la
curiosidad por los escritos herméticos, en especial el Asclepio en su rela-
cién con el Timeo. Uno de los Hermetica téenicos, el importante Liber
Hermetis, hallé un traductor latino en el siglo IV o V, y en el siglo IX Se-
dulio Escoto tenia noticia del logos hermético, si bien su conocimiento
era indirecto, probablemente a través de Lactancio o quizas a partir de un
tratado del siglo v ttulado Contra las cinco herejias, que todavia era muy
leido en el siglo X117, Como ocurre en muchos otros aspectos, los mu-
sulmanes y otros pucblos no europeos de Ja Antigliedad tardia y la pri-
mera Edad Media superaron a sus contemporineos occidentales a la ho-
ra de prescrvar y extender la tradicién hermética. En una época tan
teruprana como cl siglo 1, el filésoto arameo Bardesanes de Edessa pare-
ce haber estado mteresado en las ideas herméticas. En torno al afio 600,
una coleccion siria de profectas convertia a Hermes en uno de sus héroes
y citaba el C.H. X111, una anticipacion significativa del respeto que sen-
tian por Hermes en esa parte del mundo tras el surginiento del Islam.
Aunque la ciudad de Harran, situada en el noroeste de Mesopotanua, su-
cumbid ante los cjéreitos del profeta a mediados del siglo viI, sus habi-
tantes paganos s¢ negaron a convertirse al Islam, del mismo modo que an-
tes s¢ habian negado a abrazar el cristianismo. Los harranios, cuya ciudad
fue un gran centro de estudio, adoptaron el nombre de «Sabeos» a partir
del Cordn, como término para una religion profética del libro, tolerable
.de acuerdo con los patrones islimicos, y eligicron como profeta a Her-
mes, a quien identificaban con ¢l cordnico Idris y ¢l biblico Enoch. La
conversion forzosa se intensifico a principios del siglo X, pero los sabeos
herméticos supieron resistir hasta mediados del siglo XI, produciendo en-
tre tanto varios fildlogos de importancia, el mayor de los cuales fue Tha-
bit ibn Qurrah en el siglo IX. Dindose cuenta de que el final del her-
metismo sabeo en Harran coincidia aproximadamente con el nuevo
interés bizantino por Hermes, representado por Miguel Pselo, Walter
Scott sugirid que la dispersién de los sabeos pudiera haber servido de es-

7INF 1, xli, 11, 266; Scott 1, 97; Gundel, Texte, pags. 10-1t; Siniscalco (1967), pigs. 109-
114; Gregory (1988), pags. 56-79.
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timulo para un renacimiento hermético en Bizancio. En cualquier caso,
el movimiento sabeo constituyd un capitulo notable en la historia del
hermetismo, que presagiaba el éxito que habia de tener Hermes en el
mundo islimico, pues no eran tan sélo los heterodoxos los Gnicos que le
consideraron un profeta™.

Aunque la filologia moderna dispone de bastantes Hernetica arabes,
ninguna de estas obras se corresponde con ninguno de los textos grie-
gos que han llegado hasta nosotros. A pesar de las suspicacias que les ins-
piraba Hermes, por tratarse de un dios pagano, los autores arabes se va-
lieron de su autoridad en sus investigaciones sobre astrologia, alquimia y
magia talisméanica. El propio Aristoteles fue enrolado en la fe hermética;
mas de cuarenta tratados pseudoaristotélicos acerca de talismanes y cos-
mologia tratan a Hermes como la fuente de la tradicién secreta que el
fildésofo transmitié a su discipulo, Alejandro. Al-Kindi, ¢l primero de los
grandes estudiosos musulmanes de Aristoteles, leyo la teologia herméti-
ca en el siglo IX, como también el influyente astrélogo Abu Ma‘shar. Las
obras alquimicas comenzaron a llegar a ticrras islamicas desde Alejandria
en el siglo VII, en una época anterior incluso a Ia de Yabir ibn Hayyan,
una figura oscura a caballo de los siglos vill y 1X, considerado con fre-
cuencia el fundador de la alquimia arabe, y a la de Hunain ibn Ishaq
(809-873), el gran traductor de textos griegos y sirios al rabe. Yabir, o
Geber en latin, es poco mas que un nombre unido a una larga coleccion
de obras alquimicas, algunas de ellas bastante tardias y muchas conserva-
das tan s6lo en Jatin. Otro alquimista importante tue el pseudo-Balinas;
su nombre es una corrupcién de Apolonio, el mitico mago de Tiana, y
podria haber escrito en el siglo IX. A partir de una obra anterior atri-
buida a Hermes, el lamado Balinas compuso un libro titulado ET scereto
de la creacién, cuya conclusion constituye una version primitiva de la Ta-
bla Esmeralda, una breve pero famosa coleccion de trece maximas alqui-
micas que también aparece en las obras arabes de Yabir. St la Tabula Sma-
ragdina era conocida por su doctrina alquimica, notorio era por su magia
un texto del siglo XIi, titulado La meta del sabio, mis conocido por el
nombre de su version latina, Picatrix, que también cita la autoridad de
Hermes. En algiin momento entre los siglos X1 y XIII aparecib la obra
arabe titulada Hermes o la Reprensién del alma, una coleccidén de «senten-

#*Drijvers (1969-1970); Brock (1983), pigs. 203-210, 240-241; Scott 1, 97-111.,
\ pags
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clas» que por su tema se hallan mas cercanas a los Hermetica tedricos™.

El Libro de Hermes sobre los seis principios de la naturaleza es una compi-
lacién latina hecha en Inglaterra en el siglo X1, si bien, en Oltima instan-
cia, se basa en originales drabes de los que el compilador tan s6lo conocia
las versiones latinas; se ocupa de cosmogonia, astronomia y meteorologia
y muestra ciertas semejanzas con el Asclepio. Su autor también se sirvid de
algunas autoridades cristianas activas en la Chartres del siglo X1I; sus lec-
tores incluyeron otros autores latinos conocidos por el uso que hacian de
los textos herméticos. Otra obra de finales del siglo XII se autodenomina
el Libro de las proposiciones o Reglas de la teologia, atribuido al fildsofo Terme-
gistus. La segunda de las veinticuatro proposiciones que lo componen es
una conocidisinia maxima de tono empedocleo: «Dios es una esfera infi-
nita cuyo centro se halla en todas partes y su circunferencia en ningunar.
Semejante inetabilidad tantilica convirtié esta obra, conocida también co-
mo el Libro de los veinticuatro fildsofos, en a favorita de Alejandro de Halle,
Tomis de Aquino, Bartolomé de Tnglaterra y Alberto Magno, quien men-
clona a Hermes en sus eseritos no menos de veintierés veees. En ¢l siglo
X1, Thierry de Chartres, Bernat Silvestre, Juan de Salisbury y Alain de Li-
lle tomaron palabras o ideas del Asclepio que no aparecen en la Cindad de
Dios, al igual que hicieron Vincent de Beauvais y Guillwime de Auverg-
ne en ¢l siglo X1 Otros personajes que utilizaron ¢l Asclepio, como Pe-
dro Abclardo, legaron probableniente hasta ¢l a través de san Agustin o de
alg@n intermediario, aunque es preciso seflalar que los siete manuscritos
utilizados en la edicion Budé del Asdepio abarcan desde el siglo XTI hasta ¢l
XIII, un periodo en el que este largo texto hermético, escrito en la lengua
de la Europa occidental, gozd de considerable popularidad. Thomas Brad-
wardine, quien murié en 1349, fue ovo de los avidos estudiosos medieva-
les del Asclepio; en su De causa dei dejoé comentarios al Asclepio que toda-
via hoy resultan de udlidad para los editores modernos. Petrarca también
leyd este texto en el siglo XIV, y escribid unas cuantas palabras al final de

ol

un manuscrito Vaticano de ese siglo
MFR 1, 384-400 (con un apéndice acerca de la «Literatura drabe hermética» a cargo de
L. Massignon]; Scott 1v, 248-250, 277-281; Ruska, Tabula, pags. 1-5, 48-58, 107-167; Pless-
ner (1954), pags. 45-59; Burnett (1986), pigs. 84-97; Burnett (1988b), pigs. 398-400; Lory
(1988), pags. 100-109; Multhauf, Cliemistry, pags. 119-131; Bardenhewer, Libellum.
“INFE 11, 259-260, 263, 266-275; Baeumker (1927), pags. 198-208; Silverstein (1955),
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En 1462 el joven Marsilio Ficino acababa de comenzar la que seria la
obra de su vida, la traduccién completa de Platén al latin, cuando su pa-
tron Cosme de Médicis interrumpid su tarea con algo que juzgaba mis
urgente. Cosme habia conseguido un manuscrito del siglo XIv, ahora en
la Laurenziana de Florencia y conocido por la sigla A, que contenia el
C.H. 1-X1v, de modo que Ficino se puso a trabajar en él de inmediato, y
en poco tiempo produjo una versién latina que todavia hoy se sostiene,
sobre todo si tenemos en cuenta las limitaciones textuales del traductor.
La razén por la que el gran platonizante y su patrdén juzgaron preferible
dejar apartado a Platén y volver temporalmente la vista hacia Hermes
queda clara en su prefacio a la obra que dio en Hamar Libro sobre ¢l poder
y la sabiduria de Dios, cuyo titulo es Pimander:

En la época en que Moisés nacid, florecia Atlas el astrélogo, hermano del fi-
l6sofo natural Prometeo y abuelo materno de Mercurio el Viejo, cuyo nieto era
Mercurio Trismegisto (...) Le llamaron Trismegisto o tres-veces-mas grande
porque se trataba del filésofo mas grande, el sacerdote mis grande y el rey mds
grande (...) Del mismo modo que superd a todos los filosofos en sabiduria y agu-
deza de mente, también sobrepaséd a todos los sacerdotes (...) en santidad de vi-
da y reverencia por lo divino (...) Entre los filésofos tue el primero en pasar de
los temas fisicos y matematicos a la contemplacion de las cosas divinas, y fue tam-
bién el primero en discutir con gran sabiduria la majestad de Dios, el orden de
los demonios y las transformaciones de las almas. Por esta razén fue llamado el
primer autor de la teologia, y Orfeo siguid sus pasos, ocupando el segundo Iu-
gar en la antigua teologia. Después de Aglaophamus, siguié Pitigoras en la su-
cesion teolbgica, tras haber sido iniciado en los ritos de Orfeo, y fue seguido por
Filolao, maestro de nuestro divino Platén. De esta manera, a partir de esa mara-
villosa linea de seis tedlogos emergid un solo sistema de teologia antigua, lleno
de armonia, cuyos origenes remontan hasta Mercurio y que alcanza la perfec-
¢i6n absoluta con el divino Platén. Mercurio escribié numerosos libros en tor-
no al conocimiento de la divinidad (...) Anticip6 la ruina de la antigua religion,
el nacimiento de la nueva fe, la llegada de Cristo, el juicio que ha de llegar, Ia
resurreccion de la carne, la gloria de los bienaventurados y los tormentos de los

condenados.

pags. 217-240; Siniscalco (1967), pags. 111-114; Sturlese (1980), pags. 633-634; Gregory
(1988), pags. 75-79; Lapidge (1988), pags. 103-104; Burnett (1988a), pag. 171.
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Mas tarde Ficino modifico la sucesidn de la antigua sabiduria colo-
cando a Zoroastro por delante de Hermes y quitando a Filolao, pero la
idea de una genealogia teoldgica no le abandond, ni a él ni a otros inte-
lectuales europeos, durante los dos siglos siguientes”.

Como hemos mencionado anteriormente, concluyé la traducciéon de
los catorce tratados en el afio 1463 y los vio publicados en 1471, dos afios
después de la primera edicidn del Asdepio. El Pimander de Ficino fue con
toda probabilidad la mas influyente presentacién del Corpus Hermeticim
hasta el siglo X1X. A mediados del siglo XVI ya habia sido objeto de dos
docenas de ediciones y habia impulsado las versiones vernaculas en fran-
cés, holandés, espanol y, la mis importante, la italiana de Tommaso Ben-
ci, que también tue completada en el afio 1463. Adrien Turnébe publico
la primera edicidén griega en 1554, sirviéndose para cllo de un manuscri-
to conipleto del Corpus; incluyd ademas Ia entrada de Tn Suda a proposi-
to de Hermes en la ediciéon de Angelo Vergezio, y tres pasajes de Esto-
beo. En 1574 Frangois de Foix de Candale editd un nuevo texto gricgo,
basado en la edicion de Turnebus mejorada por José Escaligero, pero sin
C.H. xvity xvii; iba acompatiada de una traduccidn latina e incluia co-
mo decimoquinto tratado Ia noticia de la Suda junto con los excerpta de
Estobeo previamente publicados por Turnebus. A pesar de que este ma-
terial extra desapareciéd de las ediciones posteriores, la numeracion de los
altimos tratados como XVI-XVII continud, de modo que nuestro Corpiss
carece del logos Xv. Francesco Patrizi publico su edicion y traduccion de
un Corpus que habia sido reordenado de un modo dristico en el aflo
1591, en su Nova de universis philosophia, en la que convertia a Hermes en
el adalid de una filosofia piadosa opuesta al impio Aristdeeles™.

Mientras tanto, los comentaristas habian comenzado, desde casi un si-
glo antes de la edicién de Patrizi, a ampliar el conocimiento y entendi-
miento que en Europa se tenia de la literatura hermética. El primero fue
Letevre d’Etaples, cuyo comentario de 1494 cra una sinopsis continua
afladida a una edicién del Pimander de Ficino. En 1505 Lefévre dividid su

' Ficino, Opera, pag. 1.836; Allen, Filcho, pags. 50-51; Allen (1988), pags. 110-111; Ga-
rin, Ermetismo, pags. 15-20; Hankins, Plato, 11, pags. 460-404; supra, n. 50,

“Scott 1, 16-20; 31-40; Dagens (1951), pags. 21-26; Dannenfeldt (1960), péés, 137-142;
Yates, Bruno, pigs. 169-173; Allen (1988), pags. 111-113; Vasoli (1988a), pigs. 139-145;
C.H. xvi.Titulo.
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comentario en argumenta intercalados entre los distintos tratados latiniza-
dos, a los cuales afiadié el Asclepio en lo que supuso su primera publica-
cién conjunta con el Corpus. En torno a la misma época, hacia finales del
siglo XV, Ludovico Lazzarelli prepard una versioén latina del C.H. XV,
que fue publicada por el emprendedor Symphorien Champier en 1507;
en 1494 Lazzarelli habia conipuesto su propia version cristiana de la filo-
sofia hermética, titulada Crater Hermetis. Dado que la obra de Champier
es tan derivativa, su interés en los Hermefica constituye un signo claro de
que Hermes ya se habia puesto de moda en Europa en aquella época.
Francesco Giorgi hizo un uso considerable ¢ influyente de Hermes en su
De harmonia mundi de 1525 y en su In sacram scripturam problemata de 1536,
y Agostino Steuco le otorgd un papel preponderante en su version de la
antigua teologia, que Steuco denominaba «filosofia perenner. Mucho an-
tes de Steuco, Giovanni Nesi habia interpretado la sucesion hermética de
un modo novedoso al colocar a Savonarola entre sus herederos. En Cra-
covia, Hannibal Rossel hacia el afio 1580 llend seis volGmenes con co-
mentarios al C.H. 1-VII y el Asclepio; una edicion de 1630 de este co-
mentario morumental iba acompafiada por la Gltima impresion de un
Corpus griego (el texto de Patrizi) anterior al siglo X1x. Entre tanto, Guy
Lefévre de la Boderie, Philippe du Plessis Mornay, Giordano Bruno y
muchos otros siguieron afiadiendo sus propias variaciones, notables por
otro lado, a los temas herméticos a lo largo del siglo X1, si bien la her-
molatria alcanzd su clspide con las extravagantes producciones de Ro-
bert Fludd y Michael Maier a comienzos del siglo xvu®.

El gran enemigo doctrinal de Fludd y otros hermetistas fue Marin
Mersenne, quien unid sus fuerzas a Pierre Gassendi, René Descartes y
Gabriel Naudé a la hora de propugnar el rechazo del ocultismo como
ocupacién aceptable para la gente educada de la Europa occidental; pero
en quien Hermes hallé a su enemigo mas hibil fue en la persona del fi-
16logo clasico Isaac Casaubon. En 1614, en el transcurso de una agria po-
lémica contra la historia de la Iglesia de Cesare Baronio, el protestante

* Kristeller, Studies, pags. 221-257; Kristeller (1960), pags. 3-25; Dannenfeldt (1900),
pags. 142-151; Dagens (1961), pags. 5-13; Yates, Bruno, pags. 171-181, 197, 206, 211-215,
225, 241-249, 253, 403-414; Schmitt (1966), pags. 515-532; Walker, Tlieology, pags. 38-41,
51-58, 64-67; Vasoli, Profezia, pags. 231-262, 285-288, 315-349; Vasoli (1988a), pigs. 120~
139; Vasoli (1988b), pags. 154-163; Pantin (1988), pags. 167-183.
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Casaubon se opuso a la nocién de que los adivinos y profetas paganos ha-
bian predicho la llegada de Cristo. Uno de sus objetivos era Hermes, en
cuyos escritos hallaba prucbas lingtiisticas irrefutables de una fecha mu-
cho mas tardia que lo que las leyendas habituales de origen egipcio hu-~
biesen podido sugerir. Muy especialmente en C.H. 1 y IV, Casaubon de-
tectd lenguaje e ideas biblicos, judios y cristianos, anticipindose de ese
modo a los descubrimientos de expertos modernos como C. H. Dodd.
La diccidn griega le parecia demasiado abstracta para ser antigua, las eti-
mologias y los juegos de palabras griegos imposibles en una traduccion a
partir de la lengua egipcia y, en su opinidn, las referencias histéricas y las
opiniones de caricter doctrinal requerian una datacién muy posterior a
la que habitualmente se les suponia. A partir de la época de Ficino, los
pensadores del Renacimiento hablan convertido a Hermes en un con-
temporanco de Moisés y en la fuente Gltima de la prisca theologia, una tra-
dicién de teologia gentil que entraba en concurrencia, confirmindola,
con la revelacidon biblica. Turncebus, Matthaeus Beroaldus, Gilbert Géné-
brard y otros habian expresado sus dudas acerca de esta pretendida anti-
giiedad tan remota en ol Gltimo tercio del siglo Xvi, pero Casaubon fue
el primero en construir una poderosa y dramatica arguimentacion a tavor
del «P’seudomercurio» como la quimera de una semifalsificacion cristia-
na. Athanasius Kircher, Ralph Cudworth y algunos otros trataron de mi-
nimizar los argumentos de Casaubon, pero la mayoria —en especial los
protestantes— parccid quedar convencida. En el siglo XVIII, el descrédito
que Casaubon habia vertido sobre la antigiiedad hermética habia entrado
ya en los cinones de la historia intelectual gracias a los influyentes voli-
menes de Jacob Brucker"'.

El docto Casaubon no llegd a exterminar del todo al tres veces gran-
de Hermes; la maquina hermética continué funcionando a lo largo del
siglo XV11, perdiendo, eso si, poco a poco su fuerza. Isaac Newton se sir-
vi6é del motivo de la antigua teologia en sus Principia y hacia el aflo 1690
todavia seguia trabajando en la alquimia hermética, si bien, mas alla de la
nocion general de una doxografia hermética, no existe razén alguna pa-
ra poner en relacién el Corpus tal y como lo conocemos con la fisica o la
teologia de Newton. En 1730 el Chevalier Ramsay hallé pruebas del mo-

“Yates, Bruno, pags. 432-447; Purnell (1976), pags. 155-178; Grafton (1983), pags. 78~
pag pag pag
93; Grafton (1988), pags. 155-170.
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noteismo egipcio en los Hermetica, y en su Pantheon Aegyptiorum de 1750~
1752, P. E. Jablonski recurrié no al Corpus auténtico, sino a sus recons-
trucciones personales de libros escritos por sacerdotes de Hermes y pare-
cidos a los Tedas de sus homologos hindies. John Everard publicéd su
version inglesa del texto de Patrizi en 1650, una traduccién que todavia
se seguiria reeditando hasta finales del siglo XIX. Pero después de 1630, y
hasta-que legd el Poemander de Parthey de 1854, no aparecid ninguna edi-
cién ni reedicion del texto griego®. Con anterioridad a esa fecha, la 0l-
tima contribucién de importancia a la filologia hermética fue la edicién
y comentario alemanes publicados por Dieterich Tiedemann en 1781.
Algunos estudiosos modernos consideran valiosa la obra de Tiedemann
por razones de tipo editorial, y otros admiran la traduccion francesa con
comentario de Louis Ménard, aparecida en 1866. La version de Ménard,
junto con el torrente de traducciones inglesas de J. D. Chambers en 1882,
W. W. Wescott en 1893-1894 y G. R. S. Mead en 1906, denotan un re-
novado interés por estos textos antiguos, en buena parte debido a los mo-
vimientos teosdficos de finales del siglo X1x. La Theosophical Society de
Londres publicé la traduccién de Mead, integrada en un estudio en tres
voliimenes que todavia hoy puede ser utilizado —aunque con precau-
cion®.

A pesar de que la curiosidad que produce hoy en dia la figura de Her-
mes se debe en buena parte a las especulaciones ocultistas del siglo pasa-
do, también surgié entonces una aproximacién completamente distinta a
los Hermetica a raiz de la rigurosa investigacion académica de la Religion-
swissenschaft: un producto muy distinto de la misma época. Los modernos
-estudios herméticos comenzaron con el cambio de siglo, con la obra de
Richard Reitzenstein, quien en 1914 se trasladé de Estrasburgo a Gotin-

“Scott 1, pag. 43; Grafton (1983), pags. 87-92; Walker, Theology, pags. 232-241, 258~
263; McGuire y Rattansi (1966), pags. 108-109; Westfall, Newton, pigs. 488-493, 510-512,
524-531.

“Mahé, Hermés 11, pags. 9-11; para el periodo que abarca desde Tiedemann, pasando
por Festugiére y después, existen varios estudios de literatura; véase: Mahé, pigs. 12-33;
Scott I, pags. 1-16, 43-48; Widengren (1967), pags. 29-57; Grese, Early Christian, pags. 34-
54; Gonzilez Blanco (1984), pags. 2.265-2.277. Grafton, Forgers, pags. 77-98, contiene un
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ga, donde unas décadas antes se habia formado la «escuela de la historia
de las religiones». Ayudado por autoridades de la categoria de Wilheln
Bousset, el programa de Gotinga para el estudio del Antiguo y Nuevo
Testamento en su contexto cultural resultaba enormemente atractivo pa-
ra un fildlogo de la sensibilidad y el talento de Reitzenstein. En 1904 ha-
bia publicado su Poimandres: Estudios sobre la literatura grecoegipcia y paleo-
eristiana, que incluia la primera edicién critica competente, de acuerdo
con los criterios modernos, de C.H. I, XIII y XVI-XVIII. Colmado de re-
terencias a fuentes rara vez estudiadas, como los Papiros Mdgicos Griegos,
el Poimandres de Reitzenstein perfilaba y proponia soluciones a problemas
que todavia hoy suscitan enfrentamientos entre los estudiosos de los Her-
metica. El sostenia, por ejemplo, que el Corpus probaba la existencia de
una comunidad religiosa hermética que utilizaba los tratados en su culto,
hipdtesis que atn provoca controversia. En sus introduccién al andlisis de
C.H. X111, mantenia que ‘

el fundador de la congregacion (Gemeinde) es con claridad Hermes, el dios uni-
versal de la revelacion en esta literatura (..) Los logoi genikoi de Hermes a Tat sir-
ven de escerituras sagradas (...) La caracterizacién de Poimandres como un dios
individual ha perdido su significado (...) La comunidad dispone de una escritu-
ra sagrada, las palabras de Poimandres®.

Sin embargo, mucho mis provocativa resultaba su conclusion de que
el contexto religioso del Corpus era egipcio. Thaddeus Zielinski se apre-
surd a refutar esta «egiptomaniar en dos articulos (1905-1906) con los que
pretendia resituar los Hernetica en un contexto griego, dividiéndolos en
tres series —peripatética, platdnica y panteista— adecuadas a cada uno de
los apartados del pensamiento griego™. La ordenada taxonomia de Zie-
linski no acab6 de complacer a Wilhelm Kroll; en su articulo sobre Her-
mes de 1912 para la Pauly-Wissowa, se mostraba de acuerdo en que el
Corpus era griego, pero necesitaba un gran tema capaz de unificar los di-
versos tratados, y lo encontré en la bisqueda de la salvacion. Su discipu-
lo Josef Kroll sigui6 lineas afines de investigacion, que se materializaron
en un largo estudio, publicado por vez primera en 1914 con el titulo de

“R eitzenstein, Poimandres, pag. 214.
** Zielinski (1905), pig. 322.
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Las ensefianzas de Hermes Trismegisto, en el que situaba las raices del her-
metismo en Posidonio, el estoicismo medio y Filon, todos ellos conve-
nientemente helénicos, pero sin detectar indicio alguno de cristianismo
en el Corpus.

Las Ensefianzas de Kroll pronto fueron respondidas por Bousset,
quien, en una larguisima resefia de casi sesenta densas paginas, criticaba
al autor por haber alejado tanto el péndulo de la tesis egipcia de Reit-
zenstein que ahora las finicas fuentes posibles eran griegas, una postura
que a Bousset le parecia indemostrable; y corregia el éntasis de Kroll acer-
ca de la filosofia estoica con una frase memorable: «Los Hernetica perte-
necen a la historia de la piedad, no de la filosofia»”. Dado que no consi-
deraba los tratados como algo filosdfico y sistematico, Bousset los
distribuyé en tres grupos —monistas, dualistas y mixtos—, al tiempo que
postulaba un origen babilonio en lugar de griego para la esperanza dua-
lista de escapar al destino a través de la salvacion. En 1901 habia escrito
un articulo titulado «El viaje celeste del almar, en el que rastreaba el te-
ma del viaje del alma hasta Irin y, cuando en una resefia de 1905 recha-
26 1a tesis egipcia de Reitzenstein, sugirid una estirpe «oriental» para el
primer hombre del C.H. L. Su obra capital de 1907, Principales problemas
de la gnosis, exploraba las fuentes orientales del gnosticismo, y establecia
como elemento clave la recepeion griega de In influencia irania. Adlos
después, Hans Jonas y otros habrian de continuar los analisis de Bousset
sobre el gnosticismo, pero en 1913 Eduard Norden, en su Agnostos Theos™,
ya habia utilizado el Poimandres de Reitzenstein como prucba de la exis-
tencia de un gnosticismo precristiano.

Después de trasladarse a Gotinga en 1914, Reitzenstein cambid de
idea a propdsito del Hermes egipcio y decidid que Irin era la cuna de Ja
doctrina hermética mis caracteristica. En términos generales, este cam-
bio de interpretacién se adivinaba ya en su libro Ef misterio de la salvacién
iranio de 1921, pero su aplicacion dewallada a los Hermetica tendria que es-
perar hasta los Estudios sobre el sincrctismo antiguo de Iran y Grecia de 1926.
En 1927 se publicd la tercera edicién de su influyente Religiones mistéricas
helenisticas, obra en la que, al tiempo que promovia la tesis irania, suavi-
zaba la polémica en torno a una Poimandres-Gemeinde, a base de tratar el

“Bousset (1914}, pag. 100.
"Véanse notas a C.H. 1.12, 15, 25; Norden, Agnostos, pag. 65.
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C.H. X1I como un Lese-Mysterium o «misterio literarion, esto es, un tex-
to que tiene efectos cultuales sin que exista una practica cultual real.
Reitzenstein habja publicado otro texto griego del Corpus Hermeticum en
sus Estudios del ano 1926, y en el prefacio sefialaba que «para mis notas
puedo utilizar la nueva ediciéon del Corpus de Walter Scott (...) pero para
mi texto no me sirve en absoluto. Queda por ver si el largo comentario
prometido podra justificar, siquiera en parte, una ordenacidén tan impru-
dente del texto»”. En aquel momento, Reitzenstein tan s6lo habia teni-
do ocasion de ver el primer volumen (1924) de los Hermetica de Scott, que
contiene una introduccién, el texto y la traduccién. En 1926 salieron dos
gruesos volimenes de comentario, pero la muerte de Scott el afio ante-
rior retraséd la publicacion del cuarto volumen de festimonia e indices has-
ta 1936, cuando fue publicado con extensos afadidos a cargo de A. S.
Ferguson. En generual, los fldlogos han confirmado el duro veredicto de
Reitzenstein sobre el texto, que constituye una auténtica jungla de atéte-
sis, interpolaciones y transposiciones que tienen tan poco que ver con los
manuscritos que la traduccion de Scott tan sélo puede ser considerada
como la traduccion de Scott, no de los autores herméticos. Sin embargo,
dejando a un lado el texto y la traduceion, los voldmenes de Scott siguen
siendo tmprescindibles: algunas de sus intuiciones textuales resultaron
brillantemente acertadas, otras brillantemente erréncas. Su comentario es
copioso y erudito, y su coleccidén de testimonios un instrumento de ines-
tumable valor.

Hacia la misma época en que Oxford publicaba los tres primeros vo-
lamenes de Scott, Archur 1. Nock comenzaba a trabajar en los manus-
critos del Corpus 'y del Asclepio que en 1945 servirian de base para los dos
primeros de los cuatro volimenes Budé de los Hermetica. Nock prepard
los textos, los aparatos criticos y el material general de caricter introduc-
torio; las traducciones, las notas y las introducciones especificas corrieron
a cargo de su colaborador, el padre Festugiére. En su prefacio, Nock
menciona a otros tilélogos ~A. S. Ferguson, E Cumont, H.-C. Puech, B.
Einarson, C. H. Dodd y otros—, cuyas propuestas aparecen en las notas™.
Los Excerpta de Estobeo y otros fragnientos de los voltmenes tercero y
cuarto, bajo la entera responsabilidad de Festugiére, aparecieron en 1954

" Reitzenstein, Studien, pig. 154.
2NF 1, vii-x.
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con una introduccién muy extensa. Entre tanto, Festugiére publicd el
primer volumen de su monumental obra La revelacidn de Hermes Trisme-
gisto en 1944; los tres vollmienes siguientes aparecieron en 1949, 1953 y
1954; y la Gltima edicién de la obra completa fue publicada en 1981, un
afio antes de la muerte del autor. Algunos articulos anteriores sobre Her-
mes fueron recogidos en 1967 bajo el titulo de Hermetismo y misterios. pa-
ganos; otros aparecieron en colecciones diversas, y adn quedan algunos re-
partidos en revistas varias —una dispersién vastisima, puesto que la
bibliografia publicada en el Mémorial de Festugieére de 1984 contiene 350
entradas—. A pesar del interés creciente por los Hermetica después de la Se-
gunda Guerra Mundial, nadie se atrevié con un estudio de importancia
hasta los de Mahé y de Fowden, a finales de la década de los 70. La edi-
cién Budé y el peso de la enorme erudicion de Festugiére dominaron ese
campo por espacio de casi treinta afios™.

El anlisis de Festugicre de los Hermetica, aceptado en su mayor parte
por Nock, fue la ortodoxia predominante hasta hace pricticamente una
década. Las tesis egipcias de Reitzenstein hacia tiempo que habian caido
en el olvido, por lo que no resulta del todo sorprendente que los perso-
najes egipcios que pronuncian las frases herméticas no consiguieran que
Festugiere buscara el trasfondo del Corpus en otro fugar que no fucra
Grecia. En su introduccidn a la edicion Budé, Nock dejod escrito que los
Hermetica,

a excepaidn de los personajes, contienen muy pocos elementos egipcios. Las
ideas son las del pensamiento filosdfico griego popular, bajo una forma muy
ecléctica, con esa mezcla de platonismo, aristotelismo y estoicismo que tan ex-
tendida se hallaba entonces; aqui y alli aparecen trazas de judaismo y, muy
probablemente, de una literatura religiosa cuya fuente altima seria Irin. Por el
contrario, no se percibe marca alguna ni de cristianismo ni de neoplatonis-
mo™.

Festugiére se mostrd contrario a los origenes egipcios de una manera
aln mas dristica, ya que, en su opinién «el elemento egipcio apenas se

7 Saffrey (1984), pags. xvil-xxxiv; Mahé, Hermeés 11, 29; ¢f. Fowden, EH, pig. xv, 1. 5,

en la que cita a Festugiere, ERGH, pag. 142.
“NEF 1, v; Festugiére (1951b), pag. 486.
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deja entrever (...) a excepcidn de los interlocutores (...) [Este} color local
(...) estos toques exticos no tienen mayor importancia que los ibis y las
palmeras de un fresco pompeyano»™. Egipto constituia un mero artificio
literario en los Hermetica, que, aparte de carecer de coherencia doctrinal,
no conticnen un evangelio hermético anico.

El Corpus (...) presenta dos doctrinas incompatibles entre si que comportan
dos actitudes radicalmente opuestas. En una de ellas (...) el mundo se halla pe-
netrado por la divinidad, y por lo tanto es hermoso y bueno. En la otra el mun-
do es esencialmente maligno, no la obra de Dios o, en todo caso, no del Primer
Dios (...) [que se halla] infinitamente lejano, por encima de todas las cosas ma-
teriales (...) oculto en el misterio de su ser (...) Nociones tan dispares (...) no pue-
den conducir a un mismo modo de actuaciéon sino que por fuerza desembocan
en dos formas de moral antagdnicas. Por lo tanto, resulta absurdo atribuir ambas

de manera simultinea a una misma secta religiosa’.

Festugiere consideraba los THermetica no s6lo incoherentes, sino tam-
bién vagos en su incoherencia.

Si por «hermmetismo» hemos de entender una doctrina coherente en cierto
modo, algin tipo de doctrina de salvacion, este término tan sélo serviria para
unas pocas obras (...} |pero] si (...) se entiende como una determinada actitud
piadosa, una cierta disposicion mental que sirve para conducir toda indagacion
filosofica en la direccion de la piedad y el conocimiento de Dios, el término po-
dria aplicarse a casi todos [los Hermetica tedricos]”.

Si no existia ninguna doctrina hermética, no podia existir una iglesia
hermética, cosa que «nos obliga a considerar los escritos herméticos co-
mo un fenémeno puramente literario, y no como “liturgias” para una
confraternidad de iniciados». Conio confirmacién de esta interpretacién,
Festugiere no hallé «ninglin rastro de (...) ceremonias particulares de los
devotos de Hermes, nada parecido a los sacramentos de las sectas gndsti-
cas, ni bautismo, ni comunién, ni confesion (...) Ni rastro de sacerdocio:

?»FR 1, 85.

"FR I, 84.
" Festugiere, HMP, pag. 39.
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no existe evidencia de una organizacidén jerdrquica o grados de inicia-
cién»™. Mis adelante se lamenta de que

aquellos que han hablado de iglesia tan sélo han tomado en consideracidén una
seleccion de los logoi en los que predomina el aspecto mitico (...) pero lo que
destaca en un ntmero mucho mayor de escritos es el aspecto escolistico (...)
Hermes y sus discipulos se comportan como un maestro y sus alumnos (...) se
ocupan de problemas escoldsticos (...) como se hacia en Alejandria, patria del
hermetismo, en tiempos del imperio (...) yuxtaponiendo homilias piadosas a es-

tos ejercicios académicos”.

Por lo tanto, en opinién de Festugiere, lo que impregna el Corpus no
es un olor de santidad, sino mdis bien un ambiente escolar. Si la intensi-
dad del culto religioso no aparecia por ningin lado, tampoco lo hacian
los ritos del mago. Al definir las categorias de Hermetica «populares» y
«cultos», admitia que

estos dos grupos no son totalmente independientes entre si. e modo que hay
trazas de astrologia en el hennetismo culto, y trazas de alquimia en el tratado
erudito titulado Koré Kosmou... Por otro lado, dos escritos del alquimista Zési-
mo {...) se hallan sin duda alguna bajo la influencia de las especulaciones gnosti-
cas y misticas del hermetismo culto, No obstante, estas interferencias no afectan
al cardcter esencial de los dos grupos, de modo que la distincidén entre ambos re-
sulta clara. El nico punto que tienen en comin (...) es que los dos se presentan

i

a si mismos como escritos revelados —revelados por Hermes Trismegisto™.

Si bien en algunas ocasiones Festugiére disimulaba el desprecio que
sentia por los temas religiosos de los autores herméticos, en general sus
obras no eran para él sino expresiones de una piedad mas bien vaga y
contradictoria, carente de auténticas raices egipcias, una espiritualidad
ecléctica que brotaba de la inanidad intelectual y los lugares comunes del
mundo de habla griega de la Antigliedad tardia. Resulta, pues, natural
que los filélogos posteriores al padre Festugiere hallaran razones para dis-

™ Festugiere, HMP, pig. 38; FR 1, 84; Mahé, Hennés 11, 20-28; C.H. 1.31.

MER 11, 32, 46-47.
¥ Festugiére, HMP, pag. 30; cf. Scott en nota 40, supra.
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crepar —tanto en aspectos menores como en otros de mayor alcance—
acerca del deposito monumental de estudios herméticos que éste les ha-
bia legado, si bien, ocioso es decirlo, toda la investigacidén subsiguiente a
proposito de los Hermetica lleva el sello de su enorme erudicién y pro-
fundo analisis.

El descubrimiento, inmediatamente después de la guerra, de textos
herméticos entre los Cédices de Nag Hammadi hizo insostenibles ciertos
puntos de vista de Festugiére; pero el cambio venia produciéndose ya
desde mucho antes. A principios de 1956, Jean Doresse publicé varios
articulos en los que presentaba los nuevos Hermetica coptos al mundo
académico, y en 1960 una version inglesa de su obra titulada Los libros se-
eretos del gnosticismo egipcio contribuyé a difundir Ia nueva. En 1966 Mar-
tin Krause clarificd el ntimero preciso y la identidad de los nuevos tex-
tos, y en 1971 él y Pahor Labib publicaron el texto y la traduccién de
NHC v1; la primera edicién inglesa de esta obra, editada por Douglas
Parrott, aparecio en 1979. Tres anos después de la edicién Krause-Labib,
Maht comenzd a publicar sus ptoncros estudios sobre los Flermetica cop-
tos y, poco después, sobre los armentos. Mahé llegd a la conclusion de
que ¢l texto copto del Asclepio 21-29 (NHC VI.8) se hallaba mis proxi-
mo al original griego que la versién latina, y que sus ensefianzas acerca
de la ascension y juicio del alma requerian un trasfondo egipcio, ademas
de helenistico. En concreto, se dio cuenta de que determinados pasajes
del Corpus que tienen su paralelo en el Asclepio muestran, en partes de
éste tltimo, una forma gndémica o «entenciosar. En 1976, su traduccién
de las Definiciones armenias realzd el alcance de su intuicidn, ya que le-
g6 a considerar este nuevo tratado como una coleccidn de wentenciasy
y, ademis, como el modelo de lo que, en su opinién, debia de ser la for-
ma bisica del logos hermético. Argumentaba que las sentencias herméti-
cas derivaban de elementos similares presentes en la antigua literatura sa-
piencial egipcia, en especial en el género conocido como «Instruccionesy,
que se remonta hasta el Imperio Antiguo; y sugeria que en la familiar
forma gnémica hallaron un vehiculo griego adecuado para una audien-
cia helenistica. Dos caracteristicas aparentemente opuestas de los Herme-
tica —falta de unidad doctrinal, pero fraseologia uniforme— tendrian sen-
tido conjuntamente si los tratados hubieran sido construidos a partir del
mismo material gnémico comprendido en distintos cuerpos de comen-
tarios. A medida que evolucionaban, los tratados que iban integrando
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cantidades mayores o menores de comentario, se convertian en méis o
menos fluidos en cuanto a la forma, en la medida en que el material
gndémico se desvanecia en el contexto mds amplio de la interpretacion.
Mahé establecid que el contenido gnoéstico de los Hermetica constituye
un rasgo secundario, asociado a los comentarios, una excrecencia poste-
rior susceptible de distinguirse de un ndcleo primordial de sentencias
grecoegipcias, formuladas antes de que las ideas gnoésticas se desarrolla-
sen™.

Un sumario tan breve no consigue desde luego hacer justicia a la am-
bicion vy sutileza del trabajo de Mahé, que afecta a nuestra comprension
de los Hermetica en muchos mis puntos de los que es posible enumerar
aqui; no son los menos importantes de ellos, para nuestra intencién pre-
sente, sus correcciones al texto del Asclepio latino y el analisis de sus rela-
ciones con su anilogo copto. Pero en un sentido mas vasto, el impacto
mas importante de sus dos volimenes acerca de Hermes en ol Alto Egipto
estriba en restablecer un pasado egipcio para los Hermetica tres cuartos de
siglo después de la «egiptomania» de Reitzenstein. El esfuerzo contem-
poraneo para reafirmar esta prehistoria egipcia comenzd en 1949, cuan-
do Bruno Stricker publicé en Mnemosyne un resumen de dos paginas de
un trabajo mas amplio que no llegd a imprimirse nunca. Después de
Stricker algunos egiptdlogos y otros estudiosos —Doresse, Krause, Frangois
Daumas, Philippe Derchain, Serge Sauneron, J. ID. Ray, B. R. Rees y
otros— proporcionaron nuevos argumentos y evidencias para una version
revisada de la tesis egipcia, que tan sblo acabaria por imponerse a partir
de Mahé. Por razones bastante obvias, quizi, los defensores de las cone-
xiones cristiana y judia habian tenido una mayor aceptacion desde anti-
guo. C. H. Dodd publicé su impresionante libro sobre Los griegos y la Bi-
blia en 1935, dedicando buena parte de sus paginas a una bdsqueda
exhaustiva de vestigios de los Setenta y de otros documentos del judais-
mo helenistico en el Corpus. Su tltimo libro (1950) sobre el Evangelio de
san Juan también dedicaba una atencién considerable a los Hermetica, que
habian sido bien estudiados por los especialistas en el Antiguo y Nuevo
Testamento desde antes de las publicaciones de Carl Heinrici y Hans
Windisch en 1918. Marc Philonenko, Birger Pearson, William Grese y
otros han continuado estudiando las conexiones biblicas y judias con los

¥ Mahé, Hermés 11, 35-43.
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Hermetica, si bien la posibilidad de una influencia en el sentido opuesto,
esto es, de los textos herméticos hacia los escritos cristianos, rara vez ha
tentado a los estudiosos del Nuevo Testamento.

El estudio mis reciente en lengua inglesa en el que se analizan en pro-
fundidad los Hermetica es el de Gary Fowden, citado en varias ocasiones
a lo largo de esta introduccion. Publicado en 1986, su titulo es The Egyp-
tian Hermes. Sin dejar de reconocer el valor de la obra de Mahé, Fowden
opina que éste tltimo sobreestimaba la importancia de la forma gnémi-
ca y de la influencia egipcia, y sefiala que

no parece que las posiciones extremas adoptadas por Festugiére y Mahé resulten
justificables, puesto que nos hallamos ante una cultura sincrética cuyos elemen-
tos (...) no se pueden distinguir con facilidad (...) No tendria que sorprendernos
el hecho de encontrarnos con que los autores herméticos combinaban una acti-
tud abierta (...) hacia el helenismo con una profunda, en ocasiones incluso agre-
siva, conciencia de sus raices egipeias. e hecho, la mejor prucba de la que dis-
ponemos se hasa en (...) los autores herméticos filosdficos, [quienes] (...} tenian
menor relacion con su pasado egipeio que los autores de textos herméticos tée-

. «
nicos™.

En las paginas finales de este estimulante libro, Fowden concluye que
«el hermetismo era un producto caracteristico de los ambientes de lengua
griega de Egipto (...) Y sin embargo (...) formaba parte de un todo me-
diterraineo mdas amplio (...) goz{ando] de amplia difusidén bajo ¢l Imperio
Romano»™. A pesar de las importantes diferencias con respecto a Mahé,
el analisis de Fowden apunta en la misma direccion que él. Se trata de de-
volver los Hermetica a un escenario grecoegipcio y apartarlos de las for-
mulas escolares para situarlos en el contexto mas amplio de conversacio-
nes abiertas en la Antigiiedad tardia a todos aquellos que buscaban la
salvacién de mil maneras distintas —tedricas y técnicas, contemplativas y
pragmaticas, religiosas y magicas, literarias y cultuales, gnosticas, griegas
y egipcias.

Posterior a Festugiére pero anterior a Mahé y Fowden, probablemen-
te el libro mas leido a propdsito de Hermes no se ocupaba de la Anti-

“Fowden, EH, pags. 68-74.
*Fowden, EH, pag. 213.
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gliedad tardia; el periodo estudiado por Frances Yates en su Giordano Bru-
no y la tradicién hermética, publicado en 1964, era el Renacimiento. A par-
tir de obras anteriores de P. O. Kristeller, Eugenio Garin, D. P. Walker y
otros, los especialistas en el Renacimiento conocian la importancia de los
Hermetica en el pensamiento europeo postmedieval; pero fue Yates quien
volvid a convertir a Hermes en una figura realmente prominente para los
estudiosos de los inicios de la historia intelectual moderna. Tras mostrar
su conformidad con el analisis de Festugiere y afirmar que «los problentas
histéricos y criticos de la literatura hermética son (...) irrelevantes [por-
que] (...) hubiesen sido del todo desconocidos para Ficino y sus lectoresy,
Yates hizo de «la gran ilusién egipcia» y de los errores cronoldgicos re-
sueltos en su momento por Casaubon los grandes temas de su estudio,
que se centra en figuras de los siglos XV y XVI, desde Ficino, pasando por
Bruno y alguna otra posterior™. Si el escenario real y la datacion de la tra-
dicién hermética resultan de verdad irrelevantes para su recepeién en el
Renacimiento es una interesante cuestién hermendéutica que no pode-
mos responder aqui. En cualquier caso, y por muchas otras razones, las
opiniones de Yates en torno a los Hermetica se hicieron famosas para al-
gunos, notorias para otros, en especial cuando, en un articulo de 1968,
hizo de Hermes una figura mayor en los albores de la revolucién cienti-
fica, justo dos afios después de que McGuire y P M. Rattanasi hubiesen
puesto la fisica de Newton en conexién con la antigua temdtica teoldgi-
ca, que guarda estrecha relacién con Hermes. Yates también detectd una
influencia hermética en las principales figuras del canon literario del Re-
nacimiento, incluyendo a Sidney, Spenser y Shakespeare. Ni qué decir
tiene que los Hermetica pronto empezaron a ser leidos por numerosos es-
tudiosos del pensamiento y las letras modernas, cuyos intereses, por otro
lado, se hallaban muy lejos de los fascinantes problemas de la religién y
filosofia helenisticas, romanas y egipcias®™.

Unos nuevos Hermetica en inglés
De hecho, mi interés en emprender una nueva versién del Corpus Her-
meticum y del Asclepio deriva precisamente de estas circunstancias. Como
estudioso de las obras filosoficas, religiosas v magicas de los inicios de la

"Yates, Bruno, pags. 20-21.
*Westman (1977); Schmitt (1978); Vickers (1979); Copenhaver (1990); supra, . 65.
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era moderna, sin olvidar la literatura menor que va asociada a ellas, que
tienen o podrian haber tenido alguna relacién con los textos herméticos,
me di cuenta de que los lectores contemporineos de los docunentos per-
tinentes, antiguos y modernos, se velan con frecuencia obstaculizados por
la falta de una edicién fiable de los Hermetica en inglés, que pudiese ade-
mas ser utilizada por aquellas personas que no estin familiarizadas con las
lenguas y las convenciones de la filologia clisica —de aqui esta traduccidn,
con las debidas y sinceras disculpas a los clasicistas que, sin duda, detecta-
ran errores y omisiones que a mi me han pasado desapercibidos—. Para los
lectores del francés y, por supuesto, para aquellos que dominan el latin y
el griego, la edicién Budé de Nock con la traduccién de Festugidre sigue
siendo imprescindible, aun cuando el conocimiento del texto y de su
contexto cultural haya progresado en las Gltimas décadas. Cualquicra que
pretenda dedicar largo tiecmpo a los Hermetica debiera familiarizarse con
las cdiciones de Scott y con la Budé, aunque ninguna de las dos resulte
particularmente accesible para un pablico amplio. Hasta donde yo s¢,
desde la edicidon Budé no ha aparecido ninguna traduccion inglesa com-
pleta del Corpus y del Asclepio, que debiera servir de punto de partida pa-
ra un estudio serio de los tratados herméticos. Todavia se pueden encon-
trar algunas traducciones inglesas antiguas, como The Divine Pymander de
J. . Chawbers, que resulta de una literalidad impenetrable, y otras re-
sultan facilmente accesibles en las bibliotecas, como la version de G. R.
S. Mead, cuyo correcto sentido del griego y del latin hay que controlar,
en razén de sus intereses teosdficos. Pero la mejor razén para no servirse
de traducciones inglesas antiguas es que éstas se basan en textos anterio-
res a la edicion Budé.

Mi traduccidn incluye los diccisiete tratados griegos del Corpus y el
Asclepio latino, y no se han incluido los Excerpta de Estobeo, los Herme-
tica coptos, las Definiciones armenias ni los fragmentos de Viena. Dos son
los motivos que me han levado a esta seleccion: el secundario es mi in-
terés personal en los textos que he traducido, puesto que los otros resul-
tan de menor importancia para el periodo en que estoy especializado; el
motivo principal tiene que ver con tiempo y espacio, que me han im-
pedido incluir aqui estos otros textos, porque su traduccién y anotacioén
ocuparian por lo menos otro volumen como éste. Los Hermetica de Nag
Hammadi se hallan al alcance del lector inglés en la Nag Hammadi Li-
brary mencionada anteriormente; tan sélo Estobeo, las Definiciones arme-
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nias y los fragmentos de Viena resultan menos accesibles. Como no es
mi intencién hacer de lo mejor enemigo de lo bueno, ofrezco esta tra-
duccién de aquellos textos que podia tratar en el tiempo de que dispo-
nia.

No es preciso decir que la intencién de esta introduccidn, asi como
de las notas a cada uno de los tratados, no es la de plantear cuestiones de
interpretaciéon largamente debatidas entre los eruditos en el transcurso
de los dltimos siglos. Esta introduccidén no pretende ser mis que una
orientacion general para aquellos que todavia no hubiesen tenido ocasion
de conocer los Hermetica, y los propositos de las notas son igualmente 1i-
mitados: en primer lugar, apoyar la traduccién a base de indicar las difi-
cultades especiales de cardcter lingiiistico o textual; en segundo, propor-
cionar referencias cruzadas entre los varios tratados, asi comio citas de
otras fuentes primarias, de modo que un documento antiguo pucda ilu-
minar a otro; en tercer y dltimo lugar, proporcionar acceso a la vasta bi-
bliografia acumulada en torno a los Hermetica. Ni las notas ni las referen-
cias completas que aparecen en la bibliografia pretenden ser exhaustivas,
pero he incluido a propdsito muchas obras que podrin parecer obsoletas,
dado que no era mi intencion decidir si determinadas opiniones de filo-
logos del pasado podrian ayudar o no a los futuros lectores. Las notas, en
especial en los primeros tratados, podrin resultar un poco engorrosas, ya
que contienen muchisimas referencias bibliograficas. He intentado tam-
bién incluir referencias a la bibliografia mas reciente, con especial aten-
cidén a colecciones como los Greek Magical Papyri in Tianslation de Betz y
las Gnostic Scriptures de Layton, que han acercado a un pablico inglés mais
amplio numerosos materiales antes reconditos.

Las versiones inglesas aqui publicadas son traducciones del griego y
del latin de la edicion Budé; si en algin momento me he apartado de for-
ma consciente de esta edicién, lo he indicado en las notas; ello ocurre
particularmente en aquellas correcciones aparecidas después de la edicion
de Nock, por ejemplo, en la Révélation de Festugiére y en la obra de Ma-
hé sobre el Asclepio copto. He cotejado también la informacién textual
de las ediciones de Scott y Reitzenstein, pero las referencias a sus textos
no se distinguen en general de las indicaciones del aparato critico de
Nock. Los simbolos siguientes, paralelos a los utilizados en el texto Bu-
dé, sirven para alertar al lector del modo que se indica:
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paréntesis angulares < >: insercién de una palabra o palabras.

corchetes [ |: supresion de una palabra o palabras.

Haves {}: palabra o palabras consideradas ininteligibles o problematicas
por alguna razén.

elipsis . . .: una laguna o vacio en el texto.

Aungque he intentado traducir los textos, en especial su terminologia
técnica, de la manera mis consecuente posible, esto no ha sido siempre
posible por razones de legibilidad, inteligibilidad y precision, pero tales
problemas se indican en las notas. Todo el griego aparece transliterado,
con ¢y 8 por étay émega. '

La bibliografia que viene a continuacidén se ha ordenado de manera al-
fabética, de acuerdo con las abreviaturas utilizadas en las notas para articu-
los, recopilaciones de articulos y libros. Algunas entradas bibliograficas
contienen abreviaturas, especialmente en el caso de articulos publicados en
actas de coloquios o contextos sitilares. Otras abreviaturas especiales (por
ejemplo, C.H., S.Fl., A.D., NHC, PGM, L.XX, LS], PW, OLD) también
se explican en la bibliografia. Como los lectores no especialistas pueden
sentir curiosidad por los Flenmeiica, no he utilizado las abreviaturas nor-
males para las revistas téenicas o las fuentes antiguas; éstas Gltimas se citan
completas en las notas.
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I
<Discurso> de Hermes Trismegisto: Poimandres

[1] Un dia, cuando habia comenzado a reflexionar acerca de los seres
y mi pensamiento se habia elevado a las alturas, cuando ya mis sentidos
corporales se hallaban retenidos, como le ocurre a todo aquel al que le
sorprende un suefio pesado por haber comido demasiado o por haber fa-
tigado en exceso su cuerpo, me parecid que se me aparecia un ser de un
tamafio inmenso que me llamaba por mi nombre y me decia: «;Qué
quieres oir y ver?, ;qué quieres aprender y conocer por medio del pen-
samientoos.

[2] Y yo repuse: «;Quién eres ti?». «Soy Poimandresr, dijo, «a mente
de la soberania absoluta. $¢é lo que quiceres, y estoy contigo en todas par-
tesy.

13] Y yo dije: «Quicro ser instruido acerca de las cosas que son, com-
prender su naturaleza y conocer a dios. jDeseo escuchar tantol». Enton-
ces &l afladi6: «Ten en mente todo cuanto deseas aprender, y yo te lo en-
seflaréy.

[4] Al decir esto cambid de aspecto, y de repente todo se abrid ante
mi en un instante, y contemplé una visién infinita, en la que todo se ha-
bia convertido en luz, serena y alegre, y al verla la amé. Al cabo de un
montento se alzd por otro lado una obscuridad y descendid, temible y
somibria, en una espiral tortuosa, y nie parecié como si fuese una <ser-
piente>. Luego, la obscuridad se transformoé en algo de naturaleza acuosa,
que se agitaba de un modo indescriptible y exhalaba un humo como el
que sale del fuego, al tiempo que producia un sonido, una especie de ge-
mido indescriptible. Entonces salid de ella un grito inarticulado, como si
se tratase de la voz del fuego. [5] De la luz, empero. . . una palabra sa-
grada subid sobre la <acuosa> naturaleza, y un fuego purisimo saltd des-
de la acuosa naturaleza hacia lo alto. Era vivo y ligero, al tiempo que ac-
tivo, v el aire, ligero también, siguid al espiritu y se elevd hasta el fuego
desde la tierra y el agua, y pareciera que colgase de él. La tierra y el agua
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permanecian alli, en estrecha mezcla, de modo que <la tierra> no se dis-
tinguia del agua; eran impulsados, segiin percibia el oido, por medio de
la palabra espiritual que se movia por encima.

[6] Poimandres me dijo: «;Has entendido el significado de esta vi-
s16n?y,

«Llegaré a conocerlo», respondi yo.

«Yo soy aquella luz, la mente, tu dios», dijo, «que existia antes de la
naturaleza acuosa surgida de la obscuridad. A su vez, la palabra brillante
que viene de [a mente es el hijo de dios».

«Adelante», dije.

«Esto es lo que has de saber: lo que ve v oye en ti es la palabra del se-
fior, pero tu mente es dios padre. No estin separados el uno del otro, pues
su unioén es vida.»

«Graciasy, respondi.

«Entiende entonees la luz, y aprende a conocerlan {7] Después de de-
cir esto, me mird a la cara tanto rato que me eché a temblar ante su pre-
sencia. Pero, cuando levantd su cabeza, vi en mi mente la luz de un na-
mero incaleulable de potencias, convertida en un mundo sin limites,
mientras el fuego era rodeado por un gran poder y, sometido, mantenia
una posicion fya. En la visidon que tuve a riz del discurso de Poimandres,
estos fueron mis pensamientos. [8] Como yo me hallaba petrificado, vol-
vié a dirigirme la palabra. «En tu mente has visto la forma arquetipica, el
preprincipio anterior a un principio sin final» Esto es lo que Poimandres
me dijo.

«Entoncesy, pregunté, «;de déonde han surgido los principios de la na-
turaleza?y.

Y él respondid: «Del designio de dios, que, tras recibir la palabra y ver
el hermoso cosmos, lo imitd, convirtiéndose asi en un cosmos por me-
dio de sus propios elementos y de las almas por él generadas. [9] La men-
te, que es dios, siendo como es androgina y dado que existe como vida
y luz, dio a luz por medio de la palabra una segunda mente, un artesano.
Y éste, que es dios del fuego y del espiritu, generd siete gobernantes que
abrazan en circulos ¢l mundo sensible, y su gobierno es llamado destino».

[10] «La palabra de dios salté de inmediato desde los elementos [ | in-
feriores hasta la obra pura de la naturaleza, y se unid a la mente del arte-
sano (pues la palabra era de la misma substancia), mientras los elementos
inferiores de la naturaleza eran abandonados a si mismos, desprovistos de
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razén, de modo que no eran mais que simple materia. [11] Junto con la
palabra, la mente-artesano, que contiene los circulos y los hace girar con
estruendo, imprimié un movimiento circular a su creacién y dejd que si-
guiesen su rotacion desde un comienzo indeterminado hasta un término
sin final, pues en su fin estd su comienzo. La rotacién de estos circulos,
de acuerdo con la voluntad de la mente, produjo a partir de los elemen-
tos inferiores seres vivos carentes de razén (pues ya no conservaban con-
sigo la palabra); y el aire produjo seres alados; el agua seres que nadan. La
tierra y el agua se hallaban separadas la una de la otra, de acuerdo con la
voluntad de la mente, y <la tierra> hizo salir de su propio seno los seres
vivos que en ella guardaba, cuadripedos <y> reptiles, animales salvajes y
domésticos.»

[12] «La mente, padre de todas las cosas, que es vida y luz, engendrd
a un hombre igual a si misma, a quien amaba como si de su propio hijo
se tratasc. El hombre cra bellisimo, Ia imagen de su padre; y dios, que
realmente estaba enamorado de su propia forma. le confid todos sus tra-
bajos. [13] Y cuando ef hombre vio todo cuanto habia creado el artesa-
no con la ayuda del padre, también él desed ejercer de artesano, y obtu-
vo ¢l permiso del padre. Tras penetrar en la esfera artesanal, en la que
habia de tener toda la autoridad, el hombre observo los trabajos artesa-
nales de su hermano; y los gobernantes se sintieron llenos de amor por el
hombre, y cada uno de ellos compartid con &l parte de su propia catego-
ria. Después de aprender bien su esencia y compartir su naturaleza, ¢l
hombre desed atravesar la circunferencia de los circulos y observar el po-
der de aquel que reina sobre el fuego.

[14] «Y como tenia plena autoridad sobre el cosmos de los mortales y
los animales carentes de razon, el hombre atravesd la béveda y se detuvo
a mirar a través del marco césmico, mostrando a la naturaleza inferior la
hermosa forma de dios. La naturaleza sonrié con amor cuando vio a
aquel cuya belleza jamis llega a hartar <y> que guarda en si toda la ener-
gia de los gobernantes y la forma de dios; pues vio en el agua el reflejo
de la forma mdis hermosa del hombre y en la derra su sombra. Cuando
el hombre vio en el agua la forma que le era semejante, tal y como se ha-
lla en la naturaleza, se enamord y desed vivir en ella; deseo y accion lle-
garon al mismo tiempo, y €l habitd la forma carente de razdn. Entonces
la naturaleza recibid a su amado, se abrazd toda ella y se unieron, pues es-
taban enamorados.»
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[15] «Por este motivo, al contrario que cualquier otro ser vivo en la
tierra, la humanidad es doble —mortal en lo que respecta al cuerpo, pero
inmortal en lo que hace al hombre esencial-. Aun cuando es inmortal y
posee el pleno dominio de todas las cosas, la humanidad se halla afectada
por la mortalidad, puesto que se halla sometida al destino; por lo tanto,
aunque el hombre se halle por encima del marco césmico, se ha conver-
tido en un esclavo dentro del mismo. Es andrdgino, ya que procede de
un padre androgino, e insomne, puesto que procede de un ser insomne.
<Sin embargo, el amor y el suefio> son sus sefiores.»

[16] Y después de esto: «. . .joh mente mia! También yo amo la pala-
bran.

Poimandres dijo: «Este es el misterio que se ha mantenido oculto has-
ta este dia. Cuando la naturaleza hizo el amor con el hombre, produjo el
prodigio mas sorprendente. El tenia la naturaleza del marco cosmico de
los siete, quienes estan compuestos de fuego y espiritu, tal y como te he
dicho antes, y la naturaleza, sin dilacion, dio a luz de inmediato a sicte
hombres, cuya naturaleza correspondia a Ia de los siete gobernantes, pues
eran andréginos y tendian a lo alto».

Y después de esto exclamé: «Oh Poimandres, soy presa abhora de un
gran deseo y me muero por escuchar; no hagas digresiones».

Y Poimandres replicéd: «Calla; todavia no he acabado de desarrollar
para ti el primer puntos.

«Estoy callado, conio ves», dije.

[17] «Como iba diciendo, pues, el nacimiento de los siete fue de la
manera siguiente. <La Tierra> era la hembra. El agua Ia fertilizé. El fuc-
go es la fuerza que la hizo madurar. La naturaleza tomd espiritu del éter
y dio a luz unos cuerpos que tenian aspecto de hombre. El hombre, que
era vida y luz, se convirtié en alma y mente; de la vida salié el alma, de
la luz la mente, y todos los seres en el cosmos de los sentidos permane-
cleron en este estado hasta que el ciclo hubo concluido <y> las especies
empezaron 1 aparecer.»

[18] «Escucha el resto, la palabra que anhelas oir. Cuando el ciclo se
hubo cumplido, el vinculo que mantenia unidos a todos los seres se rom-
pié por el designio de dios. Todos los seres vivos, que hasta entonces eran
andréginos, fueron divididos en dos partes —y los seres humanos con
ellos—, y una parte de ellos se volvid macho y hembra la otra. Dios, em-
pero, de inmediato pronuncid unas palabras sagradas: “Creced y multi-
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plicaos, todos vosotros, criaturas y obras de mi creacién, y <quien> se
halle dotado de intelecto que reconozca que es inmortal, que el deseo es
la causa de la muerte, v que conozca todo cuanto existe”.»

[19] «Cuando dios hubo dicho esto, la providencia, a través del desti-
no y a través del marco cbésmico, puso en accion los acoplamientos y fi-
j6 los nacimientos; y todos los seres se multiplicaron de acuerdo con su
especie. Aquel que supo reconocerse a si mismo alcanzd el bien escogi-
do, pero aquel que amo el cuerpo que procede del error del deseo con-
tinGia errando en la obscuridad, sufriendo en sus sentidos los efectos de la
muerte.»

[20] «;Qué falta inmensa han podido cometer aquellos que carecen de
conocimiento, para quedar privados de la inmortalidad?», pregunté yo.

«Te comportas como alguien que no prestase atencién a lo que ha es-
cuchado. ;No te dije que pensases?»

«Estoy pensando; me acuerdo bien, y te estoy agradecido por ello.

«S1 has entendido, dime: ;por qué merecen la muerte quienes se ha-
Han en la muerte»

«Porque el origen altimo del cuerpo de cada persona lo constituye la
odiosa obscuridad, de la que deriva la naturaleza acuosa, a partir de la que
fue constituido ¢l cuerpo en el cosmos sensible, y de la que bebe la muecr-
te.»

[21] «Lo has entendido bien. Pero spor qué razdn “aquel que sc ha en-
tendido a si mismo avanza hacia dios”, como afirma la palabra de dios?»

Y yo respondi: «Porque el padre de todas las cosas estd constituido de
luz y de vida, y el hombre nacié de éls.

«Dices bien. Luz y vida son dios y padre, y de ellos nacié el hombre.
De modo que si aprendes que estds constituido de luz y vida y que acon-
tece que has nacido de ellas, volveras a la vida de nuevo.» Esto es lo que
dijo Poimandres.

Yo insisti, «pero, dine, ;cémo me dirigiré a la vida, oh 4, mente mia?
Pues dios dice “que aquel que esté dotado de intelecto se reconozca a si
mismo”. [22] Todos los hombres estin dotados de intelecto, ;0 no es asi?».

«Cuidado con lo que dices, amigo. Yo mismo, la mente, me hallo pre-
sente junto a los que son benditos y buenos y puros y misericordiosos,
los que son reverentes, y mi presencia constituye una ayuda; estos lo re-
conocen de inmediato todo, y se propician al padre con amor y le dan las
gracias, lo alaban y cantan himnos con devocién y en el orden que re-

115



sulta apropiado para él. Antes de abandonar su cuerpo a la muerte que le
es propia, abominan de los sentidos, pues han visto sus efectos. Mas bien,
yo, la mente, no permitiré que los efectos del cuerpo les alcancen y obren
sus resultados en ellos. Como guardiin de la puerta, negaré la entrada a
los efectos dafiinos y malvados, extirpando las angustias que de ellos de-
rivan. {23] En cambio, de los insensatos y malvados y corruptos y envi-
diosos y codiciosos y violentos e irreverentes, me mantengo a distancia,
dejo paso al demon vengador que {golpea al malvado}, le ataca en los
sentidos con el fuego devorador, proporcionandole asi los medios para
llevar a cabo mas acciones contrarias a la ley; de modo que recaiga sobre
él una venganza atin mayor. Una persona tal no cesa de perseguir sus ape-
titos insaciables, pugna en la obscuridad sin obtener satisfaccion. {Esto}
le tortura y hace que el fuego que arde a su alrededor se avive atn mis.»

[24] «Me has ensefiado todas las cosas muy bien, oh mente, tal y co-
mo yo quetia. Pero sigue hablindome <acerca de> la subida; explicame
cémo se produce.»

A esto respondid Poimandres: «En primer lugar, al disolverse el cuer-
po material, entregas este mismo cuerpo a la alteracion, y ka forma que
tenias hasta entonces desaparece. Tu temperamento, ahora inactivo ya, se
lo entregas al demon. Los sentidos del cuerpo remontan hasta sus fuen-
tes originales, convirtiéndose en partes separadas y mezclindose de nue-
vo con las energias. Y el dnimo y ¢l deseo se dirigen hacia la naturaleza
irracional. [25] Desde alli, el ser humano se lanza a través del marco cos-
mico v, al llegar a la primera zona, entrega la energia de crecer y decre-
cer; en la segunda la capacidad de maquinar maldades, ahora inactiva; en
la tercera la ilusion del deseo, ahora inactiva; en la cuarta la arrogancia del
gobernante, libre de exceso ahora; en la quinta la andacia impia y la te-
meridad presuntuosa; en la sexta los impulsos malignos derivados de la ri-
gueza, ahora inactivos; y en la séptima zona la mentira que anda al acecho.
[26] Y entonces, desprovisto finalmente de los efectos del marco cosmi-
co, el ser humano penetra en la regiéon ogdoidica; no posee mas que su
propio poder, y junto con los bienaventurados canta himnos en alabanza
del padre. Los que se hallan alli presentes se alegran juntos en su presen-
cia y, tras llegar a ser igual a sus compafieros, también él escucha ciertas
potencias que existen mas alla de la regién ogdoidica y que cantan him-
nos en honor del dios con voz melodiosa. Ellos suben hacia el padre en
orden y se rinden a las potencias y, tras convertirse ellos mismos en po-
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tencias, entran en dios. Este es el buen final que aguarda a aquellos que
han recibido conocimiento: convertirse en dios. De modo que ;a qué es-
peras? Después de haber aprendido todo esto, ;no vas, acaso, a convertir-
te en el guia de aquellos que son dignos de ello, para que a través de tu
persona la raza humana pueda ser salvada por dios?».

[27] Mientras me decia estas cosas, Poimandres se unié a las potencias.
Y enlo que a mi respecta, después de haber dado gracias al padre por to-
do y haberlo ensalzado, Poimandres me dejé marchar, después de haber
sido investido de poder e instruido acerca de la naturaleza del universo y
de Ia suprema vision. Y comencé a proclamar entre los hombres la belle-
za de la piedad y el conocimiento: «Gentes, hombres nacidos de la tierra,
que os habéis abandonado a la embriaguez v al suefio, a la ignorancia de
dios, manteneos abstemios y acabad ya con vuestras borracheras, pues es-
tdis hechizados por un suefio irracional».

[28] Al escucharmie, se acercaron todos a mi, movidos por un mismo
sentimiento. Y yo prosegui: «;Por qué os habéis rendido a la muerte,
hombres nacidos de la tierra, si tenéis todo ¢l derecho a compartir la in-
meortalidad? Vosotros, que habéis viajado junto al error y que habéis ha-
llado en la ignorancia vuestra compafiera, pensadlo bien: alejaos de la luz
sombria; dejad atrds la corrupeidn y compartid la inmortalidads.

[29] Algunos de ellos, los que se habian entregado a si mismos al ca-
mino de la muerte, se alejaron sin dejar de mofarse, mientras que aquellos
que deseaban ser ensefiados se arrojaron a mis pies. Tras hacer que se le-
vantaran, me converti en el guia de mi raza, ensefidndoles las palabras —c6-
mo y de qué manera obtendrian la salvacién—, y sembré las palabras de la
sabiduria entre ellos, y ellos fueron alimentados por el agua de ambrosia.
Al llegar la tarde, cuando la luz del sol comenzaba a desaparecer entera-
mente, les exhorté a dar gracias a dios, y cuando cada uno de ellos hubo
acabado de dar gracias, se dirigi6 a su propio lecho.

[30] Yo grabé en mii interior la benevolencia de Poimandres, y nie
sentia profundamente feliz porque me hallaba pleno de cuanto deseaba,
pues el suefio de mii cuerpo se habia convertido en la sobriedad de mi al-
ma; el cerrarse de mis ojos en una visidn verdadera; mi silencio se prefid
de bondad; y la expresion de la palabra se habia tornado en una proge-
nie de bienes. Esto me ocurrié a mi porque era receptivo de mente, es-
to es, de Poimandres, la palabra de la soberania absoluta. Y heme aqui,
inspirado por el divino aliento de la verdad. Por esta razén, desde lo mas
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profundo de mi alma y con todas mis fuerzas, ofrezco a dios padre esta
alabanza:

[31] Santo es dios, padre de todas las cosas;

Santo es dios, cuyo designio es seguido por sus propias potencias;
Santo es dios, que desea ser conocido y es conocido
por su propia gente;

Santo eres td, que has constituido todo cuanto existe
por medio de la palabra;

Santo eres ti, de quien toda naturaleza constituye la imagen;
Santo eres ta, de quien la naturaleza no ha podido crear
una figura igual;

Santo eres tG, que eres mas fuerte que cualguier potencia;
Santo eres t, que sobrepasas toda excelencia;

Santo eres td, que superas toda alabanza.

Recibe ta, el inefable, el indecible, aquel a quien invocainos en silen-
cio, los puros sacrificios en palabras que te ofrecen un corazén y un alma
tendidos hacia ti. [32] Te lo suplico, no me prives del conocimiento que
corresponde a nuestra esencia y concédeme el poder; con esta gracia ilu-
minaré a quienes se hallen sumidos en la ignorancia, mis hermanos de ra-
za, tus hijos. Creo y doy fe de ello; avanzo hacia la vida y la luz. Bendi-
to seas, padre. El hombre que te pertenece desea unirse a ti en la obra de
santificacién, de acuerdo con toda la autoridad que le has transmitido.
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1I

[1] «;No es cierto, Asclepio, que todo cuanto es movido es movido en
algo y por algo?»

«Desde luego.»

«Y no es necesario que aquello en lo que es movido sea mayor que
lo movido?»

«Es necesario, s1.»

«De modo que el motor es mas fuerte que lo movido?»

«Mas fuerte, claro.»

«Y que aquello en lo que algo ¢s movido debe por fuerza tener una
naturaleza contraria a la de lo movido?s

«Asi eso

[2] «;Este cosmos es grande, pues, y no existe ninglin cuerpo mayors»

«Estoy de acuerdo contigo.y

«Y es compacto? Pues estd lleno deHiuchos otros cuerpos grandes o,
mejor dicho, por todos los cuerpos que existen.»

«Asi es.»

«Pero gel cosmos es un cuerpo?»

«Un cuerpo, si.»

«Y un cucrpo movido?

[3] Desde luego.»

«Entonces, elTugar en el que se mueve, ;cémo tiene que ser de gran-
de, y cuil es su naturaleza? ;No tiene que ser mucho mayor, para que
pueda contener el movimiento continuo y para que lo movido no se vea
comprimido por la estrechez, y no detenga asi su movimiento?»

«Tiene que ser algo realmente inmenso, Trismegisto.»

[4] «;Cual es su naturaleza? Tiene que ser de naturaleza contraria, ;no
es asi?, Asclepio. Pero la naturaleza contraria al cuerpo es lo incorpéreo.»

«Estoy de acuerdo.»

«Entonces el lugar es incorpéreo, pero lo incorpdreo o bien es divino
0, incluso, dios. (Al decir “divino” me refiero a lo no engendrado, no a lo
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engendrado.) [5] Si es divino, entonces es esencial; pero si es dios, carece
incluso de esencia. Por otra parte, se trata de algo inteligible, y te diré el
porqué. Dios es para nosotros la primera entidad inteligible, st bien no lo
es para el propio dios; pues lo que es inteligible cae dentro del sentido de
quien piensa en ello; de modo que dios no resulta inteligible para si mis-
mo, pues ¢l no es distinto del objeto de su pensamiento, de niodo que
pueda pensarse a si mismo. [6] Para nosotros, sin enibargo, él es algo dis-
tinto; de ahi que sea objeto de pensamiento para nosotros. Pero si el lugar
es inteligible, lo es no en cuanto dios, sino en cuanto lugar, y si resultase
inteligible en cuanto dios, seria no como un lugar, sino como una ener-
gia capaz de contener. Todo lo que es movido, es movido no en algo que
a su vez es movido, sino en algo que se halla en reposo. Y el motor se ha-
Ha también en reposo, pues es imposible que sca novido a la vezoy

«Entonces, ¢como son movidas las cosas de este mundo a la vez gque
sus motores?, Trismegisto. Pues td has dicho que las esferas planctarias
son movidas por la esfera fijan

«Este movimiento, Asclepio, no es conjunto, sino opuesto, pucs las es-
feras no son movidas uniformenmente; se mueven de manera contraria las
unas con respecto a las otras, y esta contrariedad mantiene ¢l movimien-
to equulibrado a través de la oposicidon. [7] Pues la resistencia es la deten-
cién del movimiento. Puesto que las esferas planetarias son movidas de
manera contraria a la fija, {por un encucntro contrario con ellas, son mo-
vidas a causa de su equilibrio en relacién con la propia contrariedad}. No
puede ser de otro modo. Por ejemplo: estas osas que t ves, que ni salen
ni se ponen, sino que siempre dan vueltas en torno al mismo punto, ;te
parece que se hallan en movimiento o en reposo?

«En movimiento, Trismegisto.»

«Qué tipo de movimiento?, Asclepio.n

«Un movimiento que gira en torno a los misnios puntos.»

«El movimiento circular es lo mismo que el movimiento en torno a
un mismo punto, que es mantenido en su lugar por la inmovilidad. El he-
cho de girar en torno a él impide ir mis alld, pero si se obstaculiza el ir
mas alla, se produce una resistencia a girar en torno, y de este modo el
movimiento contrario permanece constante, estabilizado por la contra-
riedad. [8] Te pondré un e¢jemplo aqui en la tierra, uno que puedes ver
con tus 0jos: observa a los seres vivos mortales, quiero decir, a los que son
como el hombre, mientras nadan; cuando el agua es desplazada, la resis-
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tencia que oponen pies y manos deviene inmovilidad, de modo que la
persona no es arrastrada con el agua.»

«Un ejemplo muy claro, Trismegisto.»

«Por lo tanto, todo movimiento es movido en una inmovilidad y por
una inmovilidad. Y sucede que el movimiento del cosmos y de todo ser
vivo material no es producido por causas exteriores al cuerpo, sino por
causas internas, que operan desde dentro hacia el exterior, por entidades
inteligibles, ya sea el alma, el espiritu o cualquier otra cosa incorporea.
Pues un cuerpo no puede mover un cuerpo animado, ni tampoco puede
en general mover cualquier otro cuerpo, ni siquiera un cuerpo inanimado.»

[9] «cQué quieres decir?, Trismegisto. ;No hay cuerpos que muevan
palos y piedras y demas cosas inanimadas?»

«En absoluto, Asclepio. No es el propio cuerpo, sino lo que se halla
dentro del cuerpo que mueve lo inanimado lo que los mueve a ambos: al
cuerpo que lleva, tanto como al cuerpo que es llevado. Por esta razén lo
inanimado nunca moveri a lo inanimado. Ya ves lo sobrecargada que es-
td el alma, cuando ella sola ha de llevar dos cuerpos. De modo que re-
sulta evidente que los objetos movidos son movidos en algo y por algo.»

[10] «;Las cosas que son movidas han de ser movidas en el vacio, Tris-
megisto

«Cuidado con lo que dices, Asclepio. Ninguno de los seres que exis-
ten esti vacio, en razén de su propia substancia. Pues un ser no podria ser
un ser si no estuviese lleno de substancia. Lo subsistente jamis podria lle-
gar a estar vacio.n

«Pero ges que no hay algunos objetos vacios, Trismegisto, como un
cantaro, una jarra, una tinaja o demads objetos por el estijo?»

«;Oh, qué enorme error, Asclepio! ;De veras te parecen “vacias” co-
sas que se hallan enteramente y por completo llenas?»

[11] «;Qué quieres decir?, Trismegisto.»

«El aire es un cuerpo, ;0 no™

«S1 que lo es.»

«Y acaso este cuerpo no penetra a través de todos los seres que exis-
ten y los llena a todos a base de penetrar en ellos? ;Qué es un cuerpo, si-
no una mixtura compuesta por los cuatro elementos? De manera que to-
das aquellas cosas a las que ti Hamas “vacias” estan lienas de aire. Pero si
estin llenas de aire, entonces también estin llenas de los cuatro cuerpos
elementales, de modo que ocurre que se pone ahora de manifiesto el ar-

121



gumento contrario: que las cosas a las que t llamas “llenas” estin todas
ellas vacias de aire, puesto que estan llenas de esos otros cuerpos, y por lo
tanto carecen de espacio para acoger el aire. Y por eso, aquellas cosas a
las que td llamas “vacias” hay que llamarlas “huecas” y no “vacias”, pues
en su substancia se hallan llenas de aire y de espiritu.»

(12] «Tu razonamiento resulta irrefutable, Trismegisto. ;Y qué vamos
a decir a propésito del lugar en el que el cosmos se mueve?»

«Que es incorpdreo, Asclepio.»

«Pero ;qué es exactamente lo incorporeo?»

«Una mente que entera se contiene por entero a si misma, libre de to-
do cuerpo, estable, impasible, intangible, que reposa en si misma, capaz de
contener todas las cosas y de preservar todo cuanto existe, de la que son
como rayos el bien, la verdad, el arquetipo del espiritu, el arquetipo del al-
ma.»

«Pero, entonces, ;qué es dios?»

«Dios es aquello que no es en absoluto ninguna de estas cosas, aun
cuando él sea la causa del ser de todas ellas, de todos y cada uno de los
seres que existen. [13] Y no ha dejado nada que sea no-ser, pues todas las
cosas que son llegan a ser a partir de cosas que son y no de cosas que no
son. Las cosas que no son carecen de una naturaleza que les permita lle-
gar a ser; su naturaleza es tal que no pueden llegar a ser nada. Las cosas
que son, por otro lado, no tienen una naturaleza que les impida Hegar a
existir nunca.» [14] {(;Qué quieres decir con no existir nunca?) }

«Dios no es la mente, pero es la causa de que exista la mente; no es
espiritu, pero es la causa de que exista el espiritu; y no es la luz, pero esla
causa de que exista la luz. De modo que es preciso adorar a dios con los
dos nombres que le estin asignados a &l solo vy a ningtin otro. Pues a ex-
cepcidon de dios, ninguno de los otros seres llamados dioses, ni ningan
hombre ni demon puede ser bueno en absoluto. El solo es este bien, y
ningan otro. Todos los demas son incapaces de contener la naturaleza del
bien, porque son cuerpo y alma y no tienen espacio capaz de contener
el bien. [15] Pues la magnitud del bien es tan grande como la substancia de
todos los seres, corpdreos e incorporeos, sensibles e inteligibles. Esto es
el bien, esto es dios. No digas que cualquier otra cosa es buena, pues pro-
ferirds una impiedad, ni llames jamis a dios de otra manera que no sea “el
bien”, pues también esto resultaria impio. [16] Todos se sirven de la pa-
labra “bien” al hablar, por supuesto, pero no todos entienden lo que
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quiere decir. Por esta razdn, dios no es entendido por todos. En su igno-
rancia, califican con la palabra “bueno” a los dioses y a ciertos seres hu-
manos, aun cuando estos seres jamas seran capaces de ser ni de volverse
buenos. Lo bueno es lo que es inalienable e inseparable de dios, puesto
que es dios mismo. Todos los demas dioses inmortales reciben el apelati-
vo de “buenos” como una denominacion honorifica, pero dios es el bien
por naturaleza, no por denominacién honorifica. Dios tiene una sola na-
turaleza, el bien. Ambos, dios y el bien, forman una sola especie, de la
que derivan todas las demds especies. El bien es lo que todo lo da sin re-
cibir nada a cambio; dios lo da todo sin recibir nada a cambio; por lo tan-
to, dios es <el> bicen, y el bien es dios.»

[17] «El otro nombre de dios es “padre”, porque es capaz de crear to-
das las cosas. La creacidn es propia de un padre. Las gentes sabias, por lo
tanto, consideran que la procreacién es la funcién mds importante y sa-
grada de la vida, y si algin hombre muere sin descendencia lo conside-
ran como el peor infortunio y el mayor pecado. Tras la muerte, esa per-
sona es castigada por los démones. Bste es su castigo: el alma del hombre
que muecre sin descendencia ¢s condenada a entrar en el cuerpo de un
ser que no tiene la naturaleza ni de un hombre ni de una mujer, un ser
exccrable bajo ¢l sol. Por esta razdén, Asclepio, guardate muy bien de fe-
licitar a una persona que no tenga descendencia. Por el contrario, ten pie-
dad de su desgracia, puesto que ya sabes el castigo que le aguarda.»

«Esto es todo cuanto habia de decirte, Asclepio, a modo de introduc-
cién a la naturaleza de todas las cosas.»
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II1
Discurso sagrado de Hermes

[1] Gloria de todas las cosas es dios, y lo divino, y también la natura-
leza, que es divina. Dios, al igual que la mente, la naturaleza y la mate-
ria, es el principio de todas las cosas que existen, puesto que &l es la sa-
biduria que ha de revelarlas. También lo divino es un principio; y es
también naturaleza, energia, necesidad, fin y renovacién.

En el abismo habia una obscuridad sin Himites, agua y un sutil espiri-
tu inteligente, que existian en el caos gracias al poder divino. Entonces
surgié una luz sagrada, y los elementos se solidificaron [] a partir de la
esencia liquida. Y todos los dioses {dividieron las partes} de Ja naturale-
za germinal. |2] Mientras todas las cosas se hallaban sin definir y sin for-
mar, los elementos ligeros se separaron de los demis y fueron hacia las al-
turas, y los pesados se posaron sobre la arena hiimeda; todos elios fueron
delimitados por el fuego y quedaron en suspenso, a fin de ser llevados por
¢l espiritu. Los cielos aparecieron en siete circulos, los dioses se hicieron
visibles en las formias de las estrellas v todas sus constelaciones, y la dis-
posicién de <esta substancia mas ligera> se articuld con los dioses en ella
contenidos. La periferia roté <en> el aire, arrastrada en su curso circular
por un espiritu divino.

(3] Cada dios, valiéndose de su propio poder, produjo lo que le habia
sido asignado. Y asi nacieron las bestias ~las de cuatro patas, las que rep-
tan, las que viven en el agua, las que tienen alas—, y todas las semillas que
germinan, la hierba y todas las plantas que florecen; {en ellas mismas lle-
vaban la simiente del renacimiento. Los dioses sembraron} las generacio-
nes de los humanos para conocimiento de las obras de dios; para que sir-
viesen de testimonio activo a la naturaleza; para acrecentar el nimero de
los hombres; para el gobierno de todas las cosas bajo el cielo; para dis-
cernir las cosas que son buenas; para que creciesen y se multiplicasen. Y
a través del curso maravilloso de los dioses ciclicos, crearon cada una de
las. almas encarnadas para que contemplasen el cielo, el curso de los dio-
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ses celestes, las obras de dios v la actividad de la naturaleza; para que exa-
minasen las cosas que son buenas; para que conociesen el poder divino;
para que conociesen los cambios ciclicos de lo bueno y de lo malo; y pa-
ra que descubriesen todas las maneras posibles de trabajar con destreza las
cosas que son buenas.

[4] Para ellos éste es el principio de la vida virtuosa y del pensamien-
to sabio, de acuerdo con lo que el curso de los dioses ciclicos les asigne,
como también es el principio de su disolucién en lo que quedari de ellos,
después de que hayan dejado sobre la tierra grandes monumentos de su
trabajo. {En la fama de las estaciones acabarin confundiéndose, y a par-
tir de cada nacimiento de un alma encarnada, de cada siembra, de cada
obra,} todo lo que decrece sera renovado por la necesidad y por la reno-
vacién que procede de los dioses y por el curso del ciclo mesurado de Ia
naturaleza.

Pues lo divino es la entera combinacién cosmica renovada por la na-
turaleza, y la naturaleza ha sido establecida en lo divino.
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v
Discurso de Hermes a Tat:
La cratera o la moénada

[1] «Puesto que el artesano cred todo el cosmos por medio de la pala-
bra y no con sus manos, debes concebirle a él como presente, como sem-
piterno, como creador de todas las cosas, como el Ginico y como aquel que
ha creado por medio de su propia voluntad todos los seres que existen.
Pues éste es su cuerpo, que no es ni tangible ni mensurable, que carece de
dimensidn y no es comparable a ningdn otro cuerpo; 1o es ni agua ni fue-
go, 1i aire ni espiritu, aun cuando todas las cosas proceden de ¢l Y como
es bucno, <no> ha querido hacer esta ofrenda ni adornar la tierra para él
solo; [2] antes bien, envié a la tierra al hombre, ornato del cuerpo divino,
vida mortal de la vida inmortal. Y si cl cosmos ha superado a los seres vi-
vos en su eternidad, <el hombre> ha superado a su vez al cosmos gracias
a la razén y la mente. El hombre se convirtid en espectador de la obra de
dios. Quedd maravillado y reconocid a su hacedor. [3] Dios hizo partici-
pes de la razdén a todos los hombres, Tat, no asi de la mente; pero no por
envidia de nadie. Pues la envidia no procede de lo alto; antes bien, se for-
ma aqui abajo, en las almas de los hombres que carecen de mente.»

«Por qué motivo entonces, oh padre, no compartié dios la mente con
todos ellose»

Lo que queria, hijo mio, es colocar la mente entre las almas, como
un prenio a conquistar.»

[4] «;Y donde la colocd?»

«Llend una gran cratera y la envid aqui abajo, y designé un heraldo, a
quien ordend hacer la siguiente proclama a los corazones de los hombres:
“Sumeérgete t( mismo en la cratera, ya que tu corazdn puede, si cree que
te alzards de nuevo hacia aquel que ha enviado la cratera aqui abajo, y si
sabe reconocer para qué naciste”.»

«Todos aquellos que prestaron atencidn a la proclama y se sumergie-
ron en la mente se hicieron participes del conocimiento y se convirtie-
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ron en hombres perfectos, pues recibieron la mente. Pero aquellos que
hicieron caso omiso de la proclama son personas de razén, pues no reci-
bieron ademds <el don de> la mente, y tampoco conocen el propésito
que les trajo a la vida ni por obra de quiénes. {5] Estos hombres poseen
unas sensaciones muy parecidas a las de los animales irracionales y, dado
que su temperamento es apasionado y colérico, no sienten admiracién al-
guna por las cosas dignas de contemplacién; antes bien, se abandonan a
las pasiones y apetitos del cuerpo y estan convencidos de que la humani-
dad ha nacido para tales cosas. Pero aquellos que tienen su parte del don
que procede de dios, Tat, son inmortales mas que mortales, si hemos de
comparar sus acciones con las de los otros, pues han logrado captar con
su propia mente todas las cosas: las de la tierra, las del cielo e incluso las
que se hallan mas alla del cielo. Al haberse elevado hasta tan alto, han vis-
to el bien vy, tras haberlo visto, han emipezado a considerar la estancia aqui
abajo como una desgracia. De modo que desprecian todas Jas cosas cor-
péreas e incorpdreas, v se apresuran hacia el dnico. 6] Esta es, Tat, la
ciencia de la mente, la manera de {resolver perplejidades} acerca de las
cosas divinas y de entender a dios. Pues la cratera es divina.y

«Yo también deseo sumergirme en ella, padre.»

«A menos que antes aprendas a odiar a tu cuerpo, hijo mio, no podris
amarte a ti NIsMO, pero una vez te ames a ti mismo, posceras la mente, y
si posees la mente, tendris también tu parte del conocimiento.»

«Qué quieres decir?, padre.»

«Hijo mio, es imposible participar a la vez de ambos reinos, ¢l mortal
y el divino. Puesto que existen dos tipos de entidades, lo corpéreo y lo
incorpdreo, que a su vez se corresponden con lo mortal y lo divino, uno
es libre de optar por uno u otro, si es que desea hacerlo. No es posible
{optar por ambos a la vez, cuando a uno se le deja escoger}, pero el me-
noscabo de uno pone de manifiesto la actividad del otro.»

[7] «Optar por lo mas fuerte, por lo tanto [ |, no sélo tiene unas con-
secuencias espléndidas para aquel que ha de escoger —pues acaba divini-
zando al hombre—, sino que es muestra también de piedad hacia dios. Por
otro lado, optar por lo peor ha sido la ruina de la humanidad; pues aun-
que no supone ofensa alguna hacia dios, si lo es en este sentido: del mis-
mo modo que las procesiones pasan por entre la gente sin conseguir na-
da, pero estorban a los demas, del mismo modo estos se limitan a desfilar
por el cosmos, desencaminados por los placeres del cuerpo.»
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[8] «Puesto que esto es asi, Tat, siempre hemos tenido y tendremos a
nuestra disposicién cuanto procede de dios. Que aquello que procede de
nosotros esté en consonancia con ello y no se quede atras. Pues dios no
es en modo alguno responsable, antes bien, somos nosotros los respon-
sables de nuestros males, en tanto en cuanto los preferimos al bien. ;Te
das cuenta, hijo mio, de cudntos cuerpos hemos de atravesar, de culntas
hordas de démones, conexiones <cdsmicas> y circuitos estelares, a fin
de alcanzar a aquel que es uno solo y Gnico? Pues el bien es infranquea-
ble, sin limite v sin fin, del mismo nmodo que carece también de princi-
pio, aun cuando a nosotros nNos parezca que cuenta con un principio:
nuestro conocimiento de él. [9] De manera que el conocimiento no
constituye el principio del bien, aunque nos proporciona ¢l principio del
bien que se ha de llegar a conocer. Aferrémonos, pues, a este principio
y pongimonos en camino a toda prisa, pucs es una via tortuosa la que
deja atris las cosas familiares del presente para regresar a las cosas pri-
mordiales del pasado. Las cosas visibles nos resultan agradables; en cam-
bio las mvisibles suscitan nuestras dudas. Las cosas malas resultan mas
aparentes, pero ¢l bicn resulta invisible para lo que puede ser visto. Pues
el bien carece de torma y de figura. Esta es la razén por la que resulta
igual a si mismo, pero distinto a todo lo demis, pues lo incorpdreo no
puede ser visible para lo corpdreo. [10] Esta es la difcrencia entre lo se-
mejante y lo distinto, y la inferioridad de lo distinto con respecto a lo
semejante.»

«Ast pues, la monada, siendo como es el principio y la raiz de todas
las cosas, se halla en todas ellas como principio y raiz. Sin principio nada
existe, y el principio no procede de nada a excepeion de si mismo, pues-
to que se trata del principio de las demds cosas. De modo que la ména-
da, siendo como es el principio, contiene en clla todos los nimeros, pero
no es contenida por ninguno de ellos, del mismo modo que genera to-
dos los nimeros, pero no es generada por ninguno de ellos. [11] Pero todo
aquello que es generado resulta imperfecto y divisible, extensible y redu-
vible. Nada de esto afecta a lo que es perfecto. Y lo extensible deriva su
extension de la ménada, pero sucumbe a su propia debilidad, pues no es
capaz de contener a Ja mdnada.»

«De manera que ésta es la imagen de dios, Tat; la he descrito para ti
lo mejor que he sido capaz. Si tu visién de la misma es exacta y la comi-
prendes con los ojos del corazdn, cree, hijo mio, que hallaris la via que
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conduce hacia las cosas de lo alto; o, mas bien, serd la propia imagen la
que te mostrara el camino. Pues su visién tiene una propiedad especial:
se apodera de quienes ya han tenido la vision y los atrae hacia si, del mis-
mo modo que dicen que el imn atrae hacia si el hierro.»



v
Discurso de Hermes a Tat, su hijo:
Que dios es a la vez invisible y visible por completo

[1] También expondré para ti este discurso al completo, Tat, a fin de
que no te quedes sin iniciarte en los misterios de dios, que es mas gran-
de que cualquier nombre. Debes entender cémo algo que a la multitud
le parece invisible se volverd enteramente visible para ti. En efecto, si
<no> fuese invisible, no podria existir <siempre>. Todo lo visible ha si-
do engendrado, puesto que en cierto momento aparecié y se hizo visi-
ble. Pero lo invisible existe siempre y, puesto que existe siempre, no tie-
ne necesidad de hacerse visible. Del mismo modo, aunque permanezca
invisible porque existe siempre, hace que las demas cosas resulten visibles.
Aun cuando confiere la visibilidad, no se hace a si mismo visible; aunque
<engendra> no es engendrado; aunque presenta imigenes de todas las
cosas, <no se¢ hace> presente a la imaginacién. Pues existe imaginacion
tan s6lo de las cosas engendradas. Llegar a ser no es mds que imaginacion.
[2] Es evidente que el Gnico que no es engendrado resulta también ini-
maginable e invisible, pero, al presentar imigenes de todas las cosas, pue-
de ser visto a través de y en todas ellas; en particular, es visto por aque-
os por los que él desea ser visto.

De manera que td, Tat, hijo mio, debes rezar en primer lugar al se-
flor, el padre, el Gnico, que no es el uno sino aquel de quien procede el
uno; pidele la gracia de poder comprender a un dios tan grande, de per-
mitir que siquiera un rayo suyo ilumine tu pensamiento. En efecto, tan
sélo el pensamiento puede ver lo invisible, puesto que también éste es in-
visible, y si ti eres capaz, Tat, se aparecera a los ojos de tu mente. Pues el
seflor, que es generoso, se muestra a través del cosmos entero. ;Puedes
acaso ver tu inteligencia y sostenerla en tus manos? ;Puedes acaso tener
una visién de la imagen de dios? Silo que se halla en ti resulta invisible
incluso para ti mismo, ;cdémo va a revelarte dios su propio ser a través de
los ojos?
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[3] Si deseas ver a dios, piensa en el sol, piensa en el curso de la luna,
piensa en el orden de las estrellas. ;Quién mantiene todo este orden?
(Pues todo orden, en efecto, se halla limitado en ndmero y en espacio.)
El sol, dios supremo entre los que se hallan en el cielo, al cual todos los
dioses celestes ceden el paso cono rey y sefior, este sol tan inmenso, ma-
yor que la tierra y el mar, permite que las estrellas que le son inferiores
en tamafio giren en torno suyo. ;Por quién siente reverencia, hijo mio?
¢A quién teme? ;Acaso no siguen cada una de estas estrellas en el cielo el
mismo curso o uno similar? ;Quién determina la direccidn y el curso de
cada una de ellas?

(4] :Quién es el duenio de ese instrumento, la osa, que gira en torno
a si misma y arrastra el cosmos entero consigo? ;Quién establecié los li-
mites del mar? ;Quién colocd la tierra en su lugar? Existe alguien, Tat,
que es el creador y sefior de todo ello. Ni el espacio, ni el ndimero, n1 la
medida hubiesen podido mantenerse si alguien no los hubiese hecho. To-
do cuanto guarda un orden <ha sido hecho; tan sélo> aquello que care-
ce de espacio y de medida puede ser increado. Pero también esto dltimo
cuenta con un scfor, hijo mio. Tncluso si lo que carece de orden resulta
deficiente {—esto es, deficiente cn ¢l sentido de que no mantience el ca-
racter del orden—}, sigue estando sujeto a un sefior que todavia no ha im-
puesto orden sobre ello.

[5] Ojala te creciesen alas y pudieses elevarte en el aire, y asi, suspen-
dido entre la tierra y el cielo, pudicses ver la tierra sdlida, la extension
fluida del muar, los torrentes de los rios, la ibertad del aire, la agudeza del
fuego, el curso de las estrellas, y el cielo que se mueve ripidamente sobre
su ¢je en torno a los mismos puntos. jSin duda ésta es la vision mas feliz,
hijo mio, la visién de todas estas maravillas en un solo instante, poder ver
lo inmovil en movimiento y lo invisible hecho visible a través de las co-
sas que produce! Este es el orden del cosmos, y éste es el cosmos del or-
den.

[6] Si deseas contemplar también la visidn a través de las cosas morta-
les que habitan en la tierra y en las profundidades, piensa, hijo mio, en
cé6mo es producido el ser humano en el seno materno, examina con cui-
dado la perfeccion de esa obra, y aprende a conocer a quien produce es-
ta hermosa y divina imagen de la humanidad. ;Quién ha trazado la linea
de los ojos? ;Quién ha agujereado los oidos y la nariz? ;Quién ha abier-
to la boca? ;Quién ha tensado los nervios y los ha ligado entre si? ;Quién
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ha hecho canales para las venas? ;Quién ha solidificado los huesos?
¢Quién ha recubierto la carne de piel? ;Quién ha separado los dedos?
¢Quién ha ensanchado las plantas de los pies? ;Quién ha abierto los po-
ros? ;Quién ha estirado el bazo? ;Quién ha hecho el corazdn, con su for-
ma de pirimide? ;Quién ha colocado juntas las {costillas}? ;Quién ha
aplanado el higado? ;Quién ha formado las cavidades de los pulmones?
¢Quién ha hecho el estomago espacioso? ;Quién ha puesto de relieve las
partes més honrosas para que resulten bien visibles, al tiempo que ocul-
taba las partes vergonzosas?

[7] Date cuenta de la cantidad de técnicas aplicadas a una sola y @ni-
ca materia, cuantas obras de arte rcunidas en una sola figura, todas ellas
exquisitas, todas medidas con exactitud, y sin embargo todas diferentes.
¢Quién ha podido, pues, crearlas todas? ;Qué madre, o qué padre, de no
ser el dios invisible que todo 1o ha hecho por su propia voluntad? [8] Na-
die pretende que una estatua o una pintura pueda haber sido hecha a mie-
nos que exista un cscultor o un pintor. ;Es que esta obra hubiera podido
acaso ser producida sin un artesano? jQué enorme ceguera, qué enorme
impiedad, qué enorme ignorancial Tat, hijo mio, jamas separes las obras
producidas de su hacedor... Mcjor dicho, ¢l es atn mis grande {que ¢l
nombre de dios que se suele utiizar}, tl es Ia grandeza del padre de to-
das las cosas. Pues en verdad ¢ ¢s ¢l Gnico cuya tarea consiste en ser padre.

[9] Y si me obligas a decirte algo todavia mids osado, su esencia con-
siste en hallarse prenado de todas las cosas y darlas a luz. Dado que resul-
ta imposible que nada sea producido sin un creador, también resulta im-
posible para este creador [no] existir siempre, a Do ser que esté siempre
produciendo todas las cosas en el cielo, en el aire, en la tierra, en las pro-
fundidades, en cada parte del cosmos, en cada parte del universo, en lo
que es v en lo que no es. Pues no existe nada en el cosmos entero que
no sea é. El mismo es a la vez las cosas que son y las que no son. Las que
son, las ha hecho aparecer, las que no son, las contiene en $i mismo. [10]
Este es el dios mayor que cualquier nombre; éste es el dios invisible y vi-
sible por completo. Este dios, evidente a los ojos, puede ser visto en la
mente, pues es incorpéreo y multiforme; o, mejor dicho, omnifornie.
No hay nada que €l no sea, pues él es todo cuanto existe, y ésta es la ra-
zon por la que tiene todos los nombres, porque todas las cosas son de un
solo padre, y ésta es la razdén por la que no tiene ninglin nombre, porque
¢l es el padre de todas las cosas.
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¢Quién podria alabarte, en tu nombre o de acuerdo contigo? ;Y hacia
dénde habria de dirigir la mirada para alabarte, hacia arriba, hacia abajo,
dentro, fuera? No existe ningin camino, ningun lugar a tu alrededor, ni
ningn otro ser. Todo se halla en ti; todo procede de ti. TG lo das todo y
no recibes nada. Pues ti lo tienes todo, y no existe nada que no tengas.

[11] ;Cuidndo habré de cantarte un himno? No es posible distinguir
en ti tiempo ni estacion alguna. ;Y por qué habré de cantarte un himno?
¢Por lo que has hecho o por lo que no has hecho, por lo que has hecho
manifiesto o por lo que has dejado oculto? ;Y en razdén de qué habria de
cantarte un himno? ;Por ser algo que es parte de mi, o algo que tiene una
caracteristica propia, o algo que es totalmente aparte? Pues td eres todo
cuanto soy yo; eres todo cuanto hago; eres todo cuanto digo. Tt lo eres
todo, y no existe nada mis; lo que no es, ta lo eres. TG eres todo cuan-
to ha llegado a ser; t eres lo que no ha llegado a ser; ta eres la mente
que comprende, el padre que engendra su obra, el dios que actda, y cl
bien que produce todas las cosas.

[La materia compuesta de las mas finas particulas es el aire, pero cl ai-
re es alma, el alma es mente, y la mente es dios.]
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Vi
Que el bien tan s6lo existe en dios
y en ninguna otra parte

[1] El bien, Asclepio, no se halla en ninguna parte a excepcién de en
dios, o dicho de otro modo, el propio dios es siempre el bien.

Si esto es asi, el bien tiene que ser la substancia de todo movimiento
y generacidn (pues nada esta falto de ellos), pero esta substancia tiene una
energia en torno suyo que permanece en reposo, que no tiene ni caren-
cia ni exceso, que es perfectamente completa, fuente de provisidn, pre-
sente cn el principio de todas las cosas. Cuando afirmo que aquello que
provee de todo es bueno, quiero decir también que es total y eternamente
bueno.

Sin embargo, este bien no pertenece | | a nadie mas que a dios. Dios
no carece de nada, de modo que el deseo de posesion no puede en mo-
do alguno volverle malvado. No puede perder nada de cuanto existe, de
modo que la pérdida pueda causarle pesar (pues el pesar forma parte del
mal). Nada es mis fuerte que dios, de modo que pueda convertirse en su
adversario {ni tampoco tiene un igual que pueda agraviarle); <nada es
mis bello,> como para que pueda suscitar su deseo; nada puede desobe-
decerle, de modo que suscite en él la ira; y nada es mas sabio, de modo
que pueda despertar celos en él.

[2] Puesto que ninguna de estas caracteristicas pertenece a la substan-
cia, ;qué queda si no es simplemente el bien? Del mismo modo que nin-
guna de esas otras caracteristicas se dan en una substancia semejante, asi
tampoco el bien podri hallarse en ninguna otra substancia. Todas las de-
mas caracteristicas se dan en todas las cosas, en las pequeifias, en las gran-
des, en las cosas tomadas de una en una, y en el propio ser vivo, que es
mas grande que todas ellas y el mis poderoso. Puesto que la generacion
misma esta sujeta a la pasion, los seres engendrados se hallan llenos de pa-
siones; y donde se halla presente la pasiéon no es posible hallar el bien; v,
del mismo modo, alli donde se halla el bien no hay ni una sola pasién
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—como no existe la noche cuando es de dia, ni tampoco el dia cuando es
de noche—. Asi pues, el bien no puede existir en lo engendrado; existe
tan sélo en lo inengendrado. Del mismo modo que a la materia le ha si-
do conferida participacién en todas las cosas, también le ha sido conferi-
da participacion en el bien. Es en este sentido que el cosmos es bueno,
en cuanto que €l también hace todas las cosas; <de modo que> es bue-
no con respecto a la produccidén que Lleva a cabo. Sin embargo, en lo que
respecta a todo lo demds, no es bueno; se halla sujeto a la pasion y al mo-
vimiento, se trata de un hacedor de cosas sujetas a la pasion.

[3] En lo que se refiere a la humanidad, se establece el término «bien»
en comparacion a «mal». Aqui abajo, el mal que no resulta excesivo es el
bien, del mismo modo que el bien es Ia menor acumulacién de mal aqui
abajo. El bien no puede ser purificado por completo de mal aqui abajo,
pues aqui el bien se vuelve malo y, una vez se ha vuelto malo, ya no si-
gue siendo el bien. Y puesto que no puede seguir siéndolo, se convierte
en mal. El bien se halla tan s6lo en dios, o ¢l propio dios ¢s ¢l bien. Por
lo tanto, Asclepio, entre los hombres lo tinico que existe del bien es Ia
palabra —y nunca cl hecho—. Es imposible que exista aqui. El cuerpo ma-
terial, ahogado por todas partes por el mal, por ¢l sufritniento, por ¢l do-
lot, por la concupiscencia, por la colera, por la desilusion y las opiniones
insensatas, no tiene cabida para cl bien. Y esto es lo peor de todo, Ascle-
pio: aqui abajo estin convencidos de que cada una de las cosas que aca-
bo de mencionar es el bien supremo, cuando en realidad se trata de un
mal insuperable. La glotoneria <tes la> que proporciona todos los ma-
les... El extravio es la ausencia de bien aqui abajo.

[4] En lo que a mi respecta, doy gracias a dios por lo que ha puesto
en mi mente, aunque sea saber que es imposible que el bien exista en el
cosmos. Pues el cosmos constituye la plenitud del mal, del mismo modo
que dios la plenitud del bien, o el bien de dios... Si, en efecto, hay cosas
extraordinariamente bellas proximas a la esencia de dios, éstas quizd pa-
rezcan todavia mas limpias y puras en la medida en que forman parte de
él. Me atreveria a decir, Asclepio, que la esencia de dios (si es verdad que
tiene una esencia) es la belleza, pero que no es posible detectar la belleza
y el bien en ninguna de las cosas del cosmos. Todas las cosas sujetas a la
visidn de los ojos son como fantasmas y sombras, pero las que no lo es-
tin, en especial la <esencia> de la belleza y el bien... Del mismo modo
que el ojo no puede ver a dios, tampoco puede ver la belleza y el bien,
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pues estas cosas son parte integral tan s6lo de dios, caracteristicas de dios,
particularidades suyas, inseparables, dignas del mayor amor; o bien dios
las ama, o bien ellas aman a dios.

[5] Si eres capaz de concebir a dios, podris concebir la belleza y el
bien, lo extraordinariamente brillante, cuya brillantez es superada por
dios. Pues esta belleza es insuperable y este bien inimitable, como lo es el
propio dios. De la manera que concibas a dios, debes concebir también
la belleza y el bien. Puesto que no se hallan separados de dios, nada guar-
dan en comiin con otros | | seres vivos. Si vas en busca de dios, vas tam-
bién en busca de la belleza. Pues no existe mis que una via que conduce
desde aqui hacia la belleza —la piedad en combinacién con el conoci-
miento—. [6] Por lo tanto, aquellos que permanccen sumidos en la igno-
rancia y no recorren la via de la piedad se atreven a afirmar que el hom-
bre es bello y bueno, pero el ser humano no puede ver, ni sofiar siquicra
lo que pueda ser el bien. El hombre se ve afectado por todo tipo de mal,
y cree que el mal es el bien; por esta razdn, se sirve del mal de una ma-
nera insaciable y teme verse privado de €L, y lucha con todas sus fuerzas
no ya solamente para poseerlo, sino incluso para aumentarlo. Tales son,
Asclepio, la belleza y ¢l bien para los seres humanos, cosas de las no po-
demos huir, ni a las que podamos odiar. Y lo méas arduo de todo es que
las necesitumos y no podemos vivir sin ellas.
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VII
Que el mayor mal entre los hombres
es la ignorancia en lo que respecta a dios

[1] ¢Hacia donde os dirigis?, hombres embriagados. ;Os habéis bebi-
do la doctrina de la ignorancia sin diluir, y ya la estiis vomitando porque
no podéis soportarla? jDeteneos y recuperad la sobriedad! Mirad a lo al-
to con los ojos del corazdén —si no todos, al menos aquellos que sean ca-
paces— El mal de la ignorancia inunda toda la tierra y acaba por co-
rromper al alma aprisionada en el cuerpo, impidiéndole atracar en el
puerto de la salvacion. [2] No os dejéis arrastrar por esta enorme co-
rriente, aprovechald el reflujo, los que podais, y atracad en el puerto de la
salvacidén. Buscad entonces un guia que os coja de la mano y os conduz-
ca hasta las antepuertas del conocimiento. Alli brilla la luz, limpia de to-
da obscuridad. Alli nadie estd embriagado. Todo el mundo estd sobrio y
observa con el corazén a aquel que desea ser visto, que no se deja oir ni
describir, que no puede ser visto con los ojos sino con la mente y el co-
razdén. Pero primero debéis arrancaros la tdnica que llevais pucsta, el ves-
tido de la ignorancia, el fundamento del mal, la cadena de la corrupcion,
la celda tenebrosa, la muerte viviente, el cadaver sensible, la tumba que
llevéis de un lado a otro, el ladrdn que habita en vosotros, el que odia a
través de lo que ama y siente envidia a través de lo que odia.

[3] Esta es la odiosa tinica que llevas puesta. Te estrangula y te arras-
tra hacia abajo consigo para que no odies su maldad, para que no mires
hacia lo alto y veas la hermosa visioén de la verdad y el bien que reside
alli, para que no descubras la trampa que ha tramado contra ti cuando
volvid insensibles los 6rganos del sentido y los dejé irreconocibles, de mo-
do que no parecen lo que son; los obstruyé con una gran cantidad de ma-
teria y los llend de un placer abominable, con el fin de que no tengas oi-
dos para lo que es preciso oir ni ojos para lo que es preciso ver.
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VIIX
Que ninguna de las cosas que existen
perece, y que se equivoca quien afirma que
los cambios son destrucciones y muertes

[1] «Ahora, hijo mio, debemos hablar acerca del alma y del cuerpo y
explicar en qué modo el alma es inmortal y de donde procede la energia
que compone y disuelve ¢l cuerpo. De hecho, la muerte nada tiene que
ver con esto. Muerte es una nocién que surge a partir del término “in-
mortal”: o bien se trata de un uso carente de sentido, o bien, a través de
la pérdida de Ia primera silaba, “inmortal” se torna en “mortal”. La muer-
te tiene que ver con la destruccidn, pero ninguna de Jas cosas del cosmos
es destruida. En cfecto, st ¢l cosinos es un segundo dios y un ser vivo in-
mortal, resulta imposible que ninguna parte de este ser vivo inmortal
muera. Todas las cosas del cosmos son partes del cosmos, y en especial el
hombre, el ser vivo dotado de razén.»

[2] «En realidad, dios es el primero de todos los seres, eterno, inen-
gendrado, hacedor de todas las cosas. El segundo es aquel que ha sido he-
cho a su imagen, que es sostenido, criado ¢ inmortalizado por €l y que,
como procede del padre eterno, es sempiterno puesto que es inmortal.
De hecho, ser sempiterno no es lo mismo que ser eterno. Dios no fue
engendrado por la voluntad de otro, y si lo fue, fue por su propia volun-
tad. <No obstante,> nunca fue engendrado; él se engendra siempre. {Es-
te es el ser eterno a través del cual el universo es eterno}, el padre que es
eterno porque existe a través de si mismo. Pero el cosmos llegd a ser
{sempiterno} e inmortal por obra del padre {eterno}. [3] Y el padre {to-
mo la materia que deseaba}, la apartd y le dio a toda ella forma de cuer-
po v, tras darle volumen, le confirié forma esférica. La materia a la que
confirié esta caracteristica esférica es inmortal, y su materialidad es eter-
na. Ademis, el padre implantd en la estera las cualidades de las formas, y
las encerré como en una cueva. Deseaba ornar todo cuanto viene tras él
con todas las cualidades, rodear el cuerpo entero de inmortalidad de mo-
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do que incluso la materia, que tiende a separarse de la composicion de
este cuerpo, no pudiese disolverse en el desorden que le es propio. Cuan-
do la materia no se hallaba en un cuerpo, hijo mio, carecia de orden.
Aqui abajo, en especial, la materia tiene {el desorden confinado a las otras
cosas inferiores que poseen cualidades,} la propiedad de aumentar y dis-
minuir a la que los hombres denominan muerte. [4] Pero este desorden
se produce entre los seres que viven en la tierra; los cuerpos de los seres
celestes poseen un Gnico orden que les ha sido asignado por el padre des-
de el principio. Y este orden se mantiene indisoluble gracias al retorno de
cada uno de ellos. El retorno de los cuerpos terrenales, por el contrario,
supone {la disoluciéon} de su composicidn, y esta disolucién hace que re-
gresen como cuerpos no disueltos, es decir, inmortales. De este modo se
produce una pérdida de conciencia, pero no la destruccién de los cuer-
Pos.»

[5] «De acuerdo con la voluntad del padre, y al contrario que otros se-
res vivos sobre la tierra, el hombre, el tercer ser vivo, se convirtid en la
imagen del cosmos, puesto que posee la mente y se halla unido por una
relacién no sélo de simpatia con el segundo dios, sino también intelec-
tual con el primer dios. Pues la percepcion que tiene del segundo es a
de un cuerpo, pero al primero lo entiende a través del pensamiento co-
Mo una mente sin cuerpo, como ocurre con cl bien.

«Entonces, ;este ser vivo no perece?»

«Guarda silencio, hijo mio, y entiende lo que es dios, lo que es el cos-
mos, lo que es un ser vivo inmortal, lo que es un ser vivo sujeto a diso-
fucién, y entiende que el cosmos fue hecho por dios y se halla en dios,
pero que el hombre fue hecho por el cosmos y se halla en el cosmos; en-
tiende que dios comienza, contiene y mantiene unidas todas las cosas.»
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IX
Acerca del intelecto y la sensacidn:
[Que la belleza y el bien tan sdlo existen
en dios y en ninguna otra parte]

[1] «Ayer, Asclepio, pronuncié el discurso perfecto, y ahora creo que
necesita ser ampliado con un discurso acerca de la sensacién. En apa-
riencia, existe una diferencia entre la sensacidn y el intelecto: mientras la
primera es material, el segundo es esencial. Sin embargo, en mi opinién
ambos parecen hallarse en combinacién, no separados —en los hombres,
quicro decir, pues en ¢l resto de los seres vivos la sensacidn se combina
con el cardcter natural, mientras que en los hombres <también> el inte-
lecto se combina con ella.» (La mente se diferencia del intelecto tanto co-
mo pueda diferir dios de la divinidad. La divinidad es producida por obra
de dios, ¢l intelecto por obra de la mente. El intelecto es hermano del
discurso razonado, o quizis ambos sean instrumentos el uno del otro. Sin
intelecto no es posible producir un discurso razonado, del mismo modo
que tampoco se puede manifestar el intelecto sin discurso.)

[2] «Tanto la sensacién como el intelecto fluyen conjuntamente en el
hombre, como si estuviesen entremezclados. Pues sin sensacién resulta
imposible el conocimiento intelectual, del mismo modo que sin intelec-
to resulta imposible {tener sensaciones}.»

«Acaso el intelecto no puede ser concebido sin sensaciones, como
cuando uno tiene visiones imaginarias al sofiar?»

«{Yo creo que ambas facultades han sido eliminadas en la visién del
suefio, si bien, cuando uno estd despierto, <intelecto> y sensacidon <se ha-
llan siempre combinados>.} De cualquier modo, <la sensaciéon> esta re-
partida entre el cuerpo y el alma, y cuando estas dos partes de la sensaciéon
se acuerdan entre si, entonces hay enunciacién del intelecto, engendrado
por la mente.»

[3] La mente concibe todos los conceptos: tanto los buenos, cuando
la mente recibe sus semillas de dios. como los de tipo opuesto, cuando las
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semillas proceden de alghin ser demodnico. {A menos que sea iluminada
por dios,} ninguna parte del cosmos carece de un demon que se deslice
en la mente para sembrar la semilla de su propia energia; v lo que ha si-
do sembrado en la mente produce adulterios, asesinatos, ataques al pro-
pio padre, actos sacrilegos e impios, suicidios por ahorcamiento o por
arrojarse a un precipicio, y otras cosas por el estilo, obra de los démones.»

[4] «Son pocas las semillas que proceden de dios, pero son poderosas,
bellas y buenas: la virtud, la temperancia y la piedad. La piedad es el co-
nocimiento de dios, y aquel que ha llegado al conocimiento de dios,
henchido de todo tipo de cosas buenas, tiene pensamientos divinos, no
como los que tiene la multitud. Por este motivo los que tienen ese co-
nocimiento no son del agrado de la multitud, y tampoco a ellos la mul-

- titud les agrada. Parece que estén locos, son objeto de burla, son odiados
y vilipendiados, y puede darse incluso el caso de que los maten. Pues, co-
mo ya he dicho, el mal debe habitar aqui abajo, puesto que éste es ¢l Tu-
gar que le es propio. Es la tierra, y no el cosmos comnto pretenden algu-
nos de manera blasfema, el lugar que le es propio. No obstante, la persona
temerosa de dios sabra resistir todo esto, puesto que ha tomado concien-
c1a del conocimiento. En efecto, para una persona ast todas las cosas son
buenas, incluso las cosas que son malas para los demds. Si por azar le tien-
den trampas, lo refiere todo al conocimiento, y ¢l solo convierte los ma-
les en bienes.»

[5} «Vuelvo de nuevo al discurso acerca de la sensacién. Es humano
que la sensacidén se halle unida intimamente al intelecto pero, como he
sefialado antes, no todos los hombres gozan de intelecto. Pues hay perso-
nas que son materiales y otras que son esenciales. El hombre de tipo ma-
terial, que convive con el mal, obtiene la semilla de su intelecto, tal y co-
mo te decia, de los démones, pero dios concede la salvacidon a aquellos
que en su esencia conviven con el bien. Dios, hacedor de todas las cosas,
hace todas las cosas a su imagen, pero esas cosas que en principio son
buenas varian de acuerdo con el uso que hacen de su energia. El movi-
miento del cosmos, al producir frotacion, da lugar a generaciones de di--
ferentes tipos: a algunas las mancha con el mal, a otras las purifica con el
bien. Pues el cosmos posee su sensacion e intelecto propios, Asclepio,
que no son iguales que los de los humanos, ni tampoco diferentes, sino
mucho mis poderosos y simples.»

[6] «La sensacién e intelecto Gnicos en el cosmos son hacer todas las
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cosas y deshacerlas de nuevo en é] mismo, como instrumento de la vo-
luntad de dios. En realidad, dios cred el instrumento para que, tras tomar
bajo su proteccion las semillas que ha recibido de dios, crease todas las co-
sas en si mismo de manera eficaz. Al disolver todas las cosas, el cosmos las
renueva, y cuando las cosas han sido disueltas de esta manera, el cosmos
(como un buen sembrador de vida) les ofrece la renovacién a través del
mismo proceso de cambio que mueve el cosmos. <Nada> hay que no
sea producto de la fertilidad cosmica. Al moverse, hace que todas las co-
sas vivan, y €l es, al mismo tiempo, el lugar v el hacedor de la vida. [7)
Todos los cuerpos proceden de la materia, pero de maneras diversas: al-
gunos proceden de la tierra, otros del agua, algunos del aire y otros del
fuego. Todos ellos son cuerpos compuestos, algunos lo son de un modo
mas complejo y otros de un modo mas simple. Los gue son compuestos
de un modo mis complejo son los cuerpos mis pesados; los que 1o son de
un modo mds simple resultan mas ligeros. El movimiento ripido del cos-
mos da origen a la diversidad de las diferentes generaciones. Asi pues,
cuando el cosmos respira con mayor rapider ofrece cualidades a los cuer-
pos, cuya plemtud es nna soly, la de la vids (8] De modo que dios es el
padre del cosimos, pero el cosmos es el padre de las cosas que hay en el
cosmos; ¢l cosmos es hijo de dios, y las cosas que hay en el cosmos han
sido producidas por el cosmos. Y con razdn se le denomina “cosmos” u
“orden”, pues ¢l ¢s quien ordena todas las cosas de acuerdo con la diver-
sidad de la generacion, la continuidad de la vida, la infatigable constancia
de su actividad, la velocidad de la necesidad, Ia sociabilidad de los ele-
mentos y e} orden de las cosas que se producen. Es necesario y conve-
niente, por tanto, que sea llamado cosmos u “orden”.»

«Ast pues, la sensacién y el intelecto penetran en todos los seres vi-
vientes desde fuera, como insuflados por la atmosfera; pero el cosmos los
recibid de una vez por todas al tiempo que fue creado y, una vez recibi-
dos, los mantiene por obra de dios. [9] Dios mismo no carece de sensa-
¢ién e inteleeto, como algunos, que blasfeman por un exceso de piedad,
creen. Pues todas las cosas que existen se hallan en dios, Asclepio. Han
sido producidas por obra de dios, y penden de lo alto: unas acttian a tra-
vés de los cuerpos, otras se mueven a través de la substancia psiquica, o
bien vivificadas a través del aliento, o recibiendo lo que esta muetto, co-
nio es razonable. O mejor dicho, a fin de que la verdad se muestre, he de
decir que dios no contiene en si mismo esas cosas; €l mismo es todas las
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cosas, de modo que no las adquiere desde fuera, como un afadido ex-
terno, sino que las deja salir desde dentro de si mismo. Y en esto consis-
ten la sensacién y el intelecto de dios, que lo mueve todo siempre. Y
nunca legard el momento en que ninguna de estas cosas sea abandonada.
Cuando hablo de las cosas que existen, estoy hablando de dios. Pues dios
contiene en si mismo las cosas que existen; ninguna de ellas se halla fue-
ra de él; y él no se halla fuera de ninguna.»

[10] «Si de veras reflexionas, Asclepio. estas cosas te _pareceran ciertas,
pero si careces de retlexion te pareceran increibles. Pues tener inteligen-
cia es tener fe, y no tener fe es no tener nteligencia. El discurso razena-
do <no> llega a alcanzar la verdad, pero la mente-es-poderosa y, cuando
ha sido guiada hasta un cierto punto por la razdn, posee los medios para
Hegar <hasta> la verdad. Y una vez la mente hubo tomado todo esto en
consideracién y descubierto que todo estaba de acuerdo con lo que el
discurso habia explicado, empezd a creer, y en esta bella creencia halld
reposo. Para aquellos que por la voluntad de dios han comprendido, es-
tas palabras que acabo de pronunciar resultan creibles; pero para aguellos
que no las ban comprendido resultan increibles. Esto ¢s todo cuanto te-
nia que decir acerca de la sensacién y el intelecton»
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X
[Discurso] de Hermes Trismegisto: La llave

[1] «El discurso de ayer te lo dediqué a ti, Asclepio. Justo es que el de
hoy se lo dedique a Tat, puesto que se trata de un resumen de los Dis-
cursos generales que pronuncié ante éLy»

«Asi pues, Tat, dios padre y el bien tienen la misma naturaleza o, me-
jor dicho, la misma actividad. Pues el término “naturaleza” se aplica al
{crecimiento} y al desarrollo, que se da en las cosas que cambian y se
mueven... nientras que “actividad” <abarca> también <lo que es> in-
movil, es decir, lo divino, {en lo que él mismo deses incluir al ser hu-
mano. En otro lugar} hemos hablado acerca de las actividades divinas, y
también de las humanas; ahora debemos entenderlas en el mismo senti-
do que en esas otras ocasiones.»

[2] «La actividad de dios ¢s su voluntad, y su esencia es la voluntad de
que todas las cosas cxistan. Pues dios padre y el bien no son otra cosa que
el ser de todas las cosas, y en el caso de aquellas cosas que ya no existen,
por lo menos la substancia misma de su existencia. Esto es dios, esto es el
padre, csto ¢s ¢l bien, al que nada mas se afiade. Pues el cosmos, <como>
también el sol, es asimismo el padre de las cosas que existen por partici-
pacién; pero en lo que respecta a las cosas vivientes, ya no es, en la mis-
ma medida que dios, causa del bien, ni tampoco de la vida. E incluso si
es su causa, se halla completamente constrefiido por la buena voluntad,
sin la cual nada puede ser o devenir. [3] El padre, en tanto que recibe el
deseo del bien a través del sol, causa la generacién y la nutricién de sus
hijos, pues el bien es el principio del hacer. Pero el bien no puede darse
en otra cosa que no sea en si mismo, puesto que no recibe nada sino que
quiere que todas las cosas existan. Yo no dirfa “que produce”, Tat, pues
durante buena parte del tiempo, el que produce sufre carencia, tanto en
calidad como en cantidad, porque en algunos momentos produce y en
otros no; ora produce este tipo y esta cantidad, ora lo contrario. Pero dios
padre es el bien, en el sentido de que <desea> que todas las cosas exis-
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tan. [4] Asi son las cosas, pues, para aquel capaz de ver. Pues dios también
desea que esta visién se produzca, {y st se produce es también por él, so-
bre todo gracias a él,} y todo lo demis se produce a causa de ello... Pues
el hecho de ser reconocido constituye una de las caracteristicas del bien.
<Esto> es el bien, Tat.»

«Nos has llenado con una visién, padre, que es buena y muv hermo-
sa: el ojo de m1 mente estd casi {cegado} por esa vision.»

«8i, pero la visién del bien no es como un rayo de sol que, por su ca-
racter igneo, deslumbra los ojos y los obliga a cerrarse. Por el contrario,
ilumina hasta el punto en que alguien apto para recibir la influencia del
esplendor intelectual sea capaz de recibirlo. Resulta mds agudo que el ra-
yo de sol, pero no causa ningtn dafio, y estd lleno de toda inmortalidad.
{5] Los que son capaces de beber mds profundamente en esta vision con
frecuencia se quedan dormidos, y salen de su cuerpo hacia una vision atn
mas hermosa, como les ocurrié a Cronos y Urano, nuestros antepasados.»

«jOjala pudiésemos verla también nosotros, padre!»

«OJala pudlesemos hgo mio. Pcro ahora todavia nos hallamos dema-

s

abrir los ojos de nuestra mente y observar L1 1)Q1Lza incor rul_)ublc \ nm—
barcable de este bien. En el momento en que no tengas nada que decir

sobre él, lo veras, pues el conocimiento del bien es silencio divino y la

supresion de todos los sentidos! [6] Quien lo haya entendido no _pucde

entender nada mds, ni quien lo haya visto puedé vér nada mas, ni oir na-

da mis, ni s | siquiiera puede hiover su cterps. S¢ guedaquieto; olvidado de

los sentidos y de los. movmnentos corporales. Tras iluminar por comple-

to su-mente, esta belleza 111ﬂama su alma entera y a tuves del cuerpo la

arrastra hacia lo alto, y asi transfarma a la 5;1‘;8;’1& en esencm “Pues cuans
do el alma ha observado <la> belleza del bien, hijo mio, o puede ser

deificada mientras permanezca en un cuerpo humano.»

[7] «;Qué quieres decir con “deificada”?, padre.»

«Los cambios que afectan a toda alma separada, hijo mio.»

«Qué quieres decir con “separada”?»

«;Acaso no escuchaste en los Discursos generales que todas las almas que
dan vueltas en el cosmos, como si estuviesen distribuidas en partes, proce-
den de la Gnica alma del todo? De modo que son muchos los cambios que
experimentan estas almas: algunas hacia una suerte mejor, hacia lo contra-

rio otras. Las que reptan se convierten en animales acuaticos, las aculticas
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en animales de secano, las de secano pasan a ser aves aladas, las aves se trans-
forman en seres humanos; y los seres humanos, al tornarse démones, ad-
quieren el principio de la inmortalidad y entran de este modo en el coro de
los dioses, que en realidad son dos, los errantes y los fijos. {8] Y ésta es la
gloria mas perfecta del alma. Pero, si un alma que ha entrado en un ser hu-
mano persiste en su maldad, no prueba siquiera la inmortalidad, ni obtiene
su parte del bien, sino que ha de retroceder y recorrer de nuevo el camino
hasta la serpiente y ésta es Ia condena que aguarda a un alma mahgna »

tlene conocmnento nmguno de las cosas ni de su propm naturaleza ni
del bien, es sacudida por las pasiones Lorporalcs y la pobre desdichada se
convierte, desconociéndose a si misma, en esclava de cuerpos perversos'y
MOoNStruosos, armstmndo su cuerpo como un fardo, no dominando, sino

dommada por &l Este es ol mal dd ahna [9] La virtud del alma, por el

contrario, estriba en CI (()nounncnto pues quien tiene conocimiento es
bueno y piadoso, y casi divino.»

«Y esta persona quién es?, padre.

«Aquel que habla poco y tampoco escucha mucho. Aquel que pierde
su tiempo hablando y escuchando a otros hablar, hijo mio, no hace sino
luchar con sombras. Pues acerca de dios padre y del bien, ni se puede ha-
blar ni sc puede escuchar. Aun asi, todos los seres que existen tienen sen-
tidos, ya que no pueden existir sin ellos; el conocimiento, empero, difie-
re enormemente de la sensacién. Pues la sensacion depende del objeto
que se nos impone, mientras que el conocimiento es el fin Gltimo de la
ciencia, y la ciencia es un don de dios. [10] Pues toda ciencia es incor-
porea y se sirve de la propia mente como instrumento, del mismo modo
que la mente se sirve del cuerpo. Ambos penetran en el cuerpo, pues, lo
mental y lo material. Pues es preciso que todo resulte de la oposicién y
la contrariedad: es imposible que sea de otro modo.»

«Y entonces, jquién es este dios material?»

«El cosmos, que es bello, pero no es bueno. Pues es de caricter mate-
rial y es ficil que resulte afectado. Es el primero entre las cosas que sien-
ten, pero tan sélo el segundo entre las que son vy, ademas, incompleto en
si mismo. Una vez ha llegado a ser, existe para siempre, pero existe en el
devenir y llega a ser para siempre como devenir de las cualidades y las
cantidades; pues se halla sujeto al movimiento, y todo movimiento de la
materia no es sino devenir.»
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[11] «La inmovilidad de la mente da comienzo al movimiento de la
materia de la siguiente manera: puesto que el cosmos es una esfera, es de-
cir, una cabeza, y puesto que nada material hay por encima de la cabeza
(del mismo modo que nada mental existe bajo los pies, donde todo es
materia), y puesto que la mente es una cabeza que es movida de manera
esférica, es decir de la manera propia de la cabeza, las cosas que se hallan
unidas a Ja membrana de esta cabeza (<en la que> se encuentra el alma)
son por naturaleza inmortales, como si, dado que el cuerpo ha sido he-
cho en el alma, por tanto, estas cosas tuviesen mis alma que cuerpo. Sin
embargo, las cosas que se hallan alejadas de la membrana, son mortales,
porque tienen mds cuerpo que alma; asi pues, en la composicién de to-
do ser vivo, e igualmente en la del universo, interviene tanto lo material
como lo mental.»

[12] «Y si el cosmos es el primero, a continuacion, cl segundo ser vi-
vo es el ser humano, que es a su vez el primero de los seres mortales vy, al
igual que otros seres vivos, estd animado. Ademas de eso, el ser humano
no sdlo es no bueno, sino que, debido a su caricter mortal, es también
malo. El cosmos no es bueno, porque se mueve, pero como resulta que
es inmortal, tampoco es malo. Pero el ser humano, como se mueve y cs
mortal, es malo. [13] El alma humana es llevada de la siguiente manera:
la mente se halla en la razén; la razén en el alma; el alma en el espiritu;
y el espiritu, pasando por entre venas, arterias y sangre, pone en movi-
miento al ser viviente y, por decirlo de alguna manera, lo transporta.»

«Algunos creen, por lo tanto, que el alma es sangre, pero confunden
su naturaleza, y no se dan cuenta de que primero el espiritu ha de reco-
gerse en el alma para que, cuando la sangre se haya coagulado y las venas
y las arterias estén vaclas, el ser viviente perezca; ésta es la muerte deb
cuerpo.»

[14] «Todas las cosas penden de un principio, pero el principio pende
a su vez de aquel que es Gnico, y el principio se mueve de tal modo que
puede legar de nuevo a ser principio; tan sélo aquel que es tnico per-
manece estable y no se mueve. Existen, pues estos tres: dios el padre y el
bien; el cosmos; y el ser humano. El cosmos es contenido por dios, y el
hombre, a su vez, lo es por el cosmos. Y el cosmos se convierte en el hi-
jo de dios, y el hombre en el hijo del cosmos, en el nieto como si dijé-
SeI108.»

[15] «Pues dios no ignora al hombre; por el contrario, lo conoce a la
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perfeccidon y desea ser conocido por él. Para el hombre esto constituye la
Gnica salvacién, el conocimiento de dios. Constituye su ascension al Olim-
po. Es la Gnica manera de que el alma se vuelva buena, pues no perma-
nece buena <siempre> sino que se vuelve mala: esto ocurre por necesi-
dad.»

«Qué quieres decir?, Trismegisto.»

«Imagina el alma de un nifio, hijo mio, que todavia no ha asumido su
separacion de si misma; su cuerpo no ha alcanzado todavia su pleno de-
sarrollo {del cual disfruta de una pequefia parte todavia}. Qué hermosa
es de ver, desde cualquier punto de vista, no manchada todavia por las
pasiones del cuerpo, dependiendo estrechamente atn del alma del cos-
mos. Pero, cuando el cuerpo adquiere su pleno desarrollo y arrastra ha-
cia abajo el alma a la pesadez del cuerpo, el alma, separada de si misma,
genera ¢l olvido y ya no participa de lo hermoso y bueno. El olvido se
convierte en mal.»

[16] «Lo mismo ocurre también a aquellos que abandonan el cuerpo.
Cuando el alma se alza hacia si misma, el espiritu se contrae hacia la san-
gre, ¢l alma hacia el espiritu; pero la mente, como es divina por natura-
leza, se puritica de sus envoltorios y adopta un cuerpo de fuego, gira por
doquier, y abandona ¢l alma al juicio y al veredicto que se merece.»

«Qué quieres decir?, padre. ;Coémo puede la mente separarse del al-
ma y el alma del espiritu, cuando decias que el alma es el envoltorio de
la mente y el espiritu el del alma?»

[17] «El oyente debe compartir una misma inteligencia con el hablan-
te, hijo mio, y un mismo espiritu también; su oido ha de ser mas rapido
que la palabra del hablante. En un cuerpo terrenal se produce la combi-
nacién de estos envoltorios, hijo mio, porque la niente no puede reposar
en si misma, sola y desnuda en un cuerpo terrenal. El cuerpo terrenal no
puede soportar una inmortalidad semejante, ni una dignidad tan gran-
de puede sufrir el contacto contaminante de un cuerpo sujeto a la pasién.
Por lo tanto, la mente ha tomado el alma como mortaja, y el alma, que
también es ella misma divina en cierto sentido, utiliza el espiritu como
una suerte de asistente. El espiritu gobierna al ser vivo.»

[18] «Entonces, cuando la mente se ha liberado del cuerpo terrenal,
de inmediato reviste su propia tinica, una tanica de fuego, en la que no
podia permanecer mientras se hallase en su cuerpo terrenal (porque la
tierra no puede soportar el fuego; toda ella se abrasa, incluso con una pe-
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quefia chispa; ésta es la razdn por la cual el agua ha brotado en torno a la
tierra protegiéndola como una barrera o un muro contra la llama abrasa-~
dora del fuego). La mente, que es el mis penetrante de todos los pensa-
mientos divinos, posee su propio fuego corporal, que es el mis pene-~
trante de todos los elementos. Y puesto que la mente es el artesano de
todos los seres, utiliza el fuego como un instrumento en sus obras. La
mente de todo es el artesano de todos los seres; Ia mente humana es el
artesano tan solo de las cosas que existen sobre la tierra. Desde el mio-
mento en que es despojada de su fuego, la mente de los humanos pierde
su poder para fabricar cosas divinas, dado que es humana en su morada.
[19] El alma humana, esto es, no cualquier alma, sino tan sélo la piado-
sa, es en cierto sentido deménica y divina. Un alma semejante deviene
mente por completo después de liberarse del cuerpo y de librar el com-
bate por la piedad (en conocer lo divino y no hacer dafio a nadie estriba
el combate por la piedad). El alma mpia, sin cmbargo, permanece en su
propia esencia castigindose a si misma, buscando un cuerpo terrenal pa-
ra entrar en él —un cuerpo humano, sin lugar a dudas. Porque ningin
otro cuerpo puede contener un alima humana. No le estd permiado a un
alma humana caer en ¢l cuerpo de un animal sin razdn. Esta cs la ley di-
vina, para proteger el alma humana contra semejante ofensa.»

[20] «Entonces, padre, ;cémo es castigada el alma humana?»

«Qué castigo puede ser mayor para un alma humana que la impie-
dad, hijo mio? ;Qué fuego abrasa tanto como la impiedad? ;Qué ficra
desgarra el cuerpo de una manera tan voraz como la impiedad desgarra
el alima misma? ;No ves qué torturas sufre ¢l alma impia gimiendo y chi-
llando: “Estoy en el fuego, nie abraso, no sé qué hacer ni qué decir, soy
devorada, pobre de mi, por los males que me poseen; no puedo ver ni
oir”. ;No son éstos los gritos de un alma castigada? ;También th crees,
hijo mio, lo que todos ellos piensan, que el alma que ha abandonado su
cuerpo se convierte en un animal? Se trata de un tremendo error. [21]
Porque el alma es castigada del siguiente modo: la mente, una vez con-
vertida en un demon, adquiere un cuerpo de fuego para servir a dios v,
tras entrar en el alma mas impia, la mente aflige a esta alma con el azote
de las malas obras; azotada asi, €l alma impia se consagra a los asesinatos
v a las ofensas y a las caluminias y a los diversos tipos de violencia con los
que la gente obra el mal. En cambio, cuando la mente penetra en un al-
ma piadosa, la conduce hasta la luz del conocimiento. Un alma semejan-
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te nunca se sacia de himnos y plegarias, siempre bendice a todo el numn-
do vy les hace el bien con todo tipo de palabras y acciones, a imagen de
su padre.»

[22] «Por lo tanto, hijo mio, aquel que da gracias a dios, debe rezar por
adquirir una mente buena. El alma puede entonces pasar a un cuerpo
superior, pero 1o a uno inferior. Existe una comunidad de las almas: las
almas de los dioses se hallan en comunién con las almas de los hombres,
las de los hombres con las almas de las cosas irracionales. Las superiores
se ocupan de las que son inferiores: los dioses de los hombres, los hom-
bres de los seres vivientes que carecen de razén, y dios se halla por enci-
ma de todos ellos y se ocupa de todos. Porque él es superior a todos ellos
y todos son inferiores a &l Asi pues, el cosmos se halla sometido a dios,
la humanidad al cosmos y los seres carentes de razén al hombre. Dios es-
td por encima de todas las cosas y las vigila. Las energlag son como rayos
de dios, las fuerzas naturales como rayos del cosmos, las artes y ¢l cono-
cimiento como rayos del hombre. Las energlas operan a través del cos-
mos y sobre ¢l hombre a través de los rayos naturales del cosmos, pero las
fuerzas naturales operan a través de los elementos, y el hombre opera a
través de las artes y ¢l conocimiento. [23] Tal es el régimen del universo,
un régimen que depende de la naturaleza del uno y se difunde a través
de una sola mente. Nada es mas divino que <la mente>, nada mis acti-
vo ni mas capaz de unir el hambre a los dioses y los dioses al hombre; la
mente es ¢l buen demon. Bendita sea el alma que estd toda ella llena de
mente, desdichada el alma vacia de esa mente.»

«Otra vez, padre, ;qué es lo que quieres decir?»

«Es que supones, hijo mio, que todas y cada una de las almas poseen
la buena mente? Pues nuestro discurso de ahora se refiere a esta mente,
no a la mente servil de la cual antes hablibamos, s que es arrastrada ha-
cia abajo por la justicia. [24] Porque sin la mente, el alina

...no puede decir nada
ni levar nada a cabo.

Con frecuencia la mente vuela lejos del alma y en ese momento el al-
ma no ve ni siente, sino que actiia como un animal privado de razbn: tan
grande es el poder de la mente. Pero la mente no puede soportar un al-
u1a torpe; antes bien, abandona un alma semejante, porque estd aferrada
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al cuerpo, retenida y ahogada por él. Un alma semejante, hijo mio, no
posee mente, de modo que uno no puede afirmar que algo semejante sea
humano. Porque lo humano es algo viviente, de naturaleza divina, no
comparable a los demas seres vivientes de la tierra, sino a los de lo alto
del cielo, a los que llamamos dioses. O mejor dicho —si es que nos atre-
vemos a proclamar la verdad— aquel que es realmente humano se halla in-
cluso por encima de los dioses o, por lo menos, uno y otro son comple-
tamente iguales en poder.»

[25] «Porque ninguno de los dioses celestiales desearia descender a la
tierra, dejando atris los limites del cielo; en cambio el hombre se alza has-
ta el cielo y le toma las medidas y conoce lo que hay en sus alturas y pro-
fundidades y comprende todo lo demas con exactitud y —lo mads sox-
prendente— consigue estar en las alturas sin dejar atras la tierra; tal es la
magnitud de su poder. Asi pues, debemos atrevernos a proclamar que el
hombre es un dios mortal sobre la tierra, mientras que dios es un hom-
bre inmortal en el cielo. Es a través de estos dos, pues ~el cosmos y el
hombre—, por lo que todas las cosas existen; pero todos han sido creados
por la accidon del uno.»
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X1
Mente a Hermes

[1] «Dado que los hombres han dicho mwuchas cosas distintas y con-
tradictorias acerca del universo y de dios, todavia no he logrado saber cuil
es la verdad. Aclaramela t, sefior, pues sdlo en ti puedo confiar para que
me la reveles.»

Retén mis palabras, pues, Hermes Trismegisto, y recuerda lo que di~
go. Yo no dudaré en expresar cuanto se halla en mi dnimo. [2] [ } Escu-
cha lo que acaece con dios y el universo, hijo mio.»

«Dios, cternidad, cosmos, tiempo, devenir.»

«Dios crea la eternidad; 1a eternidad crea el cosmos; el cosmos crea el
tiempo; el tempo crea el devenir. La esencia (por decirlo de alguna ma-
nera) de dios es [lo bueno, lo bello, Ia felicidad,] la sabiduria; la esencia de
la eternidad es la identidad; 1a del cosmos, el orden; la del tiempo, el cam-
bio; la del devenir, la vida y la muerte. Pero la energia de dios es la men-
te y el alma; la encrgia de la eternidad es la permanencia y la inmortali~
dad; 1a del cosmos, la recurrencia v la contrarrecurrencia; la del tiempo, el
aumento y la disminucidn; la del devenir, la cualidad <y la cantidad>. La
eternidad, por lo tanto, se halla en dios; el cosmos en la eternidad; el tiem-
po en ¢l cosmos; el devenir en el tiempo. Y mientras la eternidad perma-
nece inmovil en presencia de dios, el cosmos se mueve en la eternidad, el
tiempo pasa en el cosmos, pero el devenir sucede en el tiempo.»

[3] «La fuente Gltima de todas las cosas es dios; la eternidad constitu-~
ye la esencia de las cosas; el cosmos, su materia. La eternidad es el poder
de dios, y el cosmos es la obra de la eternidad, pero el cosmos jamas ha
llegado a existir, pues existe desde siempre, por obra de la eternidad. Por
esta razdn nada en el cosmios llegard a corroniperse jamdas (pues la eterni-
dad es incorruptible), ni perecerd tampoco, puesto que la eternidad con-
tiene el cosmos.»

«Pero, la sabiduria de dios, ;qué es exactamente?»

«Lo bueno, lo bello, la felicidad, y toda la excelencia y eternidad. La
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eternidad establece un orden, y asi introduce la inmortalidad y la perma-
nencia en la materia.»

[4] «El devenir de esta materia depende de la eternidad, del mismo
modo que la eternidad depende de dios. El devenir y el tiempo, que tie-
nen dos naturalezas distintas, existen tanto en el cielo como en la tierra:
en el cielo son inmutables e incorruptibles, pero en la tierra cambian y se
corrompen. Y dios es el alma de la eternidad; la eternidad es el alma del
cosmos; €l cielo es el alma de la tierra. Dios se halla en la mente, pero la
mente se halla en el alma, y el alma en la materia, y todos ellos existen a
través de la eternidad. Interiormente, un alma llena de mente y de dios
lena este cuerpo universal en el que todos los cuerpos existen, pero, ex-
teriormente, el alma envuelve el universo y lo trae a la vida. Exterior-
mente, el universo es este ser vivo, grande y perfecto, el cosmos; inte-
riormente, es todos los seres vivos. Arriba en el ciclo el alma se mantiene
en su identidad, pero aqui abajo, en la tierra, provoca los cambios del de-
venir.»

[5] «La cternidad mantiene todo ¢sto junto, ya sea a través de la nece-
stdad, o de la providencia, o de la naturaleza o de cualquier otra cosa que
uno pueda pensar ahora o en el futuro. Este universo ¢s dios que produ-
ce su energia, pero la energia de dios constituye un poder insuperable, no
comparable a nada humano ni divino. Por lo tanto, Hermes, no debes su-
poner que nada en lo alto, ni nada aqui abajo es como dios, puesto que
te alejarias de la verdad: nada es comparable a lo incomparable, o Gnico.
Tampoco creas que dios cede su poder a nadie mds. Aparte de &, sexis-
te alglin otro hacedor de vida, inmortalidad <y> cambio? ;Qué otra co-
sa podria hacer, <aparte de> crear? Dios no se halla inactivo, de lo con-
trario todo lo demis se hallaria inactivo, pues todas y cada una de las cosas
se hallan llenas de dios. No existe [a inactividad en ningan lugar del cos-
mos, ni en ninguna otra cosa. Inactividad es un término carente de sen-
tido, tanto si se aplica a aquel que crea como a aquel que es creado. [6]
Todo debe llegar a ser, siempre, y de acuerdo con la propensiéon de cada
lugar. El hacedor existe en todas las cosas, no se halla fijo en una en par-
ticular, ni obra en una concreta, sino que obra en todas. Dado que se tra-
ta de un poder actuante, su autonomia no depende de las cosas que lle-
gan a ser; las cosas que llegan a ser existen por obra suya.»

«Contempla a través de mi el cosmos que se abre ante tu vista y ob-
serva atentamente su belleza, un cuerpo incontaminado, al que nada su-
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pera en antigiiedad, siempre joven y en su plenitud, y siempre mas y mds
joven. [7] Y contempla los siete mundos dispuestos aqui abajo, en for-
macidén de acuerdo con un orden eterno, cada uno de ellos completan-
do la eternidad por curso distinto; observa que todo se halla lleno de luz,
si bien no hay fuego en parte alguna. La atraccidén y la combinacidén en-
tre contrarios y desemejantes se convierte en luz, que brilla a partir de la
energia del dios que es padre de todo bien, guia y gobernante de todo el
orden de los siete mundos. Por delante de ellos corre la luna, instrumen-
to de la naturaleza, que transforma la materia de aqui abajo; y en el cen-
tro del universo se halla la tierra, ama y nodriza de las criaturas terrena-
les, situada como sedimento de este bello cosmos. Mira la multitud —qué
grande es— de los seres vivos inmortales y mortales, y entre ambos, los
mortales y los inmortales, la luna que sigue su curso circular. [8] Todas las
cosas se hallan llenas de alma y todas ellas son movidas, alrededor del cie-
lo unas, vy en torno a la tierra las otras. Las que estin a la derecha no se
desplazan hacia la izquierda; las que estin a la izquierda no van hacia la
derecha; las que estin arriba no van hacia abajo, ni tampoco las de abajo
van hacia arriba. Y no necesitas que te diga, queridisimo Hermes, que
todas ellas han sido creadas. Pues se trata de cuerpos que tienen alma y
son movidos, pero cuerpo y alma no pueden converger en un solo ser sin
alguien que los haya unido. Es preciso, por lo tanto, que ese alguien exis-
ta, y ticne que ser Unico en todos los sentidos. [9] Dado que los movi-
mientos son muchos y diversos, y los cuerpos son desemejantes, pero a
todos cllos les ha sido impuesta una Gnica velocidad, es imposible que
existan dos 0 mds hacedores. Con mis de uno no se puede mantener un
Gnico orden. Entre muchos, se produce la envidia con respecto al mejor.
Me explico: si exstiese un segundo hacedor de seres vivos mortales y su-
jetos al cambio, también desearia producir seres inmortales, del mismo
modo que el hacedor de seres inmortales querria producir seres mortales.
T piensa, si hubiese dos, y dado que la materia es una sola y el alma una
sola, ssobre cual de los dos recaeria la tarea de la creacién? Y caso de que
recayese sobre ambos a la vez, ;a cudl de Jos dos corresponderia la parte
mayor? [10] Considéralo de esta manera: cada ser vivo, tanto mortal co-
mo inmortal, <dotado de razén> o carente de la misma, se compone de
materia y alma. Pues todos los seres vivos son animados. Los que no son
seres vivos, por otro lado, se componen de materia por ella sola; el alma,
que igualimente procede del hacedor, esla causa de la vida, de modo que
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mente procede del hacedor, es la causa de la vida, de modo que el hace-
dor de los seres inmortales es la causa de toda vida. Asi pues, ;cémo no
va a ser también el hacedor de los seres vivos mortales que difieren de los
{inmortales}? ;Como puede un ser inmortal que produce la inmortali-
dad no producir todo aquello que es propio de los seres vivos?»

[11] «Es evidente, pues, que existe alguien que crea estas cosas, y esta
claro también que es uno solo: pues el alma es una sola, la vida es una so-
la y la materia una sola también. Pero ;quién es ese alguien? ;Quién mas
puede ser, sino el dios tinico? ;A quién, si no es solamente a dios, le co-
rresponderia la tarea de producir seres vivos animados? De modo que dios
es sOlo uno. {{Qué risible!} Si estds de acuerdo en que el cosmos es siem-
pre uno, en que el sol es uno, la luna una y la divinidad una, ;quieres po-
nerle a dios un ntmero en la lista?»

[12] «Dios es el hacedor de todas las cosas. {En un dios maltiple radi-
ca el mayor absurdo.} ;Y por qué resulta tan extraordinario que dios sea
el hacedor de la vida, del alma, la inmortalidad y el cambio, cuando th
mismo eres capaz de tantas cosas? T ves, hablas y oyes; hueles, tocas, ca-
niinas, piensas y respiras. No se trata de que sea uno el que vea, otro el
que oiga y un tercero el que hable; ni que uno toque, otro huela, otro
camine, otro piense y otro diferente respire. Una sola persona hace todas
esas cosas. En otro orden de realidades, las cosas de lo alto no pueden su-
ceder sin dios. De la misma manera que tG dejatias de ser un ser vivo si
te abandonases a la inactividad y dejases de hacer las cosas que son pro-
pias de ti, si dios estuviese inactivo, dejaria de ser dios —~aunque no sea li-
cito decir esto.»

[13] «Si ha quedado demostrado que <tii no> puedes existir sin <ha-
cer> algo, jcudnto mas cierto a proposito de dios! Pues si dios dejase de
hacer algo, seria impertecto —aunque no-sea licito decir esto—. Pero si dios
es perfecto y no estd inactivo, entonces es que hace todas las cosas.»

«Concédeme sélo un momento, Hermes, y comprenderds ripida-
mente que la obra de dios es una cosa sola: hacer que todo llegue a ser
—lo que llega a ser en este momento, aquellas cosas que alguna vez Hega-
ron a ser, y aquellas que alguna vez han de llegar a ser—. Esto es la vida,
amigo queridisimo. Esto es lo bello; esto es lo bueno; esto es dios. [14] Si
quieres comprenderlo a partir de la experiencia, piensa en lo que ocurre
cuando td quieres engendrar; aunque no es como la obra de dios. Dios
no obtiene placer al llevar a cabo su obra, ni tampoco tiene ayudante.
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Como opera solo, se halla eternamente en su obra, puesto que él es lo
que hace. Y si se apartasen de dios, todas las cosas perecerian; moririan
necesariamente, puesto que ya no habria vida. Pero si todas estin vivas y
la vida es una sola, entonces también dios es uno solo. Dicho de otro mo-
do, si todas las cosas estan vivas, tanto las del cielo como las de la tierra,
y si la vida es una sola para todas ellas, ésta existe por obra de dios y es
dios. Todas las cosas llegan a ser por obra de dios, pues, y la vida es la
unidén de la mente y el alma. [15] Por lo tanto, la eternidad no es sino
una imagen de dios; el cosinos es una imagen de la eternidad; y el sol
es una imagen del cosmos. El hombre es una imagen del sol.»

«La muerte no es la destrucciéon de las cosas que han sido combina-
das, sino la disolucién de su unién. Se dice que el cambio es la muerte
porque el cuerpo se disuelve y la vida se disipa en lo invisible. {Escicha-
me con devocioén,} Hermes queridisimo, cuando afirmo que el cosmos
y las cosas que dicen que se disuelven de esta manera cambian porque una
parte del cosmos deviene invisible cada dia, <pero> no se disuelven en
modo alguno. Tales son las pasiones del cosmos: rotaciones y ocultacio-
nes. La rotacion es {un regreso} y la ocultaciéon, una renovacidén. [16] El
cosmos es omniforme; carece de formas impresas en él, pero él mismo las
cambia en si mismo. Puesto que ¢l cosmos ha sido hecho como omni-
forme, ;quién puede haberlo creado? No digamos que es informe, antes
bien, si también &l es omniforme, serd como el cosmos. Pero gy si tuvie-
se una sola forma? En ese caso seria inferior al cosmos. ;Qué diremos que
es, entonces, para no dejar nuestro discurso sumido en la incertidumbre?
Pues no puede haber incertidumbre en nuestra concepcion de dios. Por
lo tanto, si tiene alguna estructura en &, se trata de una (nica estructura,
incorpdrea, que no se muestra a la vista. Y revela todas las figuras a tra-
vés de los cuerpos.»

[17} «Que no te sorprenda la nocidon de una estructura incorporea,
pues ocurre como con la estructura de una palabra. El relieve de las ci-
mas de las montaflas parece que destaque en las pinturas, pero en realidad
son totalmente lisas y planas. Piensa en lo que te estoy diciendo, de un
modo mas osado pero no menos cierto. Del mismo modo que el hom-
bre no puede vivir al margen de la vida, dios tampoco puede existir sin
hacer el bien. Pues, en dios, este mover todas las cosas y conferirles la vi-
da es lo que supone vida y movimiento.»

[18] «Algunas de las cosas que he dicho merecen una especial aten-
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cién. Piensa por ejemplo en lo que te digo ahora. Todas las cosas se ha-
lan en dios, pero no como si estuviesen yacentes en algiin lugar (pues el
cuerpo es también un lugar, y el cuerpo es inmévil, y lo que yace en al-
gln lugar no tiene movimiento); en la imaginacién incorpérea las cosas
se hallan depositados de otra manera. Piensa en aquel que contiene todos
los seres, que nada puede limitar lo incorpéreo, que nada es mas ripido
ni mis poderoso. De todas las cosas, lo incorpdreo es lo Gnico que care-
ce de limites, lo mas rapido y lo mas poderoso.»

[19] «Piensa en lo siguiente por ti mismo: ordena a tu alma viajar has-
ta la India, y estard alli mas rapida que tu orden. Ordénale que cruce el
océano y de nuevo estard alli mas ripida que tu orden, no como si hu-
biese pasado de un lugar al otro, sino como si estuviese alli simplemente.
Ordénale incluso que vuele hasta el cielo y no tendrd necesidad de alas.
Nada podri detenerla, ni el fuego del sol, ni el éter, ni la rotacion ni los
cuerpos de las otras estrellas. Tras pasar a través de todos, volard hasta el
cuerpo mds remoto. Y si quisieses atravesar el propio universo y contem-
plar las cosas que hay fuera (si es que, en verdad, hay algo fuera del cos-
mos), puedes hacerlo.»

[20] «jMira cuanto poder tienes, qué rapidez! Y s1 tG pucdes hacer esas
cosas, sacaso no puede dios hacerlas? De modo que debes pensar en dios
de esta manera, que lo tiene todo —el cosmos, a i mismo, <el> univer-
so— en si mismo, como si fuesen pensamientos. Asi pues, a eNos que n-
tentes equipararte a dios, no podras comprender a dios; pues lo semejan-
te s6lo resulta comprensible para lo semejante. Consigue crecer. ti mismo
hasta alcanzar una inmensidad inconmensurable, supera a todos los cuer-
pos, deja atrds todo tiempo, conviértete en cternidad y comprenderds a
dios. Piensa que nada es imposible para ti, considérate a ti mismo inmor-
tal y capaz de comprenderlo todo, todo arte, toda ciencia, el caricter de
cada ser vivo. Llega mas alto que cualquier altura, mas abajo que cual-
quier abismo. Redne en ti mismo todas las sensaciones de lo que ha sido
creado, del fuego y del agua, de lo seco y de lo himedo; imagina que es-
tas en todas partes al mismo tiempo, en la tierra, en el mar, en el cielo;
que aun no has nacido, que estds en el litero, que eres joven, viejo, que
estds muerto, que te hallas mis alld de la mwerte. Y cuando hayas com-
prendido todas estas cosas de una sola vez —tiempos, lugares, substancias,
cualidades, cantidades—, entonces podris comprender a dios.»

[21] «Pero, si encierras a tu alma en el cuerpo vy la envileces y dices
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“No.comprendo nada, nada puedo hacer; me da miedo el mar, no pue-
do subir hasta el cielo; no sé lo que fui, no sé lo que seré”, entonces, ;qué
tienes ti que ver con dios? Mientras seas malvado y un amante del cuer-
po no podras comprender ninguna de las cosas que son bellas y buenas.
Hallarse sumido en la ignorancia de lo divino constituye el vicio extre-
mo, pero ser capaz de saber, de tener voluntad y de mantener la esperan-
za es el camino {correcto y} mis ficil para llegar hasta el bien. Mientras
sigas cse camino, el bien te saldrd al encuentro por todas partes y se de-
jara ver en todas partes, donde y cuando menos lo esperes: cuando estés
despierto, cuando estés dormido, cuando estés navegando o caminando,
de noche o de dia, mientras estés hablando o cuando estés callado, pues
nada hay que él no sea.»

[22] «Y me preguntas s1 dios es invisible? No hables de este modo.
;Quién es mas visible que dios? Esta es fa razén por Ia que cred todas las
cosas: para que a través de ellas 03 pucdas mirarlo. En esto consiste la bon-
dad de dios, en esto consiste su excelencia: en que resulta visible a través
de todas las cosas. Nada es 1nvisible, 01 siquiera entre los seres incorpo-
reos. La mente se vuelve visible en el acto del pensar, dios en el acto de
crear.»

«Hasta aqui legan mis revelaciones, Trismegisto. Piensa en todo lo de-
mas de la misma nunera —por tu cuenta—, y no quedaras defraudado.»
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XII
Discurso de Hermes Trismegisto:
Sobre la mente compartida, a Tat

{1} «La mente, Tat, procede de la propia esencia de dios —si es que, de
verdad, dios tiene esencia alguna— y dios es el Gnico que sabe exacta-
mente en qué puede consistir esta esencia. La mente, pues, no ha sido
amputada de la esencialidad de dios; se expande, por asi decir, como la
luz del sol. En el hombre esta mente ¢s dios; entre los hombres, por lo
tanto, algunos son dioses y su humanidad se halla cercana a la divinidad.
Pues el buen demon ha dicho que los dioses son <hombres> inmortales
y los hombres, dioses mortales. En los animales carentes de razén, sin em-
bargo, existe el impulso natural.»

[2] «Alli donde hay alima, hay también mente, del mismo modo que
hay alma alli donde hay vida. Pero el alma, en los animales carentes de ra-
zOn, es vida desprovista de mente. La mente es la benefactora de las al-
mas humanas; obra en ellas el bien. En las cosas carentes de razon, la
mente colabora con el instinto natural de cada una de ellas, pero se opo-
ne a este impulso en las almas humanas. Cada alma, en el momento en
que entra en el cuerpo, es pervertida por el dolor y el placer. En un cuer-
po compuesto el dolor y el placer hierven como los jugos; una vez se su-
merge en ellos, el alma se ahoga.»

[3] «La mente muestra su propio esplendor a las almas que gobierna,
y se opone a sus predilecciones. Del mismo modo que un buen médico
causa dolor al cuerpo asaltado por la enfermedad cauterizandolo o cor-
tandolo, la mente causa dolor al alma cuando la aparta del placer, que es
el origen ultimo de todas las enfermedades del alma. Una de las grandes
enfermedades del alma es la negacién de dios, y a continuacién viene la
opinién vana; de ellas derivan todos los males y ning(in bien. Por lo tan-
to, la mente que se opone a esta enfermedad asegura el bien para el al-
ma, del mismo modo que el médico la salud para el cuerpo. [4] Pero
aquellas almas humanas que no tienen una-mente que las guie sufren lo
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mismo que las almas de los animales carentes de razén. Cuando la men-
te entra en connivencia con ellas y da libre curso a los deseos, la violen-
cia de los apetitos conduce a estas almas hacia los deseos que Hevan hacia
lo irracional y, al igual que animales sin razén, no cesan jamas de aban-
donarse a su célera ni a sus deseos irracionales, y jamas se hartan de ma-
les. Pues la colera y el deseo son males irracionales que exceden todo li-
mite. Dios ha impuesto la ley sobre esas almas como castigo y reproche.»

(5] «En ese caso, padre, el discurso sobre el destino que pronunciaste
antes podria parecer contradictorio. Si algunas personas estin absoluta-
mente predestinadas a cometer adulterio o sacrilegio, o a perpetrar algin
mal, ;como podria una persona asi ser castigada [ | cuando resulta que ha
actuado forzada por el destino?»

«Todo estd fijado por el destino, hijo mio, y al margen de ¢l nada exis-
te entre las entidades corporales: ni el bien ni el mal acaecen por azar.
También aquel que ha hecho algo bueno estd destinado a sufrir sus con-
secuencias, y por esta razdn actdia: a fin de verse afectado por aquello que
le afecta en razdn de lo que ha hecho. [6] Pero ahora no es el momento
de hacer un discurso sobre ¢l mal o sobre ¢l destino; ya hemos hablado
de ello en otras ocasiones. Ahora nuestro discurso es acerca de ln mente,
acerca de lo que la mente puede hacer y las diferencias que admite. La
mente es una cosa en los hombres, otra muy diferente en los animales ca-
rentes de razdn. Ademis, en los otros seres vivos la mente no es benéfi-
ca. Como extingue la cdlera y el deseo, actia de manera diferente en ca-
da uno, y debemos entender que algunos son hombres dotados de razén
y que otros carecen de ella. Pero todos los seres humanos se hallan suje-
tos al destino, asi como al nacimiento y al cambio, que constituyen el
principio y el fin del destino. {7] Y lo que estd predestinado afecta a to-
dos los hombres. Ahora bien, aquellos que estin dotados de razén, que
se hallan (como ya hemos dicho) bajo el gobierno de la mente, no se ven
afectados del mismo modo que los demas. Como han sido liberados del
mal, no sufren a causa de ser malvados.»

«Otra vez, padre, ;qué es lo que quieres decir? ;Acaso el addltero no
es malvado? ;El asesino no es malvado? ;Y los demis?»

«Una persona dotada de razén no sufre a causa de haber cometido
adulterio, hijo mio, sino como si lo hubiese hecho, ni porque haya cometi-
do un asesinato, hijo mio, sino como si lo hubiese hecho. No es posible
escapar a la cualidad del cambio del mismo modo que tampoco es posi-

164



ble escapar a la del nacimiento, aunque si resulta posible para aquel que
esté dotado de mente escapar al vicio. [8] Asi pues, siempre he escucha-
do al buen demon decir... (hubiese resultado mds til para la humanidad
que lo hubiese recogido por escrito; pues él es el tnico, hijo mio, que al
ser el primer dios nacido y haberlo contemplado todo, ha pronunciado
discursos divinos de verdad), en cualquier caso, una vez le oi decir que
todas las cosas son una sola, en especial <los> cuerpos inteligibles; que vi-
vimos en el poder, en la energia y en la eternidad; y tamibién que la men-
te de la eternidad es buena y que su alma es asimismo buena. Puesto que
esto es asi, no hay nada dimensional entre los seres inteligibles, y por lo
tanto, dado que la mente lo gobicrna todo y es el alma de dios, la men-
te puede hacer lo que desee. [9] Piensa en ello, y aplica este discurso a la
pregunta que me planteaste antes, me refiero a aquella acerca del destino
[<y> la mente]. Pues si pones cuidado en evitar el discurso capeioso, hi-
jo mio, hallards que la mente, el alma de dios, prevalece realmente sobre
todo, sobre el destine, la ley y todo lo demds. Y nada resulta imposible
para la mente, ni siquicra situar un alma humana por encima del destino,
ni tunpoco, s1 es que ¢l alma es negligente, suele suceder, situarla por de-
bajo del destino. Estas son las cosas excelentes que el buen demon dijo
acerca de estos temas.»

«Estas palabras son divinas, padre, verdaderas y Gtiles. [10] Pero aclara-
me otra cosa. Has dicho que la mente actGa a la manera de un impulso
natural en los animales que carecen de razén, en connivencia con sus ins-
tintos. Pero, segln creo, los instintos de los animales irracionales son pa-
siones. Si la mente colabora con los instintos, y los instintos son pasiones
¢acaso la mente es tanbién una pasién, puesto que mantiene trato con las
pasiones

«Bien dicho, hijo mio, una excelente pregunta a la que es justo que
responda: {11] Todas las cosas incorpéreas que se hallan dentro de un
cuerpo se ven afectadas por las pasiones, hijo mio, y ellas mismas son lla-
madas con razén “pasiones”. Todo motor es incorpdreo, pero <no> to-
do lo movido es un cuerpo; pues las cosas incorporeas son movidas tani-
bién por la mente. Sin embargo, el movimiento es pasién, y por esta
razon ambos se ven afectados, el motor y lo que es movido, el uno por-
que gobierna y el otro porque es gobernado. Si hay apartamiento del
cucrpo, también hay apartamiento de la pasién. Pero quiza seria mejor
decir, hijo mio, que nada estd libre de la pasion, y que todo se ve afecta-
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do por ella. Pero existe una diferencia entre la pasion y las cosas que se
ven afectadas por la pasion. La una es activa y las otras son pasivas. Los
cuerpos, no obstante, actdan incluso por si mismos; tanto si son movidos
como si son inmdviles, en ambos casos hay pasiéon. Las cosas incorpdreas
son siempre objeto de accidn, éste es el motivo por el cual hay pasion en
ambos casos. Pero no te dejes confundir por estas terminologias. Accidén
y pasién son idénticas, pero no causa ningan dafio servirse del término
de mejor auspicio.n

[12] «Has planteado tu discurso de la manera mis clara, padre.»

«Ten en cuenta también, hijo mio, que dios le ha conferido dos cosas
al hombre —pero no a ningin otro animal mortal—, la mente y el discur-
so razonado, que valen tanto como la inmortalidad. [El hombre posee
también la palabra proferida.] Si una persona utiliza estos dones como es
debido, nada la distinguird de los inmortales; es mds, cuando haya aban-
donado el cuerpo, estos dones la conduciran hasta ¢l coro de los dioses y
de los bienaventurados.»

[13] «;Acaso los demis animales no utilizan la palabra?, padre.»

«No, hijo, utilizan tan sélo la voz, y la palabra difiere por completo
de la voz. La palabra es coman para todos los hombres, pero cada espe-
cie de ser vivo tiene su propia voz.»

«Pero también entre los hombres, padre, ;acaso no es diferente la pa-
labra seglin cada pueblo?»

«Es diferente, hijo mio, pero el hombre es uno solo; por lo tanto, la
palabra es tarubién una, y una vez traducida resulta que es lo mismo en
Egipto o en Persia que en Grecia. Hijo mio, me da la impresion de que
eres totalmente ignorante acerca de la grandeza y la excelencia de la pa-
labra. Fl dios bendito, el buen demon, ha dicho que el alma se halla en
el cuerpo, que la mente se halla en el alma, que el discurso razonado se
halla en la mente y que dios es su padre comun. [14] El discurso razona-
do, pues, es la imagen y la mente de dios, del mismo modo que el cuer-
po es la imagen de la idea y la idea es la imagen del alma. Por lo tanto, la
materia mas sutil es el aire, el aire mas sutil es el alma, el alma mas sutil
es la mente y la mente mis sutil es dios. Y dios todo lo abarca y todo lo
penetra, mientras que la mente abarca el alma, el alma abarca el aire y el
atre abarca la materia.»

«La necesidad, la providencia y la naturaleza son instrumentos del cos-
mos y del orden de la materia. Cada uno de los seres inteligibles consti-
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tuye una esencia, y su esencia es la identidad; en cambio, cada uno de los
cuerpos del universo es multiple. Puesto que la identidad de los cuer-
pos compuestos estriba en el hecho de provocar continuamente sus cam-
bios reciprocos, de este modo preservan la incorruptbilidad de su iden-
tidad. [15] Ademis, cada uno de los cuerpos compuestos posee un
namero que le es propio. Pues sin niunero no pueden producirse ni la
asociacién, ni la composicién ni la disoluciéon. Las hénadas crean el nd-
mero, lo aumentan y lo recuperan para si mismas cuando ha sido disuel-
to; y, sin embargo, la materia sigue siendo una. Este cosmos entero —es-
te gran dios, imagen de un dios ain mas grande, que mantiene su unidon
con dios y colabora en que la voluntad y el oxden del padre sean mante-
nidos— constituye una plenitud de vida, y nada hay en el cosmos, a tra~
vés del entero retorno de la eternidad que procede del padre, que no es-
té vivo, ni en su totalidad ni en cada una de sus partes. Pues nunca ha
habido una cosa muerta en el cosmos, ui la hay ahora, ni la habri jamis.
El padre ha querido que estuviese vivo mientras mantuviese su cohesion,
y para ello era necesario que ¢l cosmos fuese un dios. [16] Pues, ;cémo
puede haber cosas muertas en dios, hijo mio, en la imagen del todo, en
la plenitud de la vida? La mwuerte es corrupeidn, y la corrupcion, des-
truccion. ;Como podra cualquier parte de lo incorruptible corromper-
se, 0 una parte de dios ser destruida?»

«Y las cosas que viven en el cosmos, padre, aunque formen parte de
él, sno mueren?»

«Calla, hijo mio; la terminologia del devenir te induce al error. No
mueren, hijo mio; dado que se trata de cuerpos compuestos, simple-
mente sc¢ disuelven. La disolucidn no es la muerte, sino la disolucién de
una mezcla. Son disueltos, pero no para ser destruidos, sino para ser re-
novados. Y scudl es Ja energia de la vida? ;Acaso no es el movimiento?
:Qué puede haber inmévil en el cosmos? Nada, hijo mio.»

[17] «Y a ti la tierra no te parece inmovil?, padre.»

«No, hijo; es la tnica cosa que se halla llena de movimiento y a la vez
permanece estacionaria. ;No resultaria absurdo que la nodriza de todo, la
que todo lo engendra y todo lo da a luz, fuese inmévil? Pues sin movi-
miento es imposible que el que engendra pueda engendrar nada. Resul-
ta del todo absurdo que me preguntes si la cuarta parte permanece iner-
te; que un cuerpo permanezca inmévil no puede significar otra cosa que
inercia. [18] Por lo tanto, hijo mio, has de saber que, por todas partes en
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el cosmos, todas las cosas estin en movimiento, ya sea para disminuir, ya
para aumentar. Lo que se mueve estd también vivo, pero no todo cuanto
estd vivo no necesita mantenerse inmutable. Tomado como un todo, hi-
jo mio, el cosmos permanece libre de cambio, pero sus partes se hallan
todas sujetas al cambio. Nada, sin embargo, es corruptible o destruido
—términos que angustian a los seres humanos—. La vida no es el naci-
miento, sino la conciencia, y el cambio es olvido, no muerte. Y puesto
que esto es asi, todos los elementos —materia, vida, espiritu, abma, men-
te— de los que se compone cada uno de los seres vivos son inmortales.»

[19] «Asi pues, gracias a la mente, cada uno de los seres vivos es in-
mortal; pero quien mas el hombre, que es capaz de recibir a dios y de en-
trar en comunién con él. Es el Gnico ser vivo con el que dios se comu-
nica, de noche a través de los sueflos y de dia por medio de presagios; y
por medio de todos ellos le predice el futuro: por medio de las aves, de
las entrafas de las victimas, de la inspiracién, de la encina; de manera que
también el hombre profesa conocer el pasado, el presente y ¢l futuro. [20]
Y date cuenta, hijo mio, de que cada uno de los seres vivos frecuenta una
parte del cosmos tan sélo: los seres acudticos el agua, los terrenales la tie-
rra, las aves el aire. Pero el hombre se sirve de todos: tierra, agua, aire,
fuego. Incluso contempla el cielo, y llega a alcanzarlo por medio de la
sensacidon. Y dios, que es energia y poder, todo lo abarca y todo lo pe-
netra: comprender a dios no es en absoluto dificil, hijo mio.»

[21] «Si también deseas contemplar a dios, observa el orden del cos-
mos vy la cuidadosa disposicidon de este orden; observa la necesidad de los
fenémenos celestes y la providencia en las cosas que ya se han producido
y en las que se producen; observa la materia, henchida de vida, y a un
dios tan grande que se mueve junto con todos los seres buenos y her-
mosos: dioses, démones y humanos.»

«Pero todo eso son energias, padre.»

«Si son totalmente energias, hijo mio, ;por quién son puestas en acto?
;Por <alguien> que <no sea> dios? ;O es que acaso ignoras que, del
mismo modo que las partes del cosmos son el cielo, el agua, la tierra y el
aire, los miembros <de dios> son la vida, la inmortalidad, el {destino},
la necesidad, la providencia, la naturaleza, el alma y la mente, y que a la
permanencia de todo ello es a lo que denominamos bien? Y nada de lo
presente ni de lo pasado existe donde dios no esté.»

[22] «Entonces, sse halla también en la materia?, padre.»
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«S1 la materia se hallase aparte de dios, hijo mio, ;qué tipo de lugar le
asignarias? Si no es puesta en acto, ;qué otra cosa crees que podria ser,
aparte de una masa confusa? Pero, si es puesta en accidn, ;quién lo hace?
Hemos dicho que las energias son partes de dios. En ese caso, ;quién
confiere la vida a todos los seres vivos? ;Quién hace inmortales a los se-
res inmortales? Las cosas sujetas a cambio, ;por quién son cambiadas?
Tanto si respondes materia, cuerpo o esencia, has de saber que también
éstos son energias de dios y que Ja materialidad es la energia de la mate-
ria, la corporeidad la energia de los cuerpos y la esencialidad la energia
de la esencia. Y esto es dios, todo ello.»

[23] «Pero en el todo no hay nada que él no sea. De manera que ni la
magnitud, ni el lugar, ni la cualidad, ni la forma, ni el tiempo pueden ad-
judicarse a dios. Pues dios es todo. Y todo lo penetra y todo lo abarca.
Prostérnate ante este discurso, hijo mio, y rindele culto. No hay mas que
un solo culto para dios, y consiste en no ser malvado.»

169






XIII
De Hermes Trismegisto a su hijo Tat:
Discurso secreto en la montafa acerca de la
regeneracion y la promesa de guardar silencio

(1] «En los Discutsos generales hablaste de manera criptica y por medio
de enigmas acerca de la divinidad, padre; proclamando que nadie puede
ser salvado antes de renacer de nuevo, no me ofreciste ninguna revela-
cién. Pero cuando hablaste conmigo mientras bajibamos de la montana,
me converti en tu suplicante y te pedi que me ensefiases el discurso acer-
ca de la regeneracidn, puesto que, de todos los discursos, es el Gnico que
desconozco. Y me dijiste que me lo transmitirias cuando “estuviese a
punto de convertirme en un extrafio para el cosmos”. Yo me he prepa-
rado, y he fortalecido mi voluntad contra la ilusién del cosmos. Proctira-
me, pues, lo que necesito y transmiteme —en voz alta o bien en secreto—
el <discurso acerca> de la regeneracién que dijiste que me ensefarias.
Pues no sé de qué matriz nacié la humanidad, oh Trismegisto, ni de qué
tipo de semilla.»

[2] «Hio mio, <la matriz> es la sabiduria de comprender en silencio,
y la semilla es el bien verdadero.»

«Quién siembra la semilla?, padre. Pues estoy totalmente confuso.»

«La voluntad de dios, hijo mio.»

«Y de ddnde procede ¢l engendrado?, padre. Pues no comparte mi
esencia | |.»

«El engendrado serd de un tipo distinto, un dios y un hijo del dios, el
todo en ¢l todo, compuesto enteramente por las potencias.»

«Me hablas con enigmas, padre; no me hablas como un padre a su hi-
joo

«Este linaje no puede ser ensefiado, hijo mio, pero dios te lo recuerda
cuando lo desea.»

[3] «Padre, lo que me dices es imposible y forzado, y por eso mismo
voy a responderte de la manera justa: he nacido como un hijo extraio al
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linaje de su padre. No sientas celos de mi, padre; soy tu hijo legitimo. Ex-
plicame con claridad la manera de renacer.»

«;Qué puedo decirte?, hijo mio. No tengo nada que decir a excep-
cidén de esto: al ver { } en mi interior una vision increada producida por
la misericordia de dios, sali de mi mismo para entrar en un cuerpo in-
mortal, y ahora ya no soy lo que era antes: he nacido en la mente. Esto
no puede ser ensefiado, ni puede verse a través de este elemento creado
de materia del que nos servimos aqui abajo. Por lo tanto, ya no me im-
porta ni siquiera la forma original de mi propia constitucién. ¥a no ten-
go color, tacto, ni dimensién; me resultan extrafios. Ahora me ves con
tus ojos, hijo mio, pero viéndome a través de la mirada corporal <no>
comprendes lo que <soy>; no puedo ser visto con tales ojos, hijo mio.»

[4] «Me estis volviendo loco, padre, me has trastornado el corazén.
Ahora ya no me veo ni a mi mismo.»

«Hijo mio, ojald hubieses salido de ti mismo, como aquellos que, dur-
miendo, sueflan, pero th sin dormir.»

«Respdndeme a esto: ;quién es el progenitor de la regeneracion?»

«Fl hijo de dios, hombre primero, por voluntad de dios.»

[5] «Desde lnego, padre, ahora me has dejado sin palabras, vacio de jo
que habia antes en mi corazén. Pero veo que tu tamafio y tu aspecto ex-
terno siguen siendo los mismos.»

«En esto te equivocas, pues mi forma mortal cambia cada dia, es alte-
rada con el tiempo para crecer o disminuir —~de modo que induce a en-
gano.»

[6] «;Y cudl es la verdad?, Trismegisto.»

«Lo que no estd mancillado, hijo mio, lo ilimitado, lo incoloro, lo in-
forme, lo indiferente, lo que parece desnudo, lo autoaprehensible, el bien
inmueable, lo incorpdreo.»

«Ahora si que me he vuelto loco de verdad, padre. Aunque pensaba
que ti me habias vuelto sabio, resulta que ha sido sellada la conciencia de
mi propio intelecto.»

«Asi es, hijo mio: lo que se eleva hacia lo alto como el fuego, cae co-
mo la tierra, es hiimedo como el agua y se difunde como el aire <se ha-
la sujeto a la sensacidén; por otro lado> si algo no es duro, ni hiimedo, ni
asible, ni volatil ;cémo ibas a poder comprenderlo a través de tus senti-
dos? Es algo aprehensible tan sélo a través de su poder y energia, que re-
quiere a alguien capaz de comprender el nacimiento en dios.»
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[7] «Y yo no soy capaz?, padre.»

«O9ala no sea asi, hijo mio. Tira de ello hacta ti, y vendra. Deséalo y
ocurrird. Deja inactivos los sentidos del cuerpo, y el nacimiento de la di-
vinidad comenzard. Purificate de los tormentos irracionales de la mate-
ria.»

«;Acaso tengo verdugos dentro de mi mismo?, padre.»

<Y no pocos, hijo mio; son muchos y terribles.»

«No los conozco, padre.»

«Este desconocimiento, hijo mio, es el primer tormento; el segundo
es la tristeza; el tercero la incontinencia; el cuarto la lujuria; el quinto la
injusticia; el sexto la avaricia; el séptimo la mentira; el octavo la envidia;
el noveno el fraude; ¢l décinmio la cdlera; el undécimo la precipitacion; el
duodécimo Ia malicia. Estos suman doce en total, pero detras de ellos se
esconden otros muchos, hijo mio, que utilizan la prisién del cuerpo pa-
ra atormentar a Ja persona interior con los sufrimientos de los sentidos.
Estos tormentos también se alejan (st bien no todos a la vez) de aquel a
quien dios ha mostrado misericordia, y en esto precisamente consisten el
modo y el sentido de la regeneracion. [8] A partir de ahora, hijo mio,
mantén silencio y no digas nada; si lo haces asi, no pondris obstaculo al-
guno a ka nusericordia que nos lega de dios. Asi pues, alégrate, hijo mio;
las potencias de dios te purifican de nuevo por medio de la articulacion
de la palabra.»

«Hasta nosotros ha llegado el conocimiento de dios, y cuando llega,
hijo mio, la ignorancia es expulsada. A nosotros ha llegado el conoci-
miento de la alegria, y cuando llega, el dolor sale fuera al encuentro de
aquellos que le dan acogida. [9] La potencia que yo convoco después de
la alegria es la continencia. {Oh potencia tan dulce! Recibidmosla también
con la mayor alegria, hijo mio; tan pronto como Hega, jde qué manera
expulsa la incontinencia! Y ahora, en el cuarto lugar, yo convoco la per-
severancia, la potencia que se opone a la lujuria. El nivel que viene a con-
tinuacidn, hijo mio, es la sede de la justicia. Observa cdémo ha expulsado
la injusticia, sin necesidad de juicio. Cuando Ja injusticia desaparece, hi-
jo mio, nos volvemos justos. La sexta potencia que yo convoco para no-
sotros es aquella que se opone a la avaricia: la generosidad. Y cuando la
avaricia desaparece, convoco a otra, la verdad, que hace huir al engaflo.
Y he aqui que llega la verdad. Observa hasta qué punto el bien se ha rea-
lizado, hijo mio, cuando llega la verdad. Porque la envidia se ha alejado
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de nosotros; el bien, conjuntamente con la vida y la luz, ha seguido los
pasos de la verdad y ya ningn tormento nos atacard desde las tinieblas.
Vencidos, han huido lejos con un revoloteo de sus alas.»

{10] «Hijo mio, has llegado a conocer el modo de la regeneracion. La
llegada de Ia década ordena un nacimiento de la mente que expulsa a los
doce tormentos; hemos sido divinizados por este nacimiento. Asi pues,
cualquiera que por la misericordia haya alcanzado este divino nacimien-
to v haya olvidado las sensaciones corporales se reconoce a si mismo co-
mo constituido de inteligibles y se alegra.»

{11] «Dado gue dios me ha dado la tranquilidad, padre, ya no me re-
presento las cosas con la visién de mis ojos, sino por medio de la energia
mental que procede de las potencias. Estoy en el cielo, en la tierra, en.el
agua, en el aire; estoy en los animales y en las plantas; en el vientre ma-
terno, antes del vientre materno, después del vientre materno; en todas
partes. Pero dime también esto: ;cdmo es que los tormentos de las tinie-
blas cuyo ntmiero es doce son expulsados por las diez potencias? ;Por qué
medios, o por qué procedimientos, Trismegisto?»

[12] «Esta tienda ~fuera de la cual también hemos salido, hijo mio— es-
taba constituida por el circulo zodiacal, constituido a su vez por [ ] entida-
des que son por su nGmero doce, por su naturaleza una y por su aparien-
cia omniformes. Para confusidon de la humanidad, existen disyunciones
entre las doce, hijo mio, aunque se unifiquen a la hora de actuar. (La pre-
cipitacién no es separable de la cdlera; son indistinguibles.) A decir verdad,
es verosimil que las doce retrocedan cuando las diez potencias (esto es, la
década) las expulsan. La década engendra el alma, hijo mio. La vida y la luz
se unifican cuando el nimero de la hénada, del espiritu, ha sido engendra-
do. En buena logica, pues, la hénada contiene la década, y la década Ia hé-
nada.»

[13] «Padre, veo el universo y me veo 2 mi mismo en la mente.»

«Esto, hijo mio, es la regeneracién: no representar ya mas a los cuer-
pos por medio de las tres dimensiones corporales... a través de este dis-
curso acerca de la regeneracidn que yo he puesto por escrito para ti so-
lo, para evitar que se divulgue en su totalidad entre la multitud, y [para
entregarselo], en cambio, a aquellos que el propio dios desea.»

[14] «Dime, padre, ;acaso este cuerpo constituido de potencias llega a
sucumbir alguna vez a la disolucidn?»

«Calla, no pronuncies lo imposible. De lo contrario obraris mal, y el
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0jo de tu mente serd profanado. El cuerpo sensible de la naturaleza s¢ ha-
lla bien lejos de la generacidn esencial. Lo uno puede disolverse, lo otro
es indisoluble; lo uno es mortal, lo otro, inmortal. ;Es que no sabes que has
nacido dios e hijo del Gnico, como también yo mismo?»

[15] «Padre, quisiera oir la alabanza en forma de himno que dijiste que
escucharia de las potencias una vez hubiese entrado en la ogddada, de
acuerdo con lo que Poimandres predijo de la ogddada.»

«Es bueno que te hayas apresurado a romper la tienda, hijo, pues de es-
te modo te has purificado. Poimandres, la mente de la soberania, no me ha
transmitido mas que lo que ha dejado por escrito, sabedor de que yo seria
capaz por mi cuenta de comprenderlo todo, de escuchar lo que quisiera y
de verlo todo, y me lo confi6 para que hiciera algo bello con ello. Asi pues,
cantan también en todas las cosas, las potencias que cantan en mi interior.»

«Quisiera escucharlas, padre, y quisiera comprenderlas.»

[16] «Guarda silencio, hijo mio; ahora vas a escuchar un himno de ala-
banza armonioso, el himno de la regeneracién. No pensé que resultara una
eleccion facil para mi el divulgarlo, a no ser que fuera para ti, y al final de
todo. De manera que no pucde ser ensefiado; se trata de un secreto, man-
tenido en silencio. Asi pues, hijo mio, busca un sitio al aire libre, cuando
el sol se ponga mira hacia ¢l viento del sur y prostérnate; cuando el sol sal-
ga de nuevo, prostérnate en direccién al este. Guarda silencio, hijo mio.»

Himnodia secreta: Férmula 1v

[17] «Que toda naturaleza en el cosmos preste atencién al himno.
Abrete, tierra; dbrete, tierra; que se abran para mi las compuertas que re-
tienen la lluvia; arboles, no os agitéis. Voy a entonar un himno al sefior
de la creacidn, al universo, al Gnico. Que se abran los cielos, y mantened
silencio vosotros, vientos. Que el circulo inmortal de dios preste atencién
a mi discurso. Pues voy a entonar un himno para aquel que todo lo ha
creado; aquel que situd la tierra en su lugar; que suspendio6 el cielo enci-
ma; que ordend al agua dulce salir del océano y que se extendiese por la
tierra, la habitada y la inhabitable, para substancia y creacién de todos los
hombres; que ordené al fuego que apareciese para cualquier uso de los
dioses y los seres humanos. Alabémosle todos juntos, a él que se halla por
encima de los cielos, hacedor de toda naturaleza. El es el ojo de la men-
te. Que acepte la alabanza de mis potencias.»

[18] «Potencias que os halldis en mi interior, entonad un himno para
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el tinico y el universo. Cantad juntas, todas vosotras, potencias que os ha-
llais en nu interior, pues es éste mi deseo. Conocimiento sagrado, me has
iluniinado; gracias a d, al entonar un himno en honor de la luz inteligi-
ble, gozo con el goce de la mente. Entonad conmigo el himno, todas vo-
sotras, potencias. TG también, continencia, canta conmigo el himno. Mi
justicia, celebra con este himno, a través de mi, lo que es justo. Mi gene-
rosidad, celebra con este himno a través de mi el universo. Verdad, cele-
bra con este himno la verdad. Bien, celebra con este himno el bien. Vida
y luz, la alabanza procede de vosotras y a vosotras retorna. Te doy las gra-
cias, padre, energia de las potencias. Te doy las gracias, dios, potencia de
mis energias; a través de mi, tu palabra entona un himno para ti. A tra-
vés de mi, oh universo, acepta un sacrificio verbal, por medio de <mi>
palabra. [19] Esto es lo que gritan las potencias que se hallan en mi inte-
rior; entonan un himno al universo; cumplen tu voluntad; tu designio
procede de ti, y a ti retorna el universo. Acepta un sacrificio verbal de to-
das las cosas. Vida, preserva el universo en nosotros; luz, iluminalo; dios,
{Uénalo de espiritu}. Pues td, oh mente, eres un pastor para tu palabra,
oh portador del espiritu, oh artesano. [20] ;TG cres dios! El hombre que
es tuyo lo grita a través del fuego, a través del aire, a través de la tierra, a
través del agua, a través del espiritu, a través de tus criaturas. De tu cter-
nidad he obtenido alabanza y en tu designio he encontrado el reposo que
busco; he visto, de acuerdo con tu voluntad.»

«Esta alabanza que ti has proclamado, {21} padre mio, yo también la
he establecido en mi cosmos.»

«D1i “en el cosmos intelectual”, hijo mio.»

«En el cosmos intelectual, padre. Tengo el poder; tu himmo y tu ala-
banza han iluminado por completo mi mente. Yo también deseo entonar
una alabanza a dios con todo mi corazén.»

«Pero no de cualquier manera, hijo mio.»

«Digo lo que veo en mi mente, padre. A ti, oh dios, genarca de la pro-
generacion, yo, Tat, hago mi sacrificio verbal. Dios -t que eres padre;
th que eres seflor; til que eres mente—, acepta de mi el lenguaje que de-
seas. Porque todo se cumple segiin tu voluntad.»

«Hijo mio, haz un sacrificio aceptable a dios, padre de todo, pero afia-
de también “a través del verbo”.»

[22] «Te doy las gracias, padre, {por aprobar las plegarias que he for-

mulado}.»
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«Estoy contento de que la verdad haya producido buenos frutos para
ti, hijo mio, una cosecha imperecedera. Ahora que lo has aprendido de
mi, promete mantener silencio a prop6sito de este milagro, hijo mio, y
no revelar la tradicion de la regeneracion a nadie, para que no seamos
considerados sus difamadores. Porque cada uno de nosotros se ha esfor-
zado lo suficiente —yo hablando, y ti escuchando—. Ta te conoces inte-
lectualmente a ti mismo y a nuestro padre.n
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XI1v
De Hermes Trismegisto a Asclepio:
iSalud de la mente!

[1] En tu ausencia, mi hijo Tat quiso aprender la naturaleza de todas
las cosas, y no me permitié dilacién alguna. Como se trata de mi hijo y
de un nedfito que acaba de llegar al conocimiento de cada una de ellas,
me vi obligado a tratar el tema de una manera mis extensa, de modo que
le resultase ficil seguir la explicacién. A ti, sin embargo, tan sélo quiero
escribirte una seleccién de los principales temas que le expuse, si bien les
he dado una interpretacién mas mistica, adecuada para alguicn de tu
avanzada edad y de tu conocimiento acerca de la naturaleza de las cosas.

[2] Si todas las cosas visibles han llegado y llegan a ser; si aquellas que
son cngendradas llegan a ser por accidn de otro, no por si mismas (las co-
sas engendradas son mwuchas, o mejor dicho, son todas las visibles, tan di-
versas y descinejantes todas ellas); asi pues, si las cosas que son engendra-
das llegan a ser por accidon de otro, existe alguien que las hace; y si este
alguien ha de ser anterior a las cosas engendradas, tiene que ser también
inengendrado. Pucs yo mantengo que las cosas que son engendradas lle-
gan a ser por accion de otro; pero resulta imposible, no obstante, que al-
guien sea anterior a todas las entidades que son engendradas, a menos que
él mismo sea inengendrado. [3] Ademas de esto, ese alguien es mas fuer-
te, uno, y el Gnico auténticamente sabio acerca de todo, puesto que na-
da es anterior. En cantidad, en magnitud, y en ser diferente de lo que llega
a ser, éste es el primero, como también en la continuidad de su actuacién.
Es mis, aunque las cosas engendradas son visibles, él es invisible. Y ésta
es la razon por la que produce, para poder ser visto. Siempre estd produ-
ciendo, en consecuencia es visible.

[4] Esta es la manera adecuada de comprender y, después de haber
comprendido, de quedarse admirado y, después de haberse quedado ad-
mirado, de considerarse bienaventurado por haber reconocido al padre.

¢Qué hay mis querido que un verdadero padre? ;Quién es el padre y
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como lo reconoceremos? ;Es justo dedicarle a él solo el nombre de
«dios», o «hacedor, o «padre», o incluso los tres? ;«Dios» por su poder?
s«Hacedor por su accién? ;«Padre» por el bien? Pues sin duda él es po-
der, puesto que es diferente de las cosas que legan a ser, y es también ac-
tividad en el devenir de todas las cosas.

Por lo tanto, dejando a un lado nuestra vanilocuencia y chachara inG-
til, hemos de comprender dos cosas: qué deviene y quién lo hace. No hay
nada entre ambas cosas, no existe una tercera. [5] De todo lo que com-
prendas, de todo cuanto escuches, acuérdate de estas dos, y sé conscien-
te de que lo son todo, no reconociendo dificultad alguna ni acerca de lo
de arriba, ni de lo de abajo, ni de lo divino, ni de lo mudable, ni de lo
mas profundo. Pues estas dos cosas son todo lo que hay, lo que es hecho
y el hacedor, y resulta imposible separar lo uno de lo otro. Ningin hace-
dor puede existir sin algo que llega a ser. Cada uno de los dos es exacta-
mente lo que es; por lo tanto, uno no puede ser separado del otro <ni>
de si mismo.

[6} Si el hacedor no es otra cosa que lo hecho —solitario, simple, in-
compuesto—, entonces necesariamente lo creado tienc que hacerse a si
mismo, porque la actuacién que el hacedor lleva a cabo es generacion, y
resulta imposible que lo que llega a ser se haga a si mismo; lo que llega a
ser por fuerza llega a ser por la accidén de otro. Sin el hacedor, lo engen-
drado ni llega a ser ni existe, pues el uno sin lo otro pierde por comple-
to su propia naturaleza, al verse privado del otro. Asi pues, si se recono-
ce que existen dos entidades, lo que llega a ser y el que lo hace, ambas
forman una sola en su unidad, son un antecedente y una consecuencia.
El antecedente es el dios hacedor; la consecuencia es lo que Hega a ser,
sea lo que sea.

[7] No necesitas mantenerte en guardia contra la diversidad de las co-
sas que llegan a ser, temeroso de atribuir a dios algo bajo y mediocre. La
gloria de dios es una sola, el hecho de crear todas las cosas, y esta tarea es
como el cuerpo de dios. No hay nada maligno o vergonzoso a propdsi-
to del hacedor en si mismo; estas condiciones constituyen consecuencias
inmediatas de la generacion, como la corrosion del bronce o la suciedad
del cuerpo. El broncista no cred la corrosion, ni los padres la suciedad; ni
dios hizo tampoco el mal. Pero la persistencia de la generacion hace que
el mal florezca como una tlcera, y por esta razdn dios ha fabricado el
cambio, para repurificar la generacién.
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[8] Y bien, si resulta que a un mismo pintor se le puede encargar ha-
cer el cielo, la tierra, el mar, los seres humanos, las cosas carentes de ra-
zén y las cosas sin alma, jpor qué no habia de ser posible que dios lo hi-
ciese todo? jQué locura, qué ignorancia en lo que concierne a dios! Algo
extrafiisimo les ocurre a esas personas tan insensatas. Mientras pretenden
reverenciar y adorar a dios, lo cierto es que no lo conocen, porque no le
atribuyen la generacién de todas las cosas y, aparte de no conocerlo, lo
profanan en gran manera al imputarle cualidades como el desdén y la im-
potencia. Pues si dios no es el hacedor de todas las cosas, ha de ser por
desdén o por impotencia por lo que no las ha hecho, y ésta es una idea
impia. [9] Pues en dios no hay mas que una sola condicién, el bien, y
aquel que es bueno no es desdeftoso ni impotente. Esto es lo que es dios,
el bien, y un dimitado poder para hacer vodas las cosas. Todo lo que ¢s en-
gendrado o ha sido por accidn de dios, por obra de alguien que es bue-
no; en otras palabras, de alguien capaz de hacer todas las cosas.

St quieres saber cémo obra, como liegan a ser las cosas para que sean
como son, no te resulta imposible. Piensa en esa imagen tan hermosa,
que es iy semejante a ¢l [10] imagina a un labrador sembrando sus se-
millas en la tierra, aqui el trigo, alli la cebada, mas alli semillas de otra cla-
se; imaginalo plantando la vifla, el manzano y las demis especies de r-
" boles. De la musma manera, dios siembra la inmortalidad en el ciclo, el
cambio en la tierra, la vida y el movimiento en e] universo. Las cosas que
siembra no son numerosas, son mas bien pocas y facilmente enumerables.
En total son cuatro, dejando aparte al propio dios y la generacién; en ellas
se hallan las cosas que son.
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XVI
Definiciones de Asclepio al rey Ammén
acerca de dios, la materia, el mal, el destino,
el sol, la esencia intelectual, la esencia divina,
el hombre, la disposicion de la plenitud,
las siete estrellas y el hombre segun la imagen

[1] Te he enviado un largo discurso, mi rey, para que sirva de recor-
datorio o resumen de todos los demas; no pretende estar de acuerdo con
la opinién de la mayoria, sino que la refuta en mis de una ocasiéon. Te da-
ras cuenta de que se contradice incluso con algunos de mis propios dis-
cursos. Mi macstro, Hermes —con frecuencia dirigiéndose a ini en priva-
do, en presencia de Tat otras veces—, solia decir que los que lean mis libros
hallarin que su estructura ¢s muy simple y clara cuando, en realidad, re-
sulta obscura y manticne oculto ¢l sentido de sus palabras; ademas, resul-
tard obscura por completo {decia él) cuando los griegos deseen mas ade-
lante traducirla a su propia lengua, cosa que creard en el texto una
enorme distorsion y obscuridad. [2] Pero este discurso, expresado en
nuestra lengua materna, deja claro el sentido de las palabras. La propia
cualidad del lenguaje y el <sonido> de las palabras egipcias contienen en
st niismos la energia de los objetos de los que hablan.

Por lo tanto, mi rey (tG que todo lo puedes), mientras te sea posible
mantén el discurso sin interpretacién, no sea que tan grandes niisterios
lleguen a los griegos, y que su vamdosa elocuencia, tan carente de ner-
vio y (por asi decir) tan jactanciosa, acabe por hacer desaparecer algo tan
grave y conciso como la enérgica lengua <de los egipcios™>. Pues los
griegos no hacen mds que discursos vacuos, mi rey, enérgicos tan solo en
la demostracién, y en esto consiste la filosofia de los griegos, en un es-
trépito inane de palabras. Nosotros, por el contrario, no nos servimos de
discursos, sino de sonidos henchidos de eficacia.

[3] Una vez dicho esto, daré comienzo a2 mi discurso con una invoca-
¢idn a dios, sefior, hacedor, padre y abarcador del universo entero, el to-
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do que es uno y el uno que es todo. Pues la plenitud de todas las cosas es
una y estd en uno, no porque el uno se duplique a si mismo, sino porque
ambos son una sola unidad. No olvides este concepto a lo largo de todo
mi discurso, oh soberano. Si alguien alarga su mano contra lo que pare-
ce ser todo y uno e idéntico, e intenta separarlo del uno —tomando el tér-
mino «todo» en el sentido de «multitud» y no de «plenitudy»—, estard ha-
ciendo lo imposible, separar el todo del uno y destruir el todo. Pues todo
tiene que ser uno, si es que de verdad existe el uno (y en verdad existe)
y Jamds deja de ser uno, para que la plenttud no sea disuelta.

[4] Observa las numerosas fuentes de agua y de fuego que brotan de
las partes centrales de la tierra. En un mismo lugar pueden ser observa-
das tres naturalezas, las del fuego, el agua y la tierra, que proceden de una
misma raiz. De ahi que se haya creido que la tierra es el almacén de to-
da la materia, que proporciona la materia que se necesite y recibe a cam-
bio la substancia desde lo alto. [5] De este modo, el artesano (quicro de-
cir el sol) vincula cielo y tierra, enviando esencia hacia abajo y alzando
materia hacia arriba, atrayéndolo todo hacia el sol y en torno a él, ofre-
ciendo todo lo suyo a todos, del mismo modo que ofrece su generosa luz.
Pues el sol es aquel cuyas buenas energias alcanzan no solo el cielo y ¢l
aire, sino también la tierra y hasta las protundidades y abismos mis re-
motos.

[6] Pero, si existe también alguna esencia intelectual, ésta es la masa
del sol, y la luz del sol es recepticulo. Tan solo el sol sabe... de qué estd
compuesta esta esencia o de dénde fluye, puesto que por situacidén y por
naturaleza, se halla cerca del sol... {Nosotros, que nos vemos forzados a
comprenderlo a base de conjeturas, no podemos observarlo.} [7] Pero la
visidén del sol no es una cuestion de conjetura. Puesto que se trata del
propio rayo visual, el sol brilla alrededor de todo el cosmos con su res-
plandor mas fulgurante, tanto en la parte superior como en la inferior.
Pues el sol se halla situado en el centro del cosmos, y llevaindolo como
una corona. Como un buen auriga, mantiene el equilibrio del carro del
cosmos con las riendas atadas a si mismo, para evitar que el cosmos que-
de fuera de control. Y las riendas son éstas: vida, alma, espiritu, inmor-
talidad y devenir. El auriga afloja las riendas para dejar que el cosmos si-
ga su curso, no muy lejos (para decir la verdad), sino con él. [8] De este
modo son mantenidas en su ser todas las cosas. El sol distribuye la per-
manencia eterna a los inmortales, y alimenta la parte inmortal del cosmos
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con la luz ascendente que sale de su otra cara, la que mira hacia ¢l ciclo,
Pero con la luz que mantiene confinada cuando brilla por todas partes ¢n
la concavidad del agua, de la tierra y. el aire, el sol vivifica y despierta, con
el devenir y el cambio, las cosas que habitan en esas regiones del cosmos.
[9] Aporta la trasmutacion y la transformacién entre ellas, como en una
espiral, cuando el cambio transforma una cosa en otra, un género en otro,
una especie en otra, actuando sobre ellas del mismo modo que lo hace
con los cuerpos mayores. Pues la permanencia de cada cuerpo implica un
cambio: en un cuerpo inmortal el cambio no conlleva disolucién; en un
cuerpo mortal, se produce una disolucion. Y esto es lo que distingue lo
inmortal de lo mortal, lo mortal de lo immortal.

[10] Del mismo modo que la luz del sol es continua, también su fe-
cundidad es —tanto por su situacidén como por su produccidén— indefini-
danmiente continua, sin interrupcidn. Alrededor del sol hay numerosos ba-
tallones de démones parecidos a ejéreitos en formacién. No se hallan
lejos de los inmortales, aunque habiten <con los mortales>. Desde lo al-

" to les ha sido asignado el territorio de los hombres, v supervisan la acti-
vidad humana. Llevan a cabo lo que los dioses les ordenan a través de
tempestades, huracanes, tormentas, alteraciones del elemento igneo y te-
rremotos; y también con hambrunas y guerras con las que castigan la im-
piedad. [11] La impicdad constituye el peor mal que los hombres pueden
cometer contra los dioses: hacer el bien es propio de los dioses; ser pia-
doso lo es de los hombres; y lo propio de los démones es ayudar. De to-
do lo demis que los hombres se atrevan a hacer —ya sea por error, por
atrevimiento, por la compulsion a la que ellos laman destino, o por ig-
norancia— los dioses 1o piden cuentas. Tan solo la impiedad es juzgada.

112] El sol preserva y alimenta todos los tipos de especies. Del mismo
modo que el cosmos intelectual, que contiene el cosmos sensible, lo con-
solida, solidificindolo por medio de formas cambiantes y omniformes,
tarnbién el sol, que abarca todas las cosas que hay en el cosmos, fortalece
y vuelve sélidas a todas aquellas que son generadas, del mismo modo que
absorbe a las que se extinguen y mueren. [13] El sol dispone en forma-
¢i6n el coro, o mejor dicho los coros, de'los déniones, que son numero-
sos y cambiantes, formados bajo los regimientos de las estrellas, un nii-
mero equivalente de ellos para cada estrella. Dispuestos de este modo,
siguen las 6rdenes de cada estrella en particular, y son buenos o malvados
segin sus naturalezas, es decir, sus energias. Pues la energia constituye la
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esencia de un demon. Algunos de ellos, sin embargo, son una mezcla de
bien y mal.

[14] A todos ellos les ha sido conferida autoridad sobre las cosas de la
tierra y sobre los problemas de la tierra, y originan el cambio y el tu-
multo, de manera colectiva en las ciudades y naciones; de manera indivi-
dual en cada persona. Pues ellos remodelan nuestras almas para sus pro-
pios fines, y las excitan, emboscados en nuestros musculos y nuestra
médula, en las venas y arterias, en el propio cerebro, y penetran hasta las
misnias entrafias.

{15] Los démones que se hallan de servicio en el moniento exacto del
nacimiento, en formacién bajo cada una de las estrellas, toman posesién
de todos y cada uno de nosotros en el momento mismo en que nacemos
y recibimos un alma. Continuamente intercambian sus lugares, no per-
manecen en la misma posicidn, sino que se mueven por rotacion. Aque-
llos que entran a través del cuerpo en las dos partes del alma tiran del al-
ma, cada uno hacia su propia energia. Pero la parte racional del alma no
se somete a las 6rdenes de los démones, lista como esta para acoger a dios.

[16] Asi pues, si gracias al sol alguien recibe un rayo brillante sobre su
pacte divina (aunque el ndmero de aquellos que son iluminados es esca-
s0), el efecto de los démones sobre €l queda anulado. Pues nadie —ni los
démones ni los dioses— puede hacer nada ante un simple rayo de dios. To-
dos los demas, tanto en sus almas como en sus cuerpos, son arrastrados
por los démones, pues les resultan gratas las energias de los démones vy las
aprecian. {Y es este amor el que} extravia y se deja extraviar. De modo
que, sirviéndose de nuestros cuerpos como instrumentos, los démones se
hallan al frente del gobierno terrenal. Es a este gobierno al que Hermes
ha dado en llamar «destino».

[17] El cosmos inteligible, pues, depende de dios; y el cosmos sensi-
ble del inteligible; pero el sol, a través del cosmos inteligible y también
del sensible, recibe de dios el influjo del bien, o dicho de otro modo, de
su labor creadora. Alrededor del sol hay ocho esferas que dependen de él:
la estera de las estrellas fijas, las seis de los planetas y la que rodea a la tie-
rra. De esas esferas dependen los démones, y de los démones los seres hu-
manos. De este modo, todas las cosas y todos los hombres dependen en
altima instancia de dios.

{18] Por lo tanto, el padre de todo es dios; su artesano es el sol; y el
cosmos constituye el instrumento de su labor creadora. La esencia inteli-
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gible gobierna el cielo; el cielo gobierna a los dioses; v los démones ba-
jo las 6rdenes de los dioses gobiernan a los seres humanos. Este es el ejér-
cito de los dioses y los démones. [19] A través de ellos dios fabrica todas
las cosas por si mismo, y todas las cosas constituyen partes de dios. Pero
si todas las cosas constituyen partes de dios, entonces todas las cosas son
dios, y €l se hace a si mismo por medio de la creaciéon de todas las cosas.
Su labor no puede cesar jamis, puesto que él es incesante. Y como dios
no tiene fin, del mismo modo su actuacién carece de principio y de final.
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XVII

«...s1 lo piensas bien, mi rey, entre los seres corpdreos también existen
seres 1ncorporeos.»

«De qué tipo?», pregunto el rey.

«Los cuerpos que aparecen en el espejo te parecen incorpdreos, ;0
now»

«Si, Tat, me lo parecen; tu intelecto es divino», dijo el rey.

«Pero existen también otros seres incorpdreos: ino te parece, por
ejemplo, que hay formas que aparecen en el cuerpo aun cuando sean in-
corporeas, y no s6lo en los cuerpos de los seres animados, sino también
en los de los seres inanimados?s

«Dices muy bien, Tat»

«Por lo tanto, existen reflgjos de los seres incorpdreos en los corpd-
reos y de los seres corporeos en los incorpoéreos, es decir, que el cosmos
sensible se refleja en el inteligible, y el inteligible en el sensible. Asi pues,
rey, debes adorar a las estatuas, pues también ellas poseen formas del cos-
mos inteligible.»

Entonces el rey, alzindose, dijo: «Es hora de que vaya a atender a mis
huéspedes, profeta. Manana seguiremos teologizando al respecto».
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XVIII
Sobre el alma estorbada
por las afecciones del cuerpo

[1] Si alguien promete ofrecer armonia con una pieza musical tocada
por varios instrumentos y luego, durante la ejecucidn, el desacuerdo en-
tre los instrumentos estorba su celo, su esfuerzo resultara ridiculo. Cuando
los instrumentos se muestran completamente inadecuados para la tarea, es
inevitable que los espectadores acaben por mofarse del masico. De he-
cho, en tanto que esta persona bienintencionada se entrega a su arte de
manera incansable, <el oyente> descubre fallos en la debilidad de los ins-
trumentos. Aquel que es de verdad un masico [ | por naturaleza, no s6-
lo porque produce armonia con los cantos, sino porque también halla el
ritmo musical apropiado para cada instrumento, este musico incansable es
dios, pues no es propio de dios el cansarse. [2] Si alguna vez un artista
quisiese destacar en un concurso musical y entrase justo después de que
los trompetistas hubiesen hecho gala de su arte, de que los flautistas hu-
biesen tocado una musica muy dulce con sus melodiosos instrumentos,
después de que <otros> acabasen de cantar una cancién acompafiados
por la flauta de pan y el plectro, <si el instrumento fallase por el estuer-
zo> nadie culparia a la inspiracién del misico, del mismo modo que tam-
poco culpara al todopoderoso, a quien se rinde el debido respeto, sino
que echari la culpa al instrumento defectuoso, porque, en realidad, se ha
convertido en un obsticulo para una belleza mayor, al estorbar la relacién
que mantiene el musico con la musica y privar a la audiencia de una dul-
ce melodia.

[3] Con nosotros ocurre lo mismo. Que ningiin espectador saque de
nianera irreverente las faltas de nuestra especie por culpa de una debili-
dad que corresponde al cuerpo. Que sepa que dios constituye una inspi-
racién incansable, que posee siempre y de la misma manera la habilidad
(ue le es propia, que sus bendiciones son constantes, que proporciona sin
cesar las mismas atenciones. [4] Si incluso alguna vez Fidias, el artesano,
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utilizé un material que no se adaptaba a su esfuerzo por lograr una per-
fecta complejidad... <y> nuestro musico tan sodlo pudo actuar en la me-
dida limitada de su mejor habilidad, no le critiquemos, sino echemos mas
bien la culpa a esa cuerda débil que [aflojé su tension,] bajd el tono e hi-
zo desaparecer el ritmo del hermoso canto.

[5] Nadie censura jamis al mésico por culpa de un accidente que afec-
t6 a su instrumento. Y en la misma medida en que critican el instru-
mento magnifican al masico cuando pulsa la cuerda y da el tono justo...
de este modo el auditorio se siente mejor dispuesto todavia con el msi-
co y no halla nada crigcable, a pesar de todo.

{Asi acontece también con vosotros, oh muy honorables: vosotros, a
vuestra vez, habéis de acordar la lira interna y ajustarla al <divino> ma-
sico}. [6] Pero ahora lo veo: alglin artista se prepara para una coniposi-
cién de gran talento, e incluso sin tocar su lira, de algin modo se utiliza
a sl mismo como instrumento y encuentra alguna secreta nianera para
templar su cuerda y sanarla, dejando estupefacta a la audiencia por ¢f he-
cho de convertir algo deficiente en una cosa espléndida. [ ] Cuentan que
cierto tafiedor de citara, caro al dios protector de la musica, participaba
en clerta ocasién en un certamen de canto con acompanamicento de ci-
tara, pero que entonces se le rompié una cuerda y no podia continuar con
su ejecucidn, hasta que el favor del dios poderoso restaurd la cuerda pa-
ra él y le concedi6 la gracia de la fama. En lugar de la cuerda, la provi-
dencia del dios poderoso provocd que una cigarra saltase sobre la citara y
restableciese el canto ocupando el lugar donde habia estado antes la cuer-
da. Asi, el tafedor de citara obtuvo la buena fama de la victoria cuando
su cuerda fue reparada y su sufrimiento llegd a su fin.

[7] De algtin modo, siento que lo mismo me ocurre a mi también.
Honorables sefiores, hace un momento fue como si yo confesara mi de-
bilidad y yaciera enfermo durante un instante, pero ahora, gracias al po-
der del dios supremo, por decirlo asi, mi canto acerca del soberano ha si-
do completado y he podido cantar. De acuerdo con ello, el objetivo de
semejante ayuda ha de ser el renombre de los soberanos: de sus troteos
surge el celo de mi discurso. Venga pues, procedamos, ya que éste es el
deseo del musico. [jVenga, démonos prisa! Esta es la voluntad del misi-
co.] Esta es la razén por la que ha tensado su lira. Su cancién serd mas
dulce y su tafiido mas agradable, dado que el tema a tratar requiere una
musica mas excelsa.
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[8] Asi pues, desde el momento en que él ha tensado su lira especial-
mente para los soberanos, puesto que &sta entona el modo panegirico, y
dado que su propodsito es alabar a los reyes, primero alza su voz en honor
del soberano supremo de todas las cosas, el buen dios, y, después de de-
dicar el preludio de su canto a las alturas, desciende en segundo lugar has-
ta aquellos que Hevan cetro a imagen de dios. A los mismos soberanos les
place que la cancidn descienda paso a paso desde lo alto y que llegue des-
de aquel lugar en el que la victoria les fue conferida, victoria de la que,
a su vez, derivan nuestras propias esperanzas. [9] Ast pues, que el masico
se dirija hacia el soberano supremo, el dios de todas las cosas: él, que es
inmortal para siempre, eterno en su poder desde la eternidad, el prime-
ro en la gloriosa victoria, fuente de todas las victorias para <aquellos
que> han recibido la victoria en el momento justo... [10] Nuestro dis-
curso se apresura a descender hasta esta alabanza, a fin de alabar a los so-
beranos que son principes de la seguridad comin y de la paz. Hace ya
mucho tiempo que la autoridad de dios ommipotente alcanzd en ellos una
gran altura; la mano diestra de dios les concediéd la victoria; los premios
estaban dispuestos para cllos, mcluso antes de que realizaran heroicas proe-
zas en la batalla; los trofeos se habian alzado para cllos incluso antes de
que trabasen combate con ¢l eneinigo; estaba dispuesto que ellos fuesen
no solo soberanos, sino también los mejores; e, incluso antes de que un
ejército sc ponga en campaila, suscitan el pinico entre los barbaros.

Sobre la alabanza del todopoderoso
y encomio del soberano

[11] Mi discurso se apresura a buscar un final acorde con su principio,
a concluir con una alabanza del todopoderoso y a hacer a continuacién
el encomio de los soberanos, que son lo miés divino, los drbitros de nues-
tra paz. Del mismo modo que comenzamos con el todopoderoso y el po-
der superior, acabaremos volviendo al principio y refiriéndonos de nue-
vo al mismo todopoderoso. Asi como el sol, que nutre todo cuanto crece,
es €l mismo el primero en cosechar las primicias de todos los frutos ape-
nas se alza, utilizando sus rayos como manos enormes para cosechar los
frutos, y los rayos que son sus manos recogen los <efluvios> mas mara-
villosos de las plantas; exactanente igual, puesto que hemos comenzado
a partir del todopoderoso y hemos recibido los efluvios de su sabiduria y
los hemos utilizado para el crecimiento de esas plantas supracelestiales que
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son nuestras almas, hemos de regresar al punto de partida y ejercitarnos
en la alabanza, gracias a lo cual él regard cada tallo que nosotros plante-
mos. : ’

[12] A dios, <pues,> que es totalmente puro y padre de nuestras almas,
es conveniente que se alce la plegaria de diez mil voces, incluso si uno no
puede decir nada digno de él, porque nuestro lenguaje no se halla a su al-
tura; los recién nacidos no pueden cantar un himno digno de su padre, pe-
ro si cumplen su obligacién en la medida en que su fuerza se lo permiite,
también ellos serin perdonados. Ademas, este mismo hecho contribuye a
la gloria de dios: que sea mas grande que su propia descendencia y que el
prefacio, el principio, el centro vy el final de nuestras alabanzas consistan en
confesar el poder ilimitado de nuestro padre vy su ilimitada extension.
[13] [En lo que respecta al soberano ocurre exactamente lo mismo.]

Alabar a dios forma parte de nuestra naturaleza como humanos, por-
que ocurre que somos, en cierto sentido, sus descendicntes; sin embargo
debemos solicitar indulgencia, incluso si en la mayoria de los casos ésta
nos llega del padre antes de pedirla. Un padre no puede rechazar a sus hi-
jos recién nacidos porque carecen de tuerza; por ¢l contrario, sc deleita
cuando llegan a conocerle; de la misma manera, el conocimicento del uni-
verso que confiere la vida a cada cosa, asi como la alabanza de dios que
dios mismo nos ha ofrecido... [14] Dios, que es bueno y siempre res-
plandeciente, que contiene cternamente dentro de si mismo el limite de
su propia excelencia, que es inmortal, que abarca dentro de si mismo la
parte ilinitada que le ha sido conferida, que mantienc perpetuamente el
fluir de la energia desde lo alto hasta nuestro cosmos, aqui abajo, y for-
mula la promesa que conduce a la alabanza salvadora... Alli en lo alto,
pues, los seres no son distintos los unos de los otros, ni tampoco existe
alli la inconstancia. Todos tienen el mismo pensamiento y todos poseen
el mismo conocimiento previo; tienen una sola mente, el padre. Un so-
lo sentido opera en ellos, y el ensalmo que los une es el amor, el mismo
amor que hace que una sola armonia actde en todas las cosas.

[15] Asi pues, alabemos a dios, pero a continuacién descendamos has-
ta aquellos que han recibido de él sus cetros. Hemos empezado con los
soberanos, y la ejercitacién a propdsito de ellos también nos ha habitua-
do a dedicar panegiricos y cantar himnos piadosos al todopoderoso, de
modo que debemos en primer lugar empezar nuestra alabanza con dios
y utilizarla como practica, y después ejercitar a través de dios esta practi-
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ca; el propésito es ejercitar en nosotros la prictica de la reverencia hacia
dios asi como de la alabanza hacia los soberanos. {16] También debemos
darles compensacién por difundir entre nosotros la prosperidad que pro-
cede de una paz tan grande. La virtud de un soberano —en realidad su
nombre solo— confiere la paz. Porque un soberano es asi llamado por el
paso ligero con el que dirige su pie incluso por encima de la autoridad
mas alta, porque obtiene poder sobre el discurso que consigue la paz y
porque ha nacido para destruir el reino barbaro en la misma medida en
que su propio nombre es garantia de paz. De acuerdo con todo ello, el
desafio de un soberano ha provocado con frecuencia la huida del enemi-
go. Incluso las estatuas del soberano constituyen puertos de paz para
aquellos que son sacudidos por la tempestad; la sola visiéon de una ima-
gen del soberano ha provocado una ripida victoria vy, si se mantiene en
pie sin amenaza y sin dafio, protege a aquellos que estin junto a ella.
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Asclepio






Para mi este Asclepio es como el sol.
Libro sagrado de Hermes Trismegisto
dedicado a Asclepio

[1] «Es dios, Asclepio, dios mismo quien te ha guiado hasta nosotros
para que puecdas tomar parte en un discurso divino, un discurso tal que,
en buena justicia, parece mis divino en su piadosa fidelidad que cual-
quier otro que hayamos pronunciado antes, mis que cualquier otro que
el poder divino nos haya inspirado. Si demuestras comprenderlo, toda tu
mente se llenard por completo de todas las cosas buenas —si estamos de
acuerdo en que hay muchos bienes, y no un solo bien en el cual se en-
cuentran todos— En verdad, un bien es consecuente con el otro: todos
proceden de uno y todos son uno, porque se hallan vinculados de tal
manera que uno no puede ser separado de otro. Pero esto ti lo vas a
aprender, §i te concentras atentamente, a partir del discurso que vendra.
Ahora, pues, vete un momento, Asclepio, y llama a Tat para que se una
A NOSOtros.»

Cuando entrd Tat, Asclepio propuso que Hammon también se unie-
ra a ellos. Trismegisto dijo: «Que ninguna envidia mantenga a Hammén
alejado de nosotros; de hecho, me acuerdo de haber inscrito muchas co-
sas a su nombre, del mismo modo que también he escrito muchisimo so-
bre argumentos fisicos y populares para Tat, nuestro queridisimo y muy
amante hijo. Pero este tratado voy a inscribirlo a tu nombre. No llames a
nadie mas que a Hammon, para que la presencia y la injerencia de 1a mul-
titud no profane este discurso tan piadoso acerca de un tema tan grande,
porque seria impia la mente que publicase para el conocimiento de la
multitud un tratado tan henchido de majestad divina».

Cuando Hamimén hubo acudido también al santuario, la devocidén de
los cuatro hombres y la divina presencia de dios llenaron aquel lugar sa-
grado; con el debido silencio, las mentes y los pensamientos de cada uno
de ellos aguardaban respetuosamente una palabra de Hermes, y entonces
¢l amor divino empezé a hablar.
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[2] «Cada alma es inmortal, Asclepio, pero no todas del mismo modo;
las unas difieren en manera y tiempo de las otras.»

«;Entonces, no es verdad, Trismegisto, que cada alma es de la misma
cualidad?» ’

«Asclepio, jcudn rapidamente has caido de la auténtica continencia de
la razdn! ;Acaso no dije yo que todas las cosas son una y una todas, pues-
to que todas se hallaban en el creador antes de que las crease todas? No
resulta injusto que él fuese lamado todo, puesto que todas las cosas son
sus miembros. A lo largo de toda esta discusion, pues, pon cuidado en
acordarte de aquel que él solo lo es todo, o que es él mismo el hacedor
de todo.»

«De los cielos todas las cosas vinieron a la tierra, y al agua, y al aire.
Tan sélo el fuego que se mueve hacia lo alto es dador de vida; lo que tien-
de hacia abajo le estd subordinado. Pero cualquier cosa que descienda des-
de lo alto es generadora. La tierra, la Ginica que se mantiene inmovil en
si misma, es el recepticulo de todo y la renovadora de todos los géneros
que acoge. As pues, éste es ¢l conjunto —como recordards—, porque es el
todo y contiene todas las cosas. Alma y materia, abarcadas por la natura-
leza, estin tan agitadas por la variada y multiforme cualidad de todas las
iméigenes que, en la discontinuidad de sus cualidades, las formas son co-
nocidas como infinitas, pero se unen con esta finalidad: que ¢l conjunto
pueda parecer uno y que todo pueda parecer haber surgido de lo uno. [3]
Los elementos por los cuales el conjunto de la materia ha sido formada
son, pues, cuatro: fuego, agua, tierra y aire. Una materia, un alma y un
dios.»

«Ahora préstamie toda tu atencién, toda tu fuerza niental, todo tu agu-
do ingenio. Rendir cuentas de la divinidad, cuyo conocimiento requiere
una divina concentracién de la conciencia, es o mais parecido a un rio
que fluye como un torrente desde una altura y se precipita hacia abajo:
de modo que su ripido fluir supera nuestra concentracién, no solo la del
que lo escucha, sino incluso cuando lo ensefiamos.»

«Los cielos, un dios perceptible, administran todos los cuerpos cuyo
crecimiento y declinar han sido encargados al sol y a la luna. Pero dios,
que es su hacedor, es él mismo gobernador del cielo y del alma misma,
asi como de todas las cosas que hay en el mundo. De todas ellas, gober-
nadas por el mismo dios, una influencia continua se expande a través del
mundo y a través de las almas de todos los géneros y de todas las formas,
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a lo largo y. 2 lo ancho de la naturaleza. Dios prepar6 la materia como un
recepticulo para las formas omniformes; pero la naturaleza, al imprimir
imagenes materiales con formas por medio de los cuatro elementos, pro-
voca que todas las cosas lleguen hasta el cielo, de modo que puedan re-
sultar gratas a la mirada de dios.»

[4] «Todas las cosas que penden de lo alto, sin embargo, estin dividi-
das en formas, del modo que explicaré a continuacidn. Las formas de to-
das las cosas siguen los géneros, de tal modo que el género es la totalidad,
mientras que la forma es una parte menor del género. Asi pues, el géne-
ro formado por los dioses producird por si mismo las formas de los dio-
ses. El género formado por los démones, del mismo modo que el de los
humanos y el de las aves y ¢l de todas las cosas que el mundo contiene,
nutren formas seimejantes a'si mismos. Existe otro género de ser vivo, un
género sin alma, pero no carente de sentidos; por lo tanto, halla placer en
el buen trato, dafio y debilidad en la adversidad. Me refiero a todos aque-
Hos seres que viven en la tierra mientras sus raices y tallos se mantienen
incolumes; sus formas han sido diseminadas por toda la superficie de la
tierra. En cuanto al propio ciclo, cestd lleno de dios. Los géneros ante-
riormente mencionados, sin embargo, viven tanto tiempo como los lu-
gares que pertenecen a sus formas, y las formas de todos estos seres son
inmortales. Ahora bien, una forma es parte de un género, del mismo mo-
do que un ser humano lo es de la humanidad, y debe seguir la cualidad
de su géncero. Entonces, aunque todos los géneros son inmortales, ocurre
que no todas las formas son inmortales. En el caso de la divinidad, tanto
el género como la forma son inmortales. Los demds géneros, de los cua-
les la eternidad se halla en el propio género, si bien por las formas son pe-
recederos, sc salvan por la ferdlidad de los nacimientos; aunque las for-
mas sean mortales, <no lo son los géneros>, del mismo modo que el
hombre es mortal y a humanidad inmortal.»

[5] «Sin embargo, las formas de todos los géneros combinan con to-
dos los géneros; algunas fueron hechas antes; otras son hechas a partir de
aquellas que lo habian sido antes. Aquellas hechas por dioses o por dé-
nmones o por seres humanos son todas ellas formas que se parecen estre-
chamente a sus géneros. Resulta imposible que los cuerpos sean modela-
dos sin el asentimiento divino, que las formas sean figuradas sin la ayuda
de los démones; y sin los seres humanos las cosas inanimadas no pueden
cmpezar y mantenerse. Por lo tanto, todos aquellos démones que por
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cualquier azar caigan de su género a una especie vinculada a alguna for-
ma de género divino son considerados semejantes a dios por proximidad
y asociacién. Son denominados amigos de los seres humanos aquellos dé-
mones cuyas formas persisten en la cualidad de su género. Para los seres
humanos, el argumento es semejante pero mas amplio. La forma de la
humanidad es multiforme y variada: al descender de la asociacién con
la <forma mais elevada> que acabamos de describir, establece muchos
vinculos con todas las demas formas vy, por necesidad, los establece con
cast cualquier cosa. A partir de aqui, aquel que se ha unido a los dioses
con divina piedad, sirviéndose de la mente que le vincula a los dioses, al-
canza casi la divinidad. Y aquel que se une a los démones alcanza su con-
dicion. Son humanos aquellos que se contentan con la posicion imter-
media de su género, y las demds formas de gente seran como aquellos
géneros a cuyas formas ellos mismos se vinculen.»

. [6] «Por esta razdn, Asclepio, un ser humano es una gran maravilla, un
ser vivo que ha de ser reverenciado y honrado: pues cambia su naturale-
za en la del dios, como st fuera un dios; conoce ol género deménico en
Ja musma medida en gue reconoce gque & se ha originado entre cllos; des-
precia la parte de st mismo que es naturaleza humana, puesto gue ha de-
positado su confianza cn kv divinidad de su otra parte. jQué fehiz es la
mezcla de la naturaleza humana! Vinculada a los dioses por nna divinidad
emparentada, desprecia internamente esta parte de st misma en la cual es
terrenal. A todos los demis se les aproxima en un vinculo de afecto, re-
conociendo su relacion con ellos por disposicion del ciclo. Contempla el
cielo en lo alto. Ha sido colocado en ¢l Tugar mds dichoso del estado in-
termedio, de modo que pueda amar a aquellos que estin por debajo de
él v ser querido por aquellos que se hallan por encima de &l Cultiva la
tierra; raipidamente se mezcla con los elementos; se sumerge en los abis-
mos de la mar gracias a la agudeza de su mente. Todo le estd permitido:
el mismo cielo no le parece demasiado alto, porque lo mide con su pen-
samiento sagaz, como si se hallase cerca. Ninguna niebla del aire entur-
bia la concentraciéon de su pensamiento; la espesa tierra no obstruye su
tarea, el profundo abismo de las aguas no impide su penetrante vision. Es
todas las cosas y se encuentra en todas partes.»

«De todos estos géneros, el animado posee raices que se cxtienden
desde lo mas alto hasta lo mas profundo, pero las cosas vivas inanimadas
se ramifican a partir de una raiz que crece de lo bajo hacia lo alto. Algu-
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nas cosas se nutren de alimentos compuestos, otras de alimentos simples.
Los tipos de alimentos son dos: uno para el alma, el otro para el cuerpo
—las dos substancias de que consisten los seres vivos—. El alma se alimen-
ta del movimiento incesante del mundo. Los cuerpos crecen con agua y
tierra, alimentos del mundo inferior. El espiritu, que todo lo llena, se
mezcla con todo y a todo infunde vida. Y en los seres humanos la con-
ciencia se suma al intelecto: tan sélo esta quinta parte, concedida a la hu-
manidad, procede del éter. De entre todos los seres vivos, la conciencia
aconipaiia, exalta y eleva hasta la comprension del plan divino tan sélo al
hombre. Pero, dado que esto me induce a hablar de la conciencia, for-
mularé para ti una exposiciéon acerca de ella un poco mis tarde. Se trata
de un argumento muy sagrado y muy importante, no nienos que el que
trata de la misma divinidad.»

«Pero dejadme que termine lo que habla empezado para vosotros. {7]
Justo al principio, estaba hablando de esta unién con los dioses de la cual
solamente los hombres distrutan plenamente, porque los dioses les apre-
clan —estos seres humanos que han conquistado tanta felicidad que alcan-
zan la divina concieucia de la comprension, esta conciencia todavia mas
divina que tan solo se halla en dios y en la comprension humana.»

«Es que acaso Ia conciencia no es uniforme para todo el mundo?,
Trismegisto.»

«No todos han alcanzado la verdadera comprension, Asclepio. Se de-
jan engaitar, persiguiendo, en un impulso ciego v sin la debida conside-
racién de la razdén, una imagen que engendra maldad en sus mentes vy
transforima al mejor de los seres vivos en una naturaleza bestial con hibi-
tos brutales. Cuando hable acerca del espiritu os daré cumplida razén de
la conciencia y argumentos relacionados.»

«La humanidad es el Gnico ser vivo que es doble: una parte de ella es
simple, aquello que los griegos denominan ousiddés, y que nosotros de-
nominamos forma de semejanza divina. Aquello a lo que los griegos de-
nominan hulikos y nosotros llamamos mundanal, es cuddruple. De esto
estd constituido el cuerpo, que recubre lo que ya hemos llamado divino
en la humanidad; recubre la divinidad de la mente pura, que reside sola
con lo que le estd emparentado, los pensamientos de una mente pura, en
paz con ella misma como si estuviera protegida por la muralla del cuer-
po.»

«;Por qué entonces, Trismegisto, los hombres han sido colocados en
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este mundo? ;Por qué no viven en la mis alta felicidad, en la regién don-
de dios se halla?»

«Buena pregunta, Asclepio. De veras, suplicamos a dios que nos con-
ceda la fuerza para hallar una razdn para esto. A pesar de que todo de-
pende de la voluntad de dios, dependen de ella especialmente aquellas
cosas que tratan de lo supremo, el todo cuya razdn indagamos en nuestra
investigacidén.»

(8] «Escucha pues, Asclepio. Cuando el sefior y hacedor de todas las
cosas, a quien en buena razén Hamamos dios, cred a un dios, el siguien-
te después de &l mismo, que es visible y sensible (Ilamo a este segundo
dios sensible no porque sienta, sino porgue incide en los sentidos de
aquellos que le ven; en otra ocasién discutiremos si siente o no siente),
entonces, pues, tras haber creado a este dios, como su primera produc-
cidn y segundo después de €l mismo, le parecié hermoso, puesto que es-
taba absolutamente lleno de la bondad de todas las cosas, y le améd como
a la progenie de su propia divinidad. Asi pues, en su grandeza y bondad,
quiso que hubiera alguien mas para admirar a aquel que habia creado a
partir de si mismo, e mmediatamente produjo al hombre, imitador de su
razén y de su diligencia. La voluntad de dios es en st misma una realiza-
¢ién perfecta, desde el momento en que voluntad y realizaciéon son para
él completas en uno y el mismo instante de tiempo. Despudés de que él
<hubo hecho> al hombre ousiddés y se diera cuenta de que éste no po-
dia ocuparse de todo, a no ser que estuvicra cubierto por encima con un
envoltorio material, dios le cubrié con una morada corporal y ordend
que todos los seres humanos fueran asi, mezclando y combinando las dos
naturalezas en una de acuerdo con sus justas proporciones. e este mo-
do, dios forma la humanidad a partir de la naturaleza del alma y del cuer-
po, de lo eterno y de lo mortal; en otras palabras, de tal manera que el
ser vivo formado asi resulte adecuado a su doble origen, admirando a los
seres del cielo y rindiéndoles culto, vigilando a los seres de la tierra y go-
bernandolos.»

«En este preciso momento, al hablar acerca de cosas mortales, preten-
do hablar no. acerca del agua y la tierra, estos dos de los cuatro elemen-
tos que la naturaleza misma ha sometido a los seres humanos, sino acer-
ca de aquello que los seres humanos hacen a partir de estos elementos o
con ellos ~Ja agricultura, el pastoreo, la construccion, puertos, la navega-
cidn, el trato social, intercambios reciprocos—, es decir, los vinculos mis
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fuertes entre los honibres, o bien entre los hombres y las partes del mun-
do que son agua y tierra. Aprender las artes y las ciencias, y utilizarlas,
preserva esta parte terrenal del mundo; dios quiso que el mundo fuese in-
completo sin ellas. La necesidad va unida a aquello que place a dios, y el
resultado, a su voluntad. Que cualquier cosa grata a dios pudiera conver-
tirse en desagradable para €l resulta por completo increible, desde el mo-
nmento en que él conocia con gran anticipacién lo que le sucederia, y que
le seria grato.n

[9] «Pero me doy cuenta, Asclepio, de que el ripido deseo de tu men-
te te incita a aprender como los seres humanos pueden amar el cielo (o
las cosas que hay en él), o bien rendirle culto. Escucha pues, Asclepio.
Amar al dios del ciclo y todo cuanto el ciclo contiene significa solamen-
te una cosa: servicio constante y asiduo. Aparte Gnicamente de la huma-
nidad, ningn ser vivo, ni divino ni <mortal>, ha realizado este servicio.
El cielo y los seres celestes se deleitan en la admiracidn, culto, alabanza y
servicio de los hombres. Con razon la divinidad suprema envid el coro
de las musas aqui abajo a encontrarse con los seres humanos, a fin de que
el mundo terrenal no carcciese de la dulce melodia y pareciese, por lo
tanto, menos civilizado; muy al contrario, con canciones acompariadas de
musica, fos hombres alabaron y glorificaron a.aquel que es €l solo ¢l to-
do y el padre de todo, y asi, en razén de sus alabanzas al cielo, la tierra
no s¢ ha visto privada de los encantos de la armonia. A un ndmero real-
mente muy reducido de estos seres humanos, dotados de mente pura, se
les ha otorgado el honroso deber de elevar su mirada al cielo. Pero a
aquellos que se han quedado atrds, <en> un nivel inferior de compren-
s16n, bajo el peso del cuerpo v porque la suya es una naturaleza doble vy
mezclada, se les ha encargado preocuparse de los elementos y de estos ob-
jetos inferiores. La humanidad es un ser vivo, pues, pero de ningin mo-
do inferior por el hecho de ser en parte mortal; al contrario, para este
proposito Gnico su composicion parece quiza mas adecuada y mas apta,
enriquecida por la mortalidad. Si no hubiera sido hecho a partir de am-
bos materiales, el hombre no habria sido capaz de ocuparse de ambos co-
metidos, de modo que fue formado por los dos para cultivar la tierra y al
mismo tiempo amar a la divinidad.»

[10] «Asclepio, quiero que comprendas la teoria que viene a conti-
nuacidn, no sdlo a través de una concentracién meditativa, sino también
con una actitud enérgica. La teoria resulta increible para la mayoria, pe-
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ro las mentes més sagradas deben captarla como sensata y veridica. Em-
pecemos pues.»

«El sefior de la eternidad es el dios primero, el mundo es el segundo,
la humanidad el tercero. Dios es el hacedor del mundo y de todo cuan-
to contiene, y gobierna todas las cosas junto con la humanidad, que go-
bierna lo que es compuesto. Al asumir la responsabilidad del conjunto
—ésta es la ocupacién propia de su dedicacién— el hombre actia de mo-
do tal que el mundo y él son ornato el uno para el otro, de modo tal que,
teniendo en cuenta la divina composicién del hombre, parece justo de-
nominarle un mundo bien ordenado, aunque seria mejor utilizar la pala-
bra griega kosmos. El hombre se conoce a si mismo, y conoce el mundo:
asi, resulta que percibe en su mente cudl es su papel v aquello que le es
atil; v, al mismo tiempo, reconoce cuales son los intereses que debe ser-
vir y ofrece las méximas gracias y alabanzas a dios, honra su imagen, pe-
ro sin ignorar que él mismo también cs la segunda imagen de dios: éste
tiene dos imagenes, ¢l mundo v la humanidad. En consecuencia, si bien
el hombre es un ensamblaje integral, ocurre que, en la parte que le hace
divino, parece capaz de elevarse hasta el ciclo, como si procediera de los
elementos mas altos —alma y conciencia, espiritu y razoén—. Pero en su
parte material —que consiste cn fuego <y tierra>, agua y aire— permane-
ce fijo sobre el suelo, como ser mortal que es, a fin de que no se despreo-
cupe y abandone todas sus ocupaciones como si fuesen vacuas. De cste
modo, la humanidad es por una parte divina y, por la otra, mortal insta~
lada en un cuerpo.»

[11] «Para él —es decir, para el hombre— y para la suma de sus partes,
la medida dltima es la piedad, de la cual deriva la bondad. La bondad es
considerada perfecta tan sélo cuando se halla fortificada por la virtud del
rechazo de todas las cosas ajenas. Cualquier posesion terrenal adquirida a
causa de un deseo corporal es del todo ajena a cualquier parte del divino
linaje del honibre. Llamar a estas cosas “posesiones” es correcto, porque
1o nacen con nosotros sino que llegan a ser poseidas mds tarde por noso-
tros, por lo cual les damos el nombre de “posesiones”. Cualquier cosa de
este género, por lo tanto, resulta ajena a la humanidad, incluso el cuerpo,
y debemos despreciar a la vez las cosas que deseamos y nuestra fuente in-
terior del vicio del deseo. El curso de mi argumento me lleva a pensar
que la humanidad esta sujeta a ser <humana> solamente hasta este pun-
to; de modo que, con la contemplacién de la divinidad, pueda despreciar
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y desdefar la parte mortal, vinculada a ella por la necesidad de preservar
el mundo inferior. Ahora, a fin de que el hombre en sus dos partes sea lo
mas completo posible, date cuenta de que ha sido formado con cuatro
elementos para cada parte: con pares de manos y de pies, y de otros
miembros corporales, a fin de servir al mundo inferior y terrenal; y tam-
bién con estas cuatro facultades de pensamiento, conciencia, memoria y
prevision, por medio de las cuales conoce todo lo divino y se preocupa
por cllo. Asi pues, el hombre investiga incansablemente y se dedica a bus-
car variaciones, cualidades, efectos y cantidades de las cosas, y sin embar-
go, debido a que el pesado y excesivo fluyjo del cuerpo le retiene aqui
abajo, no puede discernir claramente las causas verdaderas de la naturale-
za de estas cosas.»

«Por lo tanto, dado que el hombre fue hecho y férmado de esta ma-
nera, y que el dios supremo le consagrd a tal deber y servicio, si obser-
va ¢l orden mundanal de un modo ordenado, si adora a dios ficlmente,
y cumple como es debido y meritoriamente la voluntad de dios en am-
bos aspectos, scon qué clase de premio crees td que un ser tal debe ser
recompensado? (Visto que ¢l mundo es obra de dios, aquel que preserva
atentamente y entiquece su belleza une sa propia tarea a la voluntad di-
vina, cuando, con trabajo y preocupacion diarias de su cuerpo, adorna el
escenario formado por la divina voluntad de dios.) ;No se trata acaso del
premio que obtuvieron nuestros antepasados, el mismo que nosotros de-
seamos —en nuestras mids devotas plegarias— que se nos ofrezea también a
nosotros, si cllo resulta agradable a la fidelidad divina: esto es, ¢l premio
de ser descargados y liberados de la mundanal custodia, de desprender-
nos de fas ataduras de la mortalidad, de modo que dios pueda restaurar-
nos, santos y puros, a la naturaleza de nuestra parte mis alta, que es di-
vinae»

[12] «Esto que dices es justo y verdadero, Trismegisto.»

«§i, ésta es la recompensa para quienes viven piadosamente con res-
pecto a dios, cutdadosamente con respecto al mundo. Para el impio la co-
sa es distinta: se le deniega el retorno al cielo, y una vil transmigracién,
indigna de un alma pura, le sit@ia en otros cuerpos.»

«Seglin se ha desarrollado la razén de tu discurso, Trismiegisto, parece
que las almas corren un gran riesgo en esta vida terrenal, en lo que res-
pecta a su esperanza de la eternidad futura.»

«Desde luego, pero algunos encuentran esto increible, otros ficticio,
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otros quiza risible. Porque, en esta vida corporal, el placer que uno ob-
tiene de sus posesiones constituye un deleite, pero este deleite, como se
suele decir, ¢s un nudo corredizo en torno al cuello del alma, y mantie-
ne al hombre atado a esta parte que le hace mortal; la maldad, celosa de
su inmortalidad, no le permite reconocer la parte de divinidad que hay
en él. Hablando como un profeta, voy a decirte que después de nosotros
no subsistira nada de aquel sencillo respeto por la filosofia, que se en-
cuentra tan solo en la reflexioén continua y en la santa reverencia por nie-
dio de la cual uno debe reconocer a la divinidad. La multitud obscurece
la filosofia con la multiplicidad de sus razonamientos.»

«Por qué resulta que la multitud convierte la filosofia en incompren-
sible? ;Cémo es que la obscurecen con la multiplicidad de sus razona-
mientos?»

[13] «De este modo, Asclepio: a base de combinarla, por medio de in-
geniosos argumentos, con una serie de ramas del conocimiento que no
son comprensibles —arithmétiké, misica y geometria—. La pura filosofia,
que sdlo depende de la piedad hacia dios, debe preocuparse de estas otras
materias tan s6lo para admirar la recurrencia de los astros, sus estaciones
prescritas y como el curso de sus orbitas obedece al ntunero; debe apren-
der las dimensiones, cualidades y cantidades de la tierra, las profundida-
des del mar, ¢l poder del fuego y la naturaleza y efectos de todas estas co-
sas, a fin de celebrar, adorar y admirar la habilidad y la mente de dios.
Conocer la misica no es otra cosa que estar versado en la secuencia co-
rrecta de todas las cosas juntas, tal como ha sido distribuida por la razén
divina. Gracias a la musica divina, esta secuencia o disposicion de cada
cosa particular en un conjunto singular a través de las obras de la razén
produce una cierta armonia ~muy dulce y muy veridica.»

[14] «De acuerdo con ello, la gente que vendrd después de nosotros,
engafiada por la astucia de los sofistas, se verd enajenada de la pura, ver-
dadera y sagrada filosofia. Adorar a la divinidad con mente y alma sim-
ples y honrar sus obras, asi como dar gracias a la voluntad de dios (que es
la tnica infinitamente colmada de bien), ésta es una filosofia no profana-
da por la inoportuna curiosidad del pensamiento.»

«Tal es, pues, nuestro argumento sobre estas materias. A partir de aho-
ra demos comienzo a la discusidn acerca del espiritu y otros temas rela-
cionados.»

«Existia dios y la hulé (que es el término que los griegos utilizaron pa-
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ra la “materia”), y el espiritu acompafiaba a la materia, o mejor dicho, el
espiritu se hallaba en la materia, pero no de la misma manera que se ha-
Uaba en dios, ni tampoco como se hallaban en dios aquellas cosas de las
que habria de surgir el mundo. Estas no existian porque no habian llega-
do a ser, pero en cierta medida ya existian en aquel lugar desde el que ha-
bian de llegar a ser. No sélo de aquellos que todayia no han llegado a ser,
sino también de aquellos que carecen de la fertilidad para engendrar, de
manera que nada puede producirse a partir de ellos, se dice que no pro-
ducen ser. En efecto, pueden engendrar aquellas cosas que tienen en s
mismas una naturaleza capaz de engendrar; algo puede proceder de ellas,
incluso cuando ellas proceden de si mismas (porque no cabe duda de que
las cosas a partir de las cuales todo procede pueden con facilidad proce-
der de aquellas que han llegado a ser a partir de si mismas). El dios sem-
piterno, el dios eterno, no puede ni hubiese podide haber llegado a ser:
él es, &l fue, ¢l sera siempre. Esta cs la naturaleza de dios, pues, que es en-
teramente a partir de si misma.

«Pero la hulé (o nataraleza de la materia) y el espiritu, a pesar de que
desde ¢l principio parece que no hayan sido engendrados, sin embargo
poscen en elios misntos ¢l poder y Ia naturaleza de llegar a ser y procrear.
Porque el principio de la fertilidad se halla en la cualidad de la naturale-
za, que en si misma posee el poder y ¢l material para concebir y dar a luz.
La naturaleza, entonces, puede engendrar ella sola sin concebir por obra
de otro.»

[15] «Por contraste, las cosas que tienen el poder de concebir tan sdlo
por medio del acoplamiento con naturalezas distintas a ellas nismas, han
de hallarse divididas; de tal modo que su lugar en el mundo, junto con lo
que contiene, parezca ser inengendrado —lugar que, en cualquier caso, po-
see en si mismo el poder de toda la naturaleza—. Llamo “lugar” a aquel en
el que se hallan todas las cosas, pues ninguna de ellas podria haber sido si
careciese de un lugar que las contuviese a todas (ha de proporcionarse un
lugar para todo aquello que tiene que ser); el hecho es que si las cosas no
se hallasen en ninguna parte, no se podrian distinguir sus cualidades, can-
tidades, posiciones o efectos.»

«Por lo tanto, a pesar de que la materia no haya sido engendrada, con-
tiene, no obstante, en ella misma las naturalezas de todas las cosas, en la
medida en que les proporciona las matrices mas fértiles para la concep-
ci6n. La cualidad de conjunto de la materia, entonces, estriba en ser crea-
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tiva, a pesar de que ella misma no haya sido creada. Pero, del mismo mo-
do que existe una cualidad fértil en la naturaleza de la materia, también
esta misma materia resulta igualmente fértil en maldad.»

[16] «Asi pues, Asclepio y Hammoén, yo no he dicho lo que dice la.
mayoria: “;Es que dios no es capaz de poner término al mal y expulsar-
lo de la naturaleza?”. No es en absoluto necesario responderles, pero pa-
ra vuestro beneficio, voy a continuar este argumento hasta que lo haya
desentrafiado y os haya dado una respuesta. Estas personas afirman que
dios tendria que haber liberado el mundo de toda clase de mal, pero el
mal se halla tan radicado en el mundo que casi parece ser un érgano su-
yo. Actuando del modo mis razonable posible, el dios supremo se preo-
cupa de tomar medidas contra el mal, dignandose dotar a las mentes hu-
manas de conciencia, aprendizaje y comprension, porque tan solo gracias
a estos dones, por medio de los que superamos a los demas seres vivos,
somos capaces de evitar las trampas, asechanzas y vicios del mal. Aquel
que los evita a primera vista, antes de que lo atrapen, esta persona ha si-
do fortificada por la comprensidon y previsién divinas, porque el princi-
pio del conocimiento radica en el mais alto bien.y

«Fl espiritu administra y vivifica todas las cosas del mundo; como un
instrunmento o un mecanismo, estd sujeto a Ja voluntad del dios supremo.
Pero, por ahora, dejemos que tal sea nuestra comprension de estos argu-
n1entos.»

«Inteligible tan sélo para la mente, el dios al que llamamos supremo es
el senior y gobernante de este dios sensible que abarca en ¢l todo lugar,
toda la substancia de las cosas, toda la materia de las cosas que engendran
y procrean, todo aquello que existe en cualidad y magnitud. [17] Pero el
espiritu excita y gobierna todas las formas del mundo, cada una de acuer-
do con la naturaleza que le ha proporcionado dios. La /mlé o materia, con
todo, las acoge a todas, <el espiritu> las excita y las concentra todas, dios
las gobierna, y proporciona a todas las cosas del mundo todo cuanto ca-
da una de ellas necesita. Las llena a todas de espiritu, insuflindolo en cada
cosa, de acuerdo con la cualidad de su naturaleza.»

«Esta cavidad del mundo, redonda como una esfera, no puede por si
misma, a causa de su cualidad o de su forma, ser completamente visible.
Escoge cualquier lugar en lo alto de la esfera desde el cual mirar hacia
abajo y no podras ver la base desde alli. Por este motivo, muchos creen
que tiene también la misma cualidad que el espacio. En efecto, gracias a
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los aspectos de las formas cuyas imigenes parecen impresas en la esfera
creen muchos que ella es visible en cierto sentido, pues se muestra como
pintada. En si misma, sin embargo, ella es siempre invisible. Por ello la
base —{si es que se trata de una parte o de un lugar} de la esfera— se lla-
ma Huidés en griego, porque en griego “ver” es idein y no existe visiéon
de la base de la esfera. Y las formas son lamadas “ideas” porque son for-
muas visibles. Las <regiones> llamadas Haidés en griego, porque estan pri-
vadas de visibilidad, se llaman “infernales” en latin porque se hallan en la
base de la estera.»

«Tales, pues, son las cosas originales, primigenias, las fuentes u orige-
nes de todas las cosas, por asi decir, porque todo se halla en ellas o a tra-
vés de ellas o a partir de ellas.»

[18] «Todas estas cosas de las que hablas ;qué son?, Trismegisto.»

«La entera substancia de todas las formas en el mundo y de cada una
de ellas en su estado normal es, si puedo decitlo asi, “material”. La ma-
teria nutre a los cuerpos; el espiritu, a las almas. Pero la conciencia, don
celeste, que es para la humanidad felicidad dnica —no para todos los hom-
bres, sino tan solo para los pocos dotados de una mente capaz de conte-
ner un privilegio tan grande: del mismo modo que el sol brilla sobre el
mundo, asi la mente humana brilla con la luz de la conciencia, que es mas
grande todavia, porque todo aquello que el sol ilumina, alguna vez se ve
privado de su luz por la interposicién de la tierra y la luna, o cuando Ue-
ga la noche—, la conciencia, pues, una vez emparejada con el alma, se
convierte en una sola materia gracias a esta intima mezcla, de modo que
las mentes de esta suerte 110 se ven nunca obstruidas por los errores de la
obscuridad. Tienen razén los que han dicho que el alma de los dioses es
conciencia, aunque yo afirmo que es el alma no de todos los dioses, sino
tan solo de los dioses grandes y originarios.»

[19] «;;A qué dioses llamas ta fuentes de las cosas o primeros princi-
pios?, Trismegisto.»

Implorando el favor del cielo, empiezo a desvelarte grandes cosas y a
exponerte los misterios divinos.»

«Existen muchas especies de dioses, de los cuales una parte es inteli-
gible y la otra sensible. No se dice que los dioses sean inteligibles por la
razén de que son considerados mas alla del alcance de nuestras facultades;
en realidad, somos mas conscientes de estos dioses inteligibles que de
aquellos que llamamos visibles, como vas a poder colegir de nuestro dis-
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curso, si le prestas atencién. Porque mi discurso es desde luego sublime,
tanto mas divino en la medida en que queda mas alla del pensamiento y
el esfuerzo humanos, y si no recibieres las palabras del que habla con oi-
dos particularmente atentos y devotos, mi discurso volard lejos de ti y
fluird a través de ti, o mejor dicho, refluird hacia si mismo, mezclindose
con las corrientes de su fuente.»

«Los principios de cada clase son dioses, y a éstos les siguen otros dio-
ses que son principio-<de>-vusia; éstos son dioses sensibles, fieles a sus
dos origenes, que lo producen todo a través de Ia naturaleza sensible, una
cosa por medio de la otra, luminando cada dios su propia obra. El ou-
siarchés del cielo (sea lo que sea lo que se entiende con la palabra cielo) es
Jupiter, porque Japiter confiere a través del cielo la vida a todos los seres.
La Luz es el ousiarchés del sol, porque la bendicién de la luz irradia sobre
nosotros a través del orbe solar. Los Treinta y seis (el término es “hords-
copos”), las estrellas siempre fijas en el mismo lugar, tienen como prin-
cipio o owusiarchés a aquel que es llamado Pantomorphos o bien Omniforine,
pues produce diversas formas dentro de diversas clases. Las denominadas
siete esferas tienen owusiarchai o principios denominados Fortuna y Hei-
marmené, a partir de los cuales cambian todas las cosas de acuerdo con la
ley de la naturaleza y una estabilidad inflexible que, sin embargo, se di-
versifica en una variacién perpetua. El aire es el instrumento o mecanis-
mo de todos los dioses, aquello por medio de lo cual se hacen todas las
cosas; su ousiarchés es el segundo...»

«...a las cosas mortales lo mortal y a ellos su semejante. Dadas tales
condiciones, todas las cosas, desde la base a la clspide, {se alcanzan las
unas a las otras y se vinculan mutuamente en reciprocas conexiones. Pe-
ro...} los mortales se vinculan a los inmortales y las cosas sensibles a las
insensibles. Y el conjunto de todo ello obedece al supremo gobernante,
el sefior, de manera que en realidad no son tantas, sino mas bien una so-
la. De hecho, todas las cosas dependen de una y emanan de ella, aunque
parezcan separadas y se crea que son muchas. Tomadas en conjunto, sin
embargo, son una sola o mas bien dos, a partir de las cuales todas son he-
chas y por las cuales son hechas —en otras palabras, la materia, a partir de
la cual estin hechas, y a partir de la voluntad de aquel cuya decisién las
hace distintas.»

[20] «Una vez mas, Trismegisto, ;qué significa esta explicacién?»

«Lo siguiente, Asclepio: dios, padre y seflor de todas las cosas, sea cual
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sea el nombre mas sagrado o mas piadoso con el que la gente acostum-
bre llamarle, nombre que ha de ser sagrado entre nosotros a causa del in-
telecto que poseemos. (Dada la grandeza de esta divinidad, ninguno de
estos titulos va a nombrarle con precision; si una palabra no es otra cosa
—el sonido del espiritu hiriendo el aire y declarando el pleno deseo de una
persona, o el significado tal y como su mente consigue atraparlo a partir
de los sentidos, un nombre, su pleno contenido definido y circunscrito,
compuesto de escasas silabas, que proporciona el intercambio necesario
entre la voz humana y los oidos—; entonces la totalidad del nombre de
dios incluye también significado, espiritu y aire, junto con todo aquello
que existe en ellos o a través de ellos o a partir de ellos; no, no tengo es-
peranzas de nombrar al hacedor de toda majestad, al padre y seflor de to-
das las cosas, con un simple nombre, ni siquiera con un nombre com-
puesto de muchos nombres; €l carece de nombre o, mejor dicho, los
tiene todos, desde el momento en que él es el uno y el todo, de tal mo-
do que es preciso denominar a todas las cosas con el nombre de él o bien
Hamarle a &l con los nombres de todas las cosas.) Dios, el uno y el todo,
completamente henchido de la fertilidad de ambos sexos y siempre pre-
fado de su propia voluntad, constantemente genera todo aquello que de-
sea procrear. Su voluntad es bondad entera. La misma bondad que se ha-
la en todos los seres se ha producido por naturaleza a partir de su
divinidad, de manera que todos puedan ser como son y como fueron, y
de manera que todas las cosas que vengan en el futuro puedan gozar de
la facultad de reproducirse conforme a si mismas. Esta es la explicacion
que te ha sido ofrecida, Asclepio, del como y el porqué de la produccién
de todas las cosas.»

[21] «:Estis diciendo que dios posee ambos sexos?, Trismegisto.»

«No solo dios, Asclepio, sino todas las cosas animadas e inanimadas,
porque resulta imposible para cualquiera de las cosas que existen ser esté-
ril. Elimina la fertilidad de las cosas que ahora existen y resultard imposi-
ble para ellas existir para siempre. Digo {que la sensacion y el crecimien~
to se hallan también en la naturaleza de las cosas, que el mundo} contiene
crecimiento en si mismo y preserva todo aquello que ha llegado a ser.
Porque cada sexo se halla henchido de fecundidad y el vinculo entre am-
bos o, mas exactamente, su unidén resulta incomprensible. Si lo denomi-
nas Cupido o Venus, o ambas cosas, tendras razdén.»

«Guarda esto en tu mente como mis verdadero y mds simple que cual-
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quier otra cosa: que dios, sefior de la entera naturaleza, concibié y adju-
dico a todos los seres este misterio de la procreacién hasta la eternidad,
del cual nacen el afecto mis intenso, ¢l placer, la alegria, el deseo y el di-
vino amor. Seria preciso explicar cudn grande es la fuerza y la compul-
sidn de este misterio, de no ser porque cada individuo los conoce ya, a
partir de la contemplacién y la conciencia interna. Porque si tienes en
cuenta el momento culminante al que llegamos después de un constante
frotamiento, cuando cada una de las dos naturalezas derrama en la otra su
simiente y cada una arrebata a la otra con avidez el <amor> y lo oculta
en lo mis intimo, finalmente a partir del coman apareamiento, las hem-
bras conquistan la potencia de los machos ¥ los machos quedan exhaus-
tos con letargo femenino. El acto de este misterio, tan dulce y tan vital,
se realiza en secreto, de manera que la divinidad, que se alza en ambas na-
turalezas a partir del apareamiento sexual, no se vea forzada a sentir la ver-
gitenza provocada por la risa de los ignorantes, si cllo se realizase en pa-
blico o, mucho peor, si fuera ofrecido a la mirada del pueblo irreverente.»

[22] «En cualquier caso, los hombres piadosos no son ms que unos
pocos; su nGmero en este mundo puede contarse, y sucede que el mal
prevalece en la mayoria, 2 causa de su falta de saber y de conocimiento
de todas las cosas que’existen. El desprecio por los vicios del mundo en-
tero —y un remedio para estos vicios— procede de la comprension del
plan divino sobre el que todas las cosas se basan. Pero cuando la igno-
rancia y la locura persisten, todos los vicios incrementan su fuerza y hie-
ren el alma con desdrdenes no curables. Mancillada y corrompida por
ellos, el alma se inflama como si estuviese envenenada —a excepcidn de
las almas de los que poseen el remedio soberano, la instruccidn y la com-
prension.»

«Entonces, pues, aun cuando nii ayuda alcance tan sblo a los menos,
vale la pena continuar y terminar este tratado, que explica por qué la di-
vinidad se digna impartir su comprensién y enseflanza Gnicamente a los
seres humanos. Esclichame, pues.»

«Dios, padre y sefior, hizo primero a los dioses y después a los honi-
bres, cogiendo porciones iguales de la parte mas corrupta de la materia y
de la divinidad; pero sucedid que los vicios de la materia permanecieron
vinculados a los cuerpos, junto con otros vicios provocados por los ali-
mentos y el sustento que estamos obligados a compartir con todos los se-
res vivos. De modo que resulta inevitable que los deseos de la concupis-
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cencia y otros vicios de la mente se hundan profundamente en las almas
humanas. La inmortalidad y el vigor que no envejece son sabiduria y en-
seflanza suficiente para los dioses, puesto que estan hechos de la parte mas
pura de la naturaleza; por lo tanto, no necesitan ayuda de la razén y el
aprendizaje. Sin embargo, dado que ¢l plan de dios era una unidad, esta-
blecid, como ley eterna, un orden de necesidad en un marco de ley, que
ocupase el lugar del aprendizaje y del intelecto, para que los dioses no
quedasen completamente desvinculados de ellos; y entre todas las cosas
vivientes, dios distinguié al hombre por medio de la sola razén y el
aprendizaje, con los que poder expulsar y rechazar los vicios de los cuer-
pos, y les hizo perseguir, como esperanza y meta, la inmortalidad. Dicho
en pocas palabras, dios hizo al honmibre bucno y capaz de inmortalidad
gracias a su doble naturaleza, divina y mortal, y de este modo dios quiso
una disposicion segin la cual ¢l hombre estaba destinado a ser mejor que
los dioses, formados dnicamente de naturaleza inmortal, y asi mejores
que ¢l resto de los seres mortales. En consecuencia, puesto que csti vin-
culado a ellos por parentesco, el hombre honra a los dioses con una men-
te piadosa y sagrada; igualmente, tos dioses muestran incerds por todas las
cosas humanas y velun sobre ellas con afecto fiel. [23] Pero esto se puede
decir tan s6lo de las pocas personas dotadas de una mente fiel. A propd-
sito de aquellos que se ven arrastrados por el vicio, mas vale no decir na-
da, a fin de no profanar este santisimo discurso tomandolos en conside-
racion.»

«Y desde el momento en que este discurso nos hace saber el paren-
tesco y la asociacion entre hombres y dioses, Asclepio, debes reconocer
el poder y la fuerza del hombre. Ast como el sefior y padre —o dios, por
utilizar su nombre mas augusto— es el hacedor de los dioses celestes, asi
es el hombre quien modela a los dioses de los templos, gque se satisfacen
con habitar cerca de los hombres. De esta manera, ¢l hombre no es sélo
glorificado; también es capaz de glorificar. No sélo avanza hacia dios;
también es hacedor de los dioses. ;Te sorprendes?, Asclepio. ;O acaso
desconfias, como la mayoria?»

«Estoy confuso, Trismegisto, pero de buen grado asiento a tus pala-
bras, y considero al hombre muy afortunado por haber obtenido tanta fe-
licidad.»

«El hombre, ciertamente, merece admiracién como el més grande de
todos los seres. Todos admiten con franqueza que la raza de los dioses sur-
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gid de la parte mas pura de la naturaleza, y que sus signos son como ca-
bezas que se alzan en lugar del cuerpo entero. Pero las imégenes de los
dioses que los seres humanos forjan han sido formadas a partir de ambas
naturalezas —de la divina, que es mis pura e infinitamente la mis divina,
y del material con el que estin hechas, cuya naturaleza es incluso inferior
a la humana—; y representan no sélo las cabezas, sino todos los miembros,
y el cuerpo entero. Recordando siempre su naturaleza y origen, el hom-
bre persiste en imitar a la divinidad, representando a los dioses con la apa-
riencia de su propio aspecto, del mismo modo que el padre y sefior hizo
que los dioses eternos se le asemejasen.»

[24] «;Te refieres a las estatuas?, Trismegisto.»

«Si, Asclepio, a las estatuas. ;Te das cuenta de hasta qué punto des-
conflas? A lo que me refiero es a estatuas animadas, conscientes, llenas de
espiritu vital y que llevan a cabo grandes hechos; estatuas que conocen ¢l
futuro y lo predicen por medio de suertes, inspiracion poética, suefios y
tantos otros medios; estatuas que pueden hacer caer enfermos a los hom-
bres y que los curan, aportando placer y dolor a cada uno segiin mere-
cen

«;Acaso no sabes, Asclepio, que Egipto es una mnagen del cielo o, pa-
ra ser mis precisos, que cualquier cosa gobernada ¢ bupulsada en el cie-
lo desciende a Egipto y es transferida aqui? A decir verdad, nuestra tierra
es el templo del mundo entero.»

«Y sin embargo, puesto que conviene al sabio conocer todas las cosas
anticipadamente, hay una de la que no debes permanecer en la ignoran-
cia: llegard un tiempo en el que parecera que los egipcios han venerado
a la divinidad con miente pia y asidua reverencia, pero en vano. Todo su
culto sagrado resultard ineficaz, y perecerd sin ningin efecto, pues la di-
vinidad regresara de la tierra al cielo y Egipto serd abandonado. La tierra
que fue sede de la piedad se quedard viuda de las potencias y abandona-
da de su presencia. Cuando los forasteros ocupen la tierra y el territorio,
no solo la piedad caerd en el olvido, sino que, cosa todavia mds cruel, se
prescribird una ley (pues asi la llamarin) que, bajo penas severas, prohibi-
ri la piedad, la fidelidad vy el culto divino. Entonces esta tierra sacrosan-
ta, sede de templos y santuarios, se colmard por completo de tumbas y
cadaveres.»

«;Oh Egipto, Egipto, de tus piadosas hazafias tan sélo sobreviviran his-
torias, que resultaran increibles para tus propios hijos! Tan solo palabras
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inscritas en la piedra sobrevivirin para proclamar tus obras piadosas, y el
escita o el indio o cualquier otro vecino barbaro habitard en Egipto. Por-
que la divinidad regresa al cielo y todo el pueblo pereceri, abandonado;
del mismo modo Egipto quedari viudo y abandonado por dios y por el
hombre. Yo te invoco, rio sacrosanto, v te anuncio tu futuro: torrentes de
sangre te inundaran hasta las riberas, e incluso las desbordaras; no sélo la
sangre contaminara tus aguas divinas, sino que las hard desbordar por to-
das partes, y el nimero de los muertos superard en mucho al de los vi-
vos. Aquel que sobreviva serd reconocido como egipcio tan sélo por su
lenguaje; por sus acciones parecerd un extranjero.»

[25] «Asclepio, spor qué lloras? El mismo Egipto se dejard persuadir
para cometer actos mis perversos que éstos y se hundird en males mu-
chisimo peores. Una tierra en otros tiempos sagrada, tan amante de la di-
vinidad, la Gnica tierra en el mundo en razdén de su piedad donde los dio-
ses moraban, la que enseflaba santidad y fidelidad, serd un ejemplo de
<in>credulidad total. En su cansancio, las gentes de esta época no halla-
ran en el mundo nada digno de admirar o venerar. Este todo —que es una
cosa buena, que nunca ha sido, ni es, ni serd superada— correra peligro: la
gente lo encontrard opresivo y lo despreciara. No van a amar este mun-
do en su conjunto, obra de dios incomparable, construccion gloriosa, un
esplendor formado de imigenes en mudtiforme variedad, instrumento de
la voluntad de dios que soporta gencrosamente su propia obra, que for-
ma una unidad de todas las cosas, que puede ser honrada, alabada vy fi-
nalmente amada por aquellos que la ven, acumulacién multiforme que
deviene unidad.»

«Preferirin las tinieblas a la luz, y encontrarin la muerte mas atil que
la vida. Nadie mirard ¢l ciclo. El piadoso sera tenido por loco, el impio
por sabio, el frenético pasard por valiente y el criminal por una persona
de bien. El alma y todas las ensefianzas acerca del alma (a saber, que el al-
ma empezd siendo inmortal o que en todo caso espera alcanzar la in-
mortalidad) que yo te he revelado serin consideradas no tan sdlo ridiculas
sino incluso ilusorias. Cualquiera que se consagre a la piedad de mente,
créeme, se encontrard enfrentado a la pena capital. Van a promulgar leyes
nuevas, una nueva justicia. No se oird hablar de nada sagrado, nada pia-
doso ni digno del cielo o de los seres celestes, y tampoco en la mente ob-
tendra creencia.»

- ;Qué tristeza, cuando los dioses se aparten de la humanidad! Tan s6-
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lo los dngeles malignos permaneceran, para mezclarse con los hombres,
se apoderaran de los desgraciados y los conduciran a toda clase de crime-
nes ominosos —guerra, pillaje, engafios, todo cuanto es contrario a la na-
turaleza de las almas—. Entonces, ni la tierra permanecera firme ni el nrar
serd navegable; las estrellas no cruzaran el cielo, ni el curso de los astros
se mantendri estable en el cielo. Cada voz divina enmudeceri, en un si-
lencio forzoso. Los frutos de la tierra se pudririn; los campos dejaran de
ser fértiles; incluso el mismo aire languidecera en un torpor lagubre.»

[26] «Tal va a ser la vejez del mundo: falta de piedad, desorden, des-
precio por todo lo bueno. Cuando todo esto acaezca, Asclepio, entonces
el seflor y padre, el dios cuyo poder es soberano, gobernador del dios pri-
mero, contemplard esta conducta y estos crimenes insensatos y por un ac-
to de su voluntad —que es la benevolencia de dios—, se enfrentara a los vi-
cios y la perversiéon de todas las cosas, enderezara los errores, purificara la
maldad con un diluvio o consumiéndola en llamas, o acabaria con ella di-
fundiendo por todas partes enfermedades pestilentes. Entonces restituird
el mundo a su belleza antigua, de tal modo que el propio mundo volve-
ri a parecer que merece maravilla y culto, y, con constantes bendiciones
y ceremonias de alabanza, la gente de estos tiempos honrara al dios capaz
de hacer y restaurar una obra tan grande. Y ésta sera la génesis del mun-
do: una reforma de todas las cosas buenas y una restitucion muy sagrada
y piadosa de la misma naturaleza, reordenada en el curso del tiempo,
<pero a través de un acto de voluntad,> que es, y fue, sempiterna y sin
principio. Porque la voluntad de dios no tiene principio; permanece
idéntica, sempiterna en su estado presente. La naturaleza de dios es la de-
liberacién; su voluntad constituye el bien supremo.»

«Entonces ;sla deliberacion <es voluntad>?, Trismegisto.»

«La voluntad procede de la deliberacidn, Asclepio, v el acto mismo de
querer procede de la voluntad. Dios nada quiere en exceso, puesto que po-
see por completo todas las cosas y quiere lo que tiene. Quiere todo cuan-
to es bueno y tiene todo cuanto quiere. Son buenas todas las cosas que él
considera y quiere. Tal es dios, y el mundo es su imagen ~<bien> que pro-
cede del bien.»

[27] «;Es bueno?, Trismegisto.»

«Si, Asclepio, bueno, y te lo voy a demostrar. Del mismo modo que
dios dispensa y distribuye su liberalidad —conciencia, alma y vida— a to-
das las formas y géneros del mundo, asi el mundo distribuye y propor-
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ciona todo aquello que los mortales consideran bueno: la sucesion de las
estaciones, el nacimiento de los frutos, su crecimiento y maduracién, y
otras cosas tales. Asi, sentado en la cima del cielo méas alto, dios estd en
todas partes y todo lo vigila en derredor. Existe un lugar sin estrellas mas
alla del cielo, remoto de todos los objetos corpdreos. Aquel que dispen-
sa <la vida>, a quien llamamos Juapiter, ocupa el lugar entre cielo y tie-
rra. Pero Jupiter Plutonio gobierna la tierra y el mar, y es él quien nutre
a los seres mortales, que tienen alma y producen fruto. Los poderes de es-
tos dioses vigorizan las cosechas, los arboles y los campos; pero los pode-
res y efectos de otros dioses deben ser distribuidos entre todas las cosas
que existen. Los dioses que gobiernan la tierra se <alejarin>, y quedaran
estacionados en una ciudad fundada en la frontera mas remota de Egip-
to, hacia el sol poniente, adonde la raza entera de los mortales se apresu-
rard por tierra y mar.»

«Dime, ;donde se hallan ahora estos dioses tuyos?, Trismegisto.»

«Bstacionados en la gran ciudad de la montafia libia. Pero dejemos es-
te argumento por ahora.»

«Hemos de hablar ahora acerca de lo inmortal y lo mortal, porque Ja
anticipacién y ¢l miedo a la muerte torturan a muchos que no conocen
su auténtico alcance. La muerte resulta de la desintegracién de un cuer-
po fatigado por el trabajo, después de que haya transcurrido el tiempo en
el que los miembros del cuerpo encajan en un mismo mecanismo con
funciones vitales. El cuerpo muere, de hecho, cuando ya no puede so-
portar los procesos vitales de una persona. Esto ¢s la muerte, pues: la de-
sintegracién del cuerpo y la extincién de la conciencia corporal. Preo-
cuparse por ello carece de sentido. Pero hay otro problema por el cual
vale la pena preocuparse, aunque la gente se desentiende de él por igno-
rancia o incredulidad.»

«Qué es lo que ellos ignoran, Trismegisto, o cuya posibilidad cues-
tionan?»

[28] «Escucha pues, Asclepio: cuando el alma se aleja del cuerpo, pa-
sa a estar bajo la jurisdicciéon del demon suprenio, que pesa y juzga sus
méritos; vy si la encuentra justa y fiel, la deja permanecer en los lugares
adecuados para ella. Pero si ve que el alma estd contaminada con manchas
de acciones malvadas o ensuciada por los vicios, la envia rodando desde
lo alto a los abismos, y la entrega a las tempestades y a los torbellinos de
aire, fuego y agua en su entrechocar incesante: su interminable castigo
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consiste en ser arrastrada arriba y abajo entre cielo y tierra por las co-
rrientes de la materia. La desgracia del alma estriba entonces en su pro-
pia eternidad, porque una sentencia inmortal la oprime con tormentos
eternos. Para escapar a esta suerte, reconoce, pues, lo que hemos de te-
mer, ante lo que hemos de temblar, lo que debemos evitar. Después de
haber obrado mal, los incrédulos se verin forzados a creer, no por las pa-
labras, sino por el ejemplo; no por las amenazas, sino por el sufrimiento
real del castigo.»

«No es la ley de los hombres solamente la que castiga los males que
los homibres cometen?, Trismegisto.»

«En primer lugar, Asclepio, todo lo terreno es mortal; como lo son
también estos seres que viven en una condicién corporal y que se desva-
necen de la vida en esta misma condicidén corporal. Todos ellos estin su-
jetos a castigos por el bien o el mal que hayan cometido en su vida; y los
castigos después de la muerte resultan mas severos en la medida en que
su mal hacer haya podido permanecer oculto durante la vida. La divini-
dad lo prevé todo, de tal manera que uno paga la pena exactamente en la
proporcién de sus propios malos actos.»

[29] «;Quién merece los mayores castigos?, Trismegisto.»

«Aquellos condenados por las leyes humanas que mueren de muerte
violenta, de modo que no parece que hayan entregado a la naturaleza ¢l
alma que le deben, sino que han expiado sus crimenes con un merecido
castigo. Por otra parte, la defensa de la persona justa radica en su piedad
para con dios y en la fidelidad suprema. Dios protege a estos hoinbres de
todos los males. Porque el padre y sefior de todo, el Gnico que cs ¢l to-
do, se muestra a si mismo ante todos con generosidad: no donde esté de
acuerdo con el lugar, ni cdmo sea de acuerdo con la cualidad, n1 cudnto sea
de acuerdo con la cantidad, sino iluminando a los hombres con la sola
comprension, que procede de la mente. Y cuando las sombras del error
se han dispersado del alma de un hombre y ha percibido la luz de la ver-
dad, en la plenitud de su conciencia se empareja a si mismo con la com-
prension divina; y cuando su amor le ha librado de aquella parte de su
naturaleza que le hace mortal, adquiere confianza en la inmortalidad por
venir. Esto es lo que separari a los buenos.de los malos. Cuando ha vis-
to la luz de la razén como con sus propios ojos, todo hombre bueno es
iluminado por la fidelidad, reverencia, sabiduria, devocion y respeto ha-
cia dios, y la confianza de su creencia le coloca tan por encima de la hu-
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manidad como el sol supera en resplandor a los demads astros. En realidad,
el sol ilumina a las otras estrellas no tanto por la intensidad de su luz co-
mo por su divinidad y su santidad. El sol es sin duda un segundo dios,
Asclepio, créeme, que gobierna todas las cosas y esparce su luz sobre to-
dos los seres del mundo, animados e inanimados.»

«Porque si el mundo fue y es y serd una cosa viva que vive para siem-
pre, nada en el mundo es mortal. Desde el momento en que cada parte
de él, tal como ésta en su estado actual, vive para siempre y, al mismo
tiempo, vive en un mundo que es por si misno una sola cosa viva que
vive para siempre, no hay lugar en €l para la mortalidad; de modo que, si
es preciso que el mundo viva para siempre, debe hallarse henchido de vi-
da y eternidad. Del mismio modo que ef mundo es sempiterno, también
el sol es para siempre gobernador de las cosas que tienen vida, dispensa-
dor y prolongador de todo su poder de vida. Asi pucs, dios es el sempi-
terno gobernador de las cosas que viven en el mundo y de las que tienen
vida, y esta vida la dispensa eternamente. La ha dispensado toda de gol-
pe, sin embargo: la vida es proporcionada por la ley eterna a todos aque-
llos que ta poseen, de la manera que voy a describiry

130] «El poder dador de vida de Ia eternidad anima el mundo, su lu-
gar s¢ halla en la nusma etermdad viva; dado que la vada sempiterna lo
protege en torno y, por asi decir, lo mantiene unido, el mundo nunca ce-~
sara de moverse ni serd destruido. El mundo mismo dispensa vida a todo
lo que hay en &, y es ¢l lugar de todas las cosas que son gobernadas ba-
jo el sol. El movimiento del mundo es una actividad doble: 1a eternidad
vivifica el mundo desde fuera y el mundo lo vivifica todo en su seno, dis~
persando todas las cosas de acuerdo con ntimeros y tiempos marcados y
fijados por la accién del sol y los movimientos de los astros; porque toda
razén temporal estd fijada por ley divina. Sobre la tierra se habla del tiem-
po por la cualidad del aire y el cambio de las estaciones, calientes y frias;
pero en el cielo corre el tiempo por la recurrencia de las estrellas mbvi-
les a sus mismos lugares, en ciclos cronoldgicos. El mundo es el recepta-
culo del tdempo; el curso y el movimiento del tiempo le confleren vigor.
Pero el tiempo opera segiin una regla ordenada: orden y tiempo provo-
can la renovacién de todas las cosas del mundo a través de la alternancia.
Nada es estable en esa situacidon, nada fijo, nada inmévil, entre las cosas
que llegan a ser en el cielo y en la tierra: la tnica excepcion es dios; y
con razdn lo es él solo, porque él es el todo, lleno y perfecto en si mis-
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mo, por si mismo y en torno a si mismo. El constituye su propia estabi-
lidad inmdvil; ningtn impulso externo puede moverlo de su lugar, pues-
to que todo es en &l y él solo es en todo —a no ser que uno corra el ries-
go de afirmar que su movimiento se halla en la eternidad. Pero la
eternidad, a la que todo el movimiento del tiempo retorna y de la que
todo el movimiento del tiempo nace, es inmoévil ella nusma.»

[31] «Dios, por lo tanto, ha sido <siempre> estable, y la eternidad, de
la misma manera, se ha mantenido siempre inmévil junto a él, mante-
niendo en su seno un mundo que no habia llegado al ser, el Gnico al que
llamamos correctamente sensible. Este mundo sensible, que imita la eter-
nidad, fue hecho a imagen de este dios. Y aunque el tiemipo siempre se
niueve, conserva alin, a su propia manera, el poder y el caricter de esta-
bilidad, a causa de la propia necesidad de revertir sobre si mismo. Asi
pues, aunque la eternidad es estable, inmovil y fija, con todo, puesto que:
el curso del tiempo (que se mueve) siempre regresa a la eternidad, y pues-
to que el movimiento gira en un marco temporal, sucede que la cterni-
dad (que no se mueve en si misma) parece moverse a través del tiempo
en que se halla; y todo movimiento tiene lugar en ¢l tiempo. Asi, ocurre
que la estabilidad de la eternidad se mueve, y que la movilidad del tem-
po deviene estable por la ley fija de su propio ciclo. Asi, uno puede creer
también que dios se mueve en si nusmo, pero en la misma immnovilidad,
porque a causa de su inmensidad, el movimiento de su estabilidad es, de
hecho, inmévil. La ley de la inmensidad misma es inmovil. Este ser, pues,
que no es de un caracter accesible a los sentidos, se halla mas alla de cual-
quier limitacidn, comprension y calculo. No puede ser ni sostenido, ni
aferrado, ni cazado. Dénde estd, a donde va, de donde viene, coOmo ac-
tha, qué es ~resulta incierto—. Se mueve en su estabilidad suprema y su
estabilidad actia dentro de él: dios, la eternidad, ambos, el uno en el otro
o ambos en ambos. En consecuencia, la eternidad no tiene una limita-
cidén en el tiempo. Pero el tiempo, aunque admitamos que puede ser li-
mitado por el nimero, o la alternancia, o el periddico retorno de la re-
currencia, es eterno. Ambos son infinitos, pues, ambos parecen eternos.
Pero la estabilidad, firmemente fijada para sostener las cosas que pueden
ser movidas, con razén ocupa la prioridad en virtud de su misma soli-
dez.» »

[32] «Los principios de cada cosa, pues, son dios y la eternidad. Pero,
debido a su movilidad, el mundo no ocupa el primeér lugar; en &l la mo-
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vilidad supera a la estabilidad, incluso si, de acuerdo con la ley que le
mantiene en perpetuo movimiento, posee una estabilidad libre de movi-
miento.»

«La conciencia total, que se asemeja a la divinidad, inmdvil en si mis-
ma, se mueve a si misma en su propia estabilidad. Ella es sagrada, inco-
rrupta, sempiterna y todo cuanto se pueda decir atin mejor —si algo pue-
de ser mejor que la eternidad del dios supremo que reposa en la verdad
misma-—, completamente henchida de todas las formas sensibles y de to-
do el orden que reposa, por asi decir, en dios. La conciencia del mundo
es el recepticulo de todas las formas sensibles y de todos los drdenes, pe-
ro, para ser consciente de todo lo que ha sido hecho, <la conciencia de-
pende>, en el hombre, de la tenacidad de Ia memoria. En su descenso, la
divinidad de la conciencia llega tan s6lo hasta el animal humano, porque
el dios supremo no quiso que la conciencia divina se mezclase con todo
ser vivo. No quiso avergonzarse por mezclarse con los demads seres vivos.
La comprension de la conciencia humana, lo que ella es y cuin grande
es, deriva enteramente de la memoria de los acontecimientos pasados (a
causa de la tenacidad de su memoria, ¢l hombre ha sido hecho incluso
gobernador de la tierra). La comprension de la naturaleza, sin embargo,
y la cualidad de la conciencia del mundo pueden ser percibidas por com-
pleto en todas las cosas del mundo que los sentidos pueden detectar. La
comprension de la eternidad, que viene a continuacién, es una concien-
cia obtenida a partir del mundo sensible, a partir del cual se puede dis-
cernir su cualidad. Pero la cualidad de la conciencia en el dios supremo
y la comprension de esta cualidad es la Gnica verdad. Ni siquiera una
sombra, ni siquiera ¢l mas débil vestigio de esta verdad puede discernir-
se en el mundo, porque hay falsedad donde quiera que uno discierne
cualquier cosa a base de medir el tiempo. Y donde existe generacion, uno
encuentra error.»

«De modo que ves la profundidad de los temas de los que tratamos,
Asclepio, v qué nos proponemos alcanzar. Pero a ti, dios supremo, te doy
las gracias por haberme iluminado con aquella luz que permite ver la di-
vinidad. Y vosotros, Tat, Asclepio y Hammon, ocultad estos misterios di-
vinos entre los secretos de vuestros corazones, y protegedlos con el silen-
cio.»

«Sin embargo, la comprensién difiere de la conciencia en esto: que
nuestra comprension llega a comprender y discernir la cualidad de la con-
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ciencia del mundo a través de la concentracién de la mente, mientras que
la comprensién del mundo llega a conocer la eternidad y los dioses que es-
tan por encima del mundo. Y asi sucede que nosotros, los seres humanos,
vemos cosas que se hallan en el cielo, como a través de una niebla, hasta
el limite que podemos, dada la condicién de la conciencia humana.
Cuando se trata de ver grandes cosas, nuestra concentracioén es muy li-
mitada, pero, una vez las ha visto, la felicidad de nuestra conciencia es
grande.»

{33] «Acerca del vacio, que tantos consideran hoy en dia un argu-
mento importante, mi opinion es la siguiente: el vacio no existe, ni pue-
de haber existido, ni jamis existird. Porque todos los nuembros del mun-
do se hallan completamente llenos, de tal modo que el propio mundo se
halla completo y henchido de cuerpos diversos en cualidad y forma, ca-
da uno de los cuales tiene su propia forma y tamafio. Algunos son mayo-
res que otros, otros mis pequenos, y difieren en densidad y tenuidad. Los
miés densos, como los mis grandes, son mis faciles de ver, pero los mas
pequeflos y tenues son muy dificiles o completamente imposibles de ver
y podemos detectarlos tan sélo por medio del tacto. De modo que mu-
chos piensan que no son cuerpos, sino lugares vacios —cosa nmposible—.
Porque del mismo modo que lo que se dice que estd “mis alla del mun-
do” (s tal cosa existe, yo no creo que <exista el vacio™) estd lleno de co-
sas inteligibles que se le asemejan en divinidad, segn mi opinion, asi
también este mundo que llamamos “sensible” estd completamente lleno
de cuerpos y seres vivos que se avienen con su naturaleza y cualidad. No-
sotros no los vemos a todos con sus aspectos verdaderos, algunos los ve-
mos excesivamente grandes, otros excesivaniente pequefios; es decir, asi
nos lo parecen, ya porque se hallan muy lejos de nosotros, ya porque
nuestros ojos se han vuelto débiles. Y también, puesto que son realmen-
te muy pequefios, muchos creen que no existen en absoluto (shora me
refiero a los démones que siempre estin cerca de nosotros —por lo menos
asi lo creo—, y a los héroes que habitan entre la parte mas pura del aire
superior a nosotros y el lugar donde no hay nieblas, ni nubes, ni altera-
ciones producidas por los movimientos de los signos celestes). En conse-
cuencia, Asclepio, no debes lamar “vacio” a nada, a no ser que quieras
decir que lo que th llamas “vaclo” estd “vacio de” algo —vacio de fuego,
o vacio de agua, y asi sucesivamente—. Asi pues, aunque uno puede ver
algo que esté vacio de cosas tales, en ningiin caso puede estar vacio de es-
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piritu o de aire, no importa cuan pequefla o grande sea la cosa que pare-
ce vacia.»

[34] «Uno debe decir lo mismo acerca del lugar, que como término
absoluto carece de sentido. Porque la evidencia del lugar se produce a
partir de aquello cuyo lugar es; mejor dicho, elimina este aspecto tan im-
portante y dejas truncado el sentido de la palabra. Por esta razén pode-
mos referirnos correctamente al lugar del agua, al lugar del fuego, y asi
sucesivamente. Del mismo modo que es imposible que cualquier cosa es-
té vacia, asi también el sentido de lugar en absoluto resulta indiscernible.
Si th supones un lugar a parte de aquello cuyo lugar es, parecera un lu-
gar vacio, cosa que, pienso yo, no puede existir en el mundo. Si nada es
vacio, también es evidente que un lugar, como tal, no es nada, a no ser
que le afiadas, como harfas con los cuerpos humanos, marcas visibles
—longitud, amplitud, altura.»

«Asclepio, y el resto de los aqui presentes: dadas estas condiciones, sa-
bed que el mundo inteligible, discernible tan sélo a través de la intuicién
de la mente, es incorpdreo y que nada corpéreo puede ser combinado
con su naturaleza, nada discernible a partir de la cualidad, cantidad y nt-
mero, porque no hay en ¢l nada semejante.»

«En cambio, el mundo llamado “sensible” es el recepticulo de todas
las formas sensibles o cualidades de los cuerpos, ninguna de las cuales
puede ser corroborada sin dios. Pues dios lo es todo; todo procedg de él;
todo depende de su voluntad. Y si el todo es bueno, hermoso, sabio, ini-
mitable, s6lo para dios resulta sensible e inteligible. Sin dios nada fue, na-
da es, nada serd, porque todas las cosas proceden de €, estin en él y exis-
ten por €l: cualidades varias y muldiformes, grandes cantidades, todas las
inmensurables magnitudes vy las formas multiformes. Si llegas a compren-
derlas, Asclepio, dards gracias a dios. Y si consideras el todo, aprenderas
que el mismo mundo sensible y todo lo que contiene estan en verdad en-
vueltos por este mundo superior, como por una vestidura.»

[35] «Cada género de cosa viva, Asclepio, no importa si mortal o in-
mortal, racional <o irracional>, sea animada o inanimada, cada una po-
see la apariencia de su género en concordancia con su relacién con el gé-
nero. Y aunque cada género de ser vivo posea la plena forma de su
género, dentro de la misma forma cada uno difiere del otro: por ejemplo,
aunque la humanidad posee una tnica forma, de tal modo que un hom-
bre puede distinguirse a simple vista, cada persona difiere, dentro de la
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misma forma, de los demas. Porque la clase es divina e incorpdrea, como
cualquier cosa aprehendida por la mente. Por lo tanto, dado que los dos
componentes de las formas son lo corpéreo <y> lo in-corpdreo, resulta
de todo punto imposible que cualquier forma llegue a poseer una estre-
cha similitud con otra en extremos muy distantes de tiempo v latitud. Las
formas cambian con tanta frecuencia como momentos tiene una hora en
el movimiento circular donde mora el dios al que hemos llamado Om-
niforme. La clase persiste, generando copias de si misma, tan frecuentes,
tan numerosas y tan diversas como momentos tiene [a rotacién del mun-
do. En el curso de su rotacion, el mundo cambia, pero la clase no tiene
ni cambios ni rotaciones. Asi pues, la forma de cada género persiste, si
bien dentro de cada forma existen diferencias.»

[36] ;Y el mundo cambia su forma?, Trismegisto.»

«Mira, Asclepio, es conio si yo te hubiera estado explicando todo es-
to mientras ti dormias. ;Qué es el mundo, en realidad? sDe qué se com-
pone, sino de todas las cosas que han llegado a ser? TU pretendes inte-
rrogarme, por lo tanto, acerca del cielo, la tierra y los elementos. ;Qué
otra cosa canmbia su forma de manera mais continua? El cielo deviene ha-
medo o seco, frio o calido, claro o turbio; estas formas no cesan de cam-
biar la una en la otra bajo la misma forma del cielo. La tierra experimenta
constantemente multiples transformaciones de forma, en tanto que en-
gendra sus cosechas, promueve el crecimiento de lo que ha engendrado
y produce en varias cualidades y distintas cantidades todos sus frutos, con
sus estados y procesos de crecimiento, y, en especial, las cualidades, olo-
res, gustos y formas de arboles, flores y frutos. El fuego provoca multiples
alteraciones de caricter divino. Las apariciones del sol y la luna, desde
luego, son omniformes —casi como nuestros espejos, que reproducen se-
mejanzas a través de reflejos de brillantez comparable—. [37] Pero por
ahora ya hemos dicho bastante acerca de tales cosas.»

«Volvamos de nuevo al homibre y a la razén, este don divino gracias al
cual un ser humano es llamado animal racional. Lo que hemos dicho del
hombre es admirable, pero menos que lo siguiente: el hecho de que los
seres humanos hayan sido capaces de descubrir la naturaleza divina y c6-
mo fabricarla supera la maravilla de todas las maravillas. Nuestros antepa-
sados se equivocaron gravemente, cn tiempos, acerca de la teoria de la di-
vinidad; eran incrédulos y poco atentos al culto y a la piedad para con
dios. Pero después descubrieron el arte de fabricar dioses. A su descubri-
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miento afiadieron un poder conveniente, derivado de la naturaleza de la
materia. Puesto que no podian hacer almas, combinaron este poder e in-
vocaron 2 las almas de los démones o los dngeles y las implantaron en las
semejanzas a través de sagrados y divinos misterios, de modo que los ido-
los pudieran tener el poder de hacer el bien y el mal.»

«Toma a tu antepasado, por ejemplo: fue el primero en descubrir la
medicina, Asclepio. Le consagraron un templo en la montafia de Libia,
cerca de la ribera de los cocodrilos. Alll yace su persona material —su
cuerpo, en otras palabras—. El resto, o mejor dicho, el todo (puesto que
el todo de una persona consiste en la conciencia de vida) regresd, mas fe-
liz, al cielo. Todavia hoy sigue proporcionando ayuda a la gente enferma,
gracias a su poder divino; y asi también suele ofrecerla a través del arte de
la medicina. Y Hermes, cuyo nombre Hevo yo, ;acaso no habita en su
ciudad nativa, llamada con su propio nombre, adonde los mortales acu-
den desde todas las regiones de dlrededor en busca de ayuda y proteccion?
Isis, la esposa de Osiris: jtodos sabemos cuinto bien puede bacer cuando
se halla bien dispuesta, cuanto dafio cuando estd irricada! La cdlera asalta
con facilidad a los dioses terrenales y materiales, porque los hombres los
han fabricado y ensamblado a partit de amibas naturalezas. Por esto suce-
de que los egipcios denominan animales sagrados a aquellos a cuyas almas
rinden culto en sus ciudades, después de deificarlos en vida, a fin de que
las ciudades puedan continuar viviendo de acuerdo con sus leyes ances-
trales y llamandose con los nombres de aquellos. Por este motivo, Ascle-
pio, puesto que un grupo adora y rinde honores a los que otro grupo tra-
ta de un modo totalmente distinto, las ciudades de Egipto no cesan de
declararse la guerra las unas a las otras.»

[38] «Y la cualidad de estos dioses que son considerados terrenales,
squé tipo de cosa es?, Trismegisto.»

«Procede de una mixtura de plantas, piedras y especias, Asclepio, que
contienen en si mismas un poder natural divino. Esta es la razén por la
cual tales dioses son celebrados con sacrificios constantes, con himnos,
plegarias y amables sonidos, acordes con la armonia celeste: de modo que
el ingrediente divino introducido en el idolo, gracias a la comunicacién
constante con el cielo, pueda soportar de buen grado su dilatada perma-
nencia entre la humanidad. De este modo, el hombre fabrica a sus dioses.»

«Pero no creas que estos dioses terrenales act(ian al azar. Los dioses ce-
lestes habitan en las alturas del cielo; cada uno encabeza el orden que le
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ha sido asignado y vela por él. Pero, aqui abajo, nuestros dioses ayudan a
los seres humanos como a través de una amistosa familiaridad: se preocu-
pan de ciertas cosas de modo individual, predicen otras a través de suer-
tes y adivinacidn, y resultan en cierto sentido providenciales ayudando
por otros medios, cada uno a su manera.»

[39] «Entonces ;qué parte del plan pertenece a la Heimarmené o a los
Hados?, Trismegisto. Los dioses celestes gobiernan las cosas universales,
pero las singulares pertenecen a los dioses terrenales, ;no es cierto?»

«Aquello a lo que lamamos Heimarmené, Asclepio, es la necesidad de
todos los acontecimientos, que estan siempre atados el uno al otro por los
vinculos de una cadena. Ella es la hacedora de todo, o bien el dios supre-
mo, o el dios segundo, creado por el dios supremo, o el orden de todas
las cosas del cielo y la tierra vinculadas por leyes divinas. Asi pues, esta
Heimarmené y la Necesidad se hallan atadas la una a la otra por medio de
un aglutinante infrangible, y de las dos, la primera, la Heimarmené, en-
gendra los principios de todas las cosas; por su parte, la Necesidad obliga
a actuar a aquellas cosas cuyos principios dependen de la Heimarmené. Lo
que deriva de ambas es el Orden, la estructura y disposicion temporal de
las cosas que deben realizarse. Porque sin Ia disposicién de un orden na-
da existe, y en todas las cosas se realiza el orden del mundo. El orden
vehicula el propio mundo, y el todo se compone de orden.»

[40] «Asi pues, estos tres —Heimarmené, Necesidad y Orden~ son, en
el sentido mas pleno, producto del asentimiento de dios, que gobierna el
mundo por medio de su propia ley y su plan divino, y dios les ha prohi-
bido estrictamente cualquier acto de voluntad o de no-voluntad. Jamis
son alterados por la colera, ni ablandados por la amabilidad, y se someten
ellos mismos a la necesidad del plan eterno. Y el plan es la etermidad mis-
mia: irresistible, inmutable, indestructible. En primer lngar, viene la Hei-
marmené, que, arrojando la simiente, engendra suficiente progenie de to-
das las cosas futuras; a continuacién, viene la Necesidad, que las fuerza a
todas a la actividad con su compulsion. El Oxden viene en tercer lugar,
para preservar la estructura de las cosas que la Heimarmené y 1a Necesidad
han determinado. Esta es la eternidad, pues, que no puede empezar a ser
ni dejar de ser, que gira en circulos en un movimiento sempiterno, bajo
la ley fija e inmutable de su ciclo: sus partes salen y se ponen una y otra
vez, de manera que, a medida que el tiempo cambia, las mismas partes
que se han puesto salen de nuevo. El movimiento circular confiere a la
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rotacién un marco que lo mantiene todo atado, de tal modo que no es
posible saber cuindo comienza la rotacion (admitiendo que comience),
desde el momento en que todo parece siempre precederse y seguirse a la
vez. Con todo, el accidente y el azar también se mezclan en todas las co-~
sas materiales del mundo.»

«Os he explicado todo aquello que un ser humano puede decir, con
la ayuda y el permiso de dios. Tras bendecir a dios y orar, tan sblo nos
queda regresar a los cuidados del cuerpo. Ya hemos tratado bastante de
teologia, y, por asi decir, nuestras almas se hallan saciadas.»

{41] Cuando salieron del santuario empezaron a orar a dios y se vol-
vieron hacia el sur (porque si alguien desea invocar a dios durante el cre-
pasculo debe dirigir su mirada hacia esta direccidn, del mismo modo que,
durante el orto matutino, hacia la direccion que laman este); y ya estaban
pronunciando su plegaria cuando en un susurro Asclepio pregunté: «Tat,
¢te parece que propongamos a tu padre que d¢ drdenes para alzar nuestras
plegarias a dios con acompaiiamiento de incienso y perfumes?.

Cuando Trismegisto le oyd, dijo alterado: «Mal augurio, Asclepio,
muy mal augurio. Quemar incienso y otras cosas semejantes cuando in-
vocas a dios supone casi un sacrilegio. Porque nada quiere aquel que es
¢ mismo todas fas cosas, o en quien se hallan todas las cosas. Rindamos-
le culto mds bien dindole gractas, porque dios considera la gratitud de los
mortales como ¢l mejor incienson.

«Te damos gracias, dios sumo y supremo, por cuya sola gracia hemos
conseguido la luz de tu conocimiento; sagrado nombre que ha de ser
honrado, el tinico nombre por medio del que nuestra fe ancestral bendi-
ce sdlo a dios; te damos gracias a ti que te dignas acordar a todos los se-
res la fidelidad de un padre, reverencia y amor, junto con aquella eficacia
que resulta aan mas dulce, al otorgarnos el don de la conciencia, la razén
y la comprension:

conciencia con la que podamos conocerte;
razon con la que buscarte con nuestras obscuras suposiciones;
conocimiento con el que, conociéndote, podamos alegrarnos.

Y nosotros, salvados por tu poder, en verdad nos alegramos, porque

th te nos has mostrado plenamente. Nos alegramos de que te hayas dig-
nado convertirnos en dioses para la eternidad, aun cuando dependamos
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de nuestros cuerpos. Porque éste es el tinico medio por el que la huma-
nidad puede darte gracias: el conocimiento de tu majestad.

Te hemos conocido, luz inmensa que sélo la razén percibe.
Té hemos conocido, verdadera vida de la vida, vientre prefiado
de todo lo que llega a ser.
Te hemos conocido, a ti que persistes eternamente en concebir
todo lo que llega a sev, en su totalidad perfecta.

Venerando con nuestra entera plegaria el bien de tu bondad, tan sélo
esto te pedimos: que quieras hacernos perseverar en el amor de tu cono-
cimiento y que nunca seamos arrancados de este género de vida.»

«Con tales esperanzas, nos disponenios a una cena pura que no inclu-
ye alimentos animales.»
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Notas

[. <Discurso> de Hermes Trismegisto: Poimandres

Titulo La palabra «discurso» (fogos) no aparece en el texto griego. El
nombre griego «Hermes» se corresponde con el egipcio «Thow, un dios
conocido a lo largo de toda la historia de la religion egipcia, pero espe-
cialmente popular en el periodo ptolemaico, época a la que se remontan
—hacia 168-163 a. C.— las primeras apariciones conocidas en lengua egip-
cia de un epiteto del tipo «tres veces el mas grande» aplicado a Thot. Un
titulo de este tipo aparece en un dstracon procedente de un «archivor que
también contiene algunos Ostraca cn los que figuran versiones griegas de
la misma frase, en la forma megiston kai megiston theou megalou, dos formas
superlativas de «grande» seguido por una positiva: una construccion que
quiza pretende reflejar el modelo de la expresién egipcia. Ha sido iden-
tificada una traduccion egipeia del griego trismegistos («tres veces ¢l mas
grande»), fechable aproximadamente en el ano 200 d. C.; pero la simple
palabra griega como tal tan s6lo aparece a partir del siglo 11 d. C.; ¢f. LS]
s. v. trismegistos, donde la cita del siglo 111 a. C. depende de un texto muy
reconstruido. En los jeroglificos, las representaciones habituales de «Thoty,
pronunciado aproximadamente Te-hoiv-fi, eran un ibis colgado de una
percha o bien un hombre con cabeza de ibis. Las transliteraciones gric-
gas variaban: theuth, théth, thouth, etc. «Tatr es una variante de «Thot» en
los Hermetica. Las manifestaciones mis prominentes del dios eran el ibis y
¢l mono —mas concretamente el babuino o kunokephalos—. Era también
un dios lunar y como tal constituia el reflejo o representacién de Re, el
sol. Los egipcios atribuian el origen de la ley v el orden social a Thot, asi
como el ritual y su lenguaje sagrado. También tenia relacidén con la me-
dicina, la magia, los mensajes, la muerte y el Mas Alla. Véase: Platon, Fe-
dro 274C-5B, Filebo 18B, Cratilo 407E-8B, Cicerdn, De la naturaleza de los
dioses 3.22.56; Marcial 5.24.15; Diodoro Siculo 1.15.9-16.2; Servio, A
Eneida 4.577; Waddell, Manetho, pags. 209-211; Atendgoras, Legacidn 28.6;
Arunobio, Contra los paganos 4.13-17; Eusebio, Praeparatio Evangelica 1.10.48;
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NHC 11.1.5.5-10, X.1.6.19, 7.17, 23; PGM 1V.885-886, 1000-1005, v.213-
260, 370-446, VI1.545-559, 919-924, VIII.1-63, XII1.10-16, 135-140, XXI-
Va.1-10 (Betz, pags. 55, 58, 104-109, 133, 142, 145-146, 172, 175, 264);
Reeitzenstein, Poimandres, pigs. 27, 100, 117-122; y HMR, pag. 28; Scott
v, 3; FR 1, 67-74, 283-296; Fowden, EH, pigs. 216-217; Emery (1965),
pags. 3-8; Skeat y Turner (1968), pags. 199-208; Parlebas (1974), pags. 25-
28; Derchain y Derchain (1975), pags. 7-10; Rees, Hermopolis, pags. 5-7;
Ray, Archive, pags. 73-80; W. Kroll, PW vIi/1, 792-793; Rusch, PW
VIA/1, 351-388; Boylan, Thoth, pags. 1-5, 62-76, 81, 89, 92, 95, 124, 137,
165; Pietschmann, Hermes, pags. 28-37; Schott (1972), pags. 20-25; Tro-~
ger (1973), pig. 103; Grese (1988), pags. 50-51; W. Gundel, Dekane, pags.
19-21, 53, 56-58; H. Gundel, Welthild, pags. 25-33, 50-52, 76; Versnel
(1974), pags. 144-151; Bleeker, Hathor, pags. 1-4, 18-21, 106-160; Rey-
mond, Hermetic, pags. 20, 36~41; cf. Derchain-Urtel, Thot, pag. 143.

Si bien en el texto de C.H. I no se menciona a Hermes, y a pesar de
que el narrador sea humano (secciones 22, 26-32), la presuncién habitual
—reforzada por el titulo y por C.H. XIII.15, 19— es que quien habla es
Hermes: Zielinski (1905), pags. 323-324; cf. Reitzenstein, Poimandres,
pags. 11-13, 214; Scott 11, 12; Haenchen (1965), pags. 149-150. A lo largo
de estos tratados, Hermes mantiene diversas relaciones de genealogia y
tradiciébn con otras figuras nombradas en ellos y descritas mis adelante
(C.H. 1.1, 1V.3, X.23; las notas al Titulo de XI, XIII, XVI; y Asclep. 1): As-
clepio, Tat, Agathodaimon, Nous y Ammon son figuras prominentes co-
mo interlocutores o autoridades en los diecisiete Hermetica griegos y en
el Asclepio; Isis y otros aparecen en los fragmentos conservados por Esto-
beo; FR 11, 5-6. Por ejemplo, cerca del comienzo de la Koré Kosmou (S.H.
XXII1.5-6; Reitzenstein, Poimandres, pags. 190-191), Isis le dice a Horus
que «Hermes, que todo lo sabia... inscribi6 lo que habia comprendido vy,
tras inscribirlo, lo ocultd, de modo que cada generacion posterior se de-
dicaria a buscarlo. Cuando se alzd hacia las estrellas para reunirse con sus
semejantes los dioses, su sucesor fue Tat, su hijo y heredero en estas en-
sefianzas, y no mucho mas tarde llegd Asclepio Imouthes, de acuerdo con
los deseos de Ptah Hefesto».

Herddoto (2.51) sefiala que muchas costumbres religiosas «fueron to-
madas en préstamo por los griegos de los egipcios. No es éste el caso, sin
embargo, para la costumbre griega de hacer imigenes de Hermes con el
falo erecto... esta practica la tomaron de los Pelasgos». Pero Hipolito (Re-
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Sutacién de todas las herejias 5.7.27-39; infra, seccién 4, a proposito de «es-
piraby), al explicar una interpretacién gnostica del Hermes de Cilene —el
guia de las almas muertas que abre el Gltimo libro de la Odisea—, dice que
«los griegos tomaron este misterio de los egipcios». El comentario de Hi-
polito (producto de los gndsticos naasenos, a propdsito de los cuales véa-
se infra, seccién 4) continlia asociando a Hermes, en tanto que psico-
pompo itifalico, con el Logos, el Demiurgo y el Primer Hombre (infra,
secciones 9, 12; Cumont, Lux, pags. 297-301). Bousset (Kyrios, pags. 391~
399) examina las funciones de Hermes como heraldo, mensajero, intér-
prete y palabra divina creativa, tomindolas como evidencia para confir-
mar su hipétesis de que «tras la figura del Logos filénico se esconde, con
toda probabilidad, el dios Hermes»; cf. FR 1, 71-73.

El nombre «Poimandres» aparece doce veces'en C.H. I, pero tan sélo
dos en el resto de los Hermetica, en C.H. XII.15. Sin embargo, C.H.
XII.19 parece sugerir una derivacion a partir de poimainé («pastorear»); de
manera que afadiendo poimén («pastor») a anér (<hombre») se obtiene el
nombre Poimandrés. Esta derivacién es defendida por aquellos que obser-
van relaciones entre C.H. 1y ¢l Pastor de Hermas, un apocalipsis cristia-
no de mediados del siglo 11, que contiene una visién semejante en algu-
nos detalles a la del inicio de C.H. I: Reitzenstein, Poimandres, pags. 7,
11-13, 31-36; Studien, pigs. 9-10, 15; Bardy (1911), pags. 391-407; Joly,

" Pasteur, pags. 48-53. Recientemente, Pearson (1981), pags. 340-341, ha
mantenido que «poimén andrdn sigue siendo la mejor etimologia», citando
a Filon, De Agricultusa 51; Sal. 22:1; NHC 111.2.66.1-2, V1.3.33.2. No obs-
tante, cabe decir que desde principios de este siglo otros estudiosos han
buscado un origen copto para este nombre. Scott 11, 15-16, de acuerdo
con la opinién de E L. Griffith, propuso p-eine-n-re, sel conocimiento de
Re», que concuerda con la seccidn 2, infra, si consideramos nous («men-
te) como el equivalente de eime («conocimiento») y Re, el dios sol, es
authentia («soberania»). En la misma linea, Marcus (1949), pags. 40-43, su-
girib peimentero, una forma abreviada con el significado de «la razdn de la
soberania». Véase también infta, secciones 2, 4; C.H. 1v.4, 7; X1.Titulo;
Plutarco, Cuestiones griegas 37 (299C-E); Pausanias 9.20.1; Hermas, Pastor
25.1-5; Zielinski (1905), pag. 323; Dodd, Bible, pag. 99; Haenchen (1965),
pags. 152-154.

Dodd, Bible, pags. 201-209, dedica todo un capitulo a la datacién de
(_.H. 1. Al revisar los argumentos de Scott y Reitzenstein, opina que «el
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Poimandres tiene todo el aspecto... de un experimento gracias al que Va-
lentin alcanzd un estadio posterior. Ahora bien, Valentin... [también] vi-
vié en Egipto. Ambos sistemas constituyen productos de un ambiente
similar... La fecha aceptada para Valentin es aproximadamente el afio 130~
140 d. C. Parece mas probable que el Poimandres se remonte a una fecha
anterior que posterior a ésta, y no existe evidencia alguna que pudiese
entrar en contradiccién con una datacidn de principios del siglo I o in-
cluso de finales del 1.

1.1 cuando habia comenzado... de los seres: Ennoias moi pote genomenés
peri tén ontdn, las palabras con las que s¢ abre el discurso podrian ser tra-
ducidas de un modo alin més marcado, como «cuando mis pensanientos
se hallaban centrados (genomenés) en la verdadera realidad (6n ontén)», pe-
o aqui se ha preferido simplemente «os seres», porque resulta nmenos ca-
tegérico desde un punto de vista metafisico. Ennotas, la primera palabra
de la frase, suscita de inmediato el problema de como traducir ¢l vocabu-
lario hermético de la percepcion, cognicién ¢ intuicion; resulta especial-
mente problemdtica la amplia familia de palabras relacionadas con el sus-
tantivo nous o «menten: por ejemplo, noed, noéma, nolsis, noflos, cnnvid,
dianoia, pronoia, etc.; y también con la palabra gndsis o «conochmienton:
por ejemplo, gigndskd, gndrizd, progndsis, diagndsis, cte. La primera seceion
del primer discurso, por ejemplo, contiene cuatro de estas palabras: «pen-
samiento» (ennoias), «pensar (dianoias), wsaber» (endnai) y «entendinmentor
(noésas). Los estoicos materialistas, que cjercicron su influencia en ciertos
platénicos medios como Antioco de Ascaldén, entendian ennofa como un
concepto derivado de sensacion, pero para otros contenporineos de los
autores herméticos, los gndsticos valentinianos, Enneia constituia una hi-
postasis, un miembro de la primera pareja (suzngia) de los treinta Eones.
Los Hermetica tratan el término ennoia conmo una abstraccidén, aunque no
en el sentido de los estoicos. A propdsito de esta palabra, cf. el articulo
de J. Behm en TDNT 1V, en especial pags. 968-971. Acerca de la palabra
smente» en los Hermetica, Behm (pag. 957) afirma que «el concepto filo-
sofico de mous es puesto en estrecha relaciéon con ideas religiosas de ca-
racter miistico, aunque con una ambigiiedad de contenido que desafia to-
do anAlisis». Para problemas relacionados, véase infra, notas a C.H. 1.8;
IV.3; VI.1; X.9-10, 15, 21; X1.2; XIL6; XIILY, 12; Asclep. 3, 32; Reitzens-
tein, Poimandres, pigs. 158-159, n. 4, HMR, pags. 64-66, 87, 364-400;
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J. Xroll, Lehren, pags. 350-354, 372-375; Bousset (1912), pags. 44-96; Nor-
den, Agnostos, pags. 87-124; J.-E. Ménard (1975), pags. 110-112; Van Mooz-
sel, Mysteries, pag. 24; Daumas (1982), pags. 15-17; Long, Hellenistic, pags.
123-131; Dillon, Middle Platonists, pags. 65-69.

retenidos: kataschetheisén NF 1, 7, n. 1, traduce «mis en ligature»; para
las connotaciones migicas de esta palabra, véase LS} s. v. katechd, 1.1d,
I1.10, e infra, C.H. 1V.11; «suspendidos» también seria una traduccioén po-
sible.

un ser de un tamaiio inmenso: Haenchen (1965), pag. 152, se refiere a
una experiencia similar recogida en Il Enocl 1.3-6.

1.2 ;Quién... Poimandres: En Hermas, Pastor 25.3, cuando el narrador
pregunta «;Quién eres tG?y, el angel de gloria de su visién, vestido como
un pastor (schémati poimenikd), responde: «Yo soy el pastor (ho poimén), a
quien 4 te has confiadoy; ¢t supra, Titulo.

mente de la soberania absoluta: Fowden (EH, pig. 105) traduce ant-
hentias como «Highest Power», y explica la identificacién de Poimandres
con la mente por referencia a C.H. X.21-24, donde el iniciado reza por
«ana buena mente» que pucda ayudar a liberar su alma de la obscuridad
carnal y Hevarla hasta la Tuz de la gndsis; asi pues, los Hermetica «couvier-
ten al maestro espiritual en... una personificacién del intelecto divinon.
Véase: NF 1, 9, n. 5, para las utilizaciones gnosticas de authentia; Scott 11,
17, para ¢l significado «oberania»; Reitzenstein, Poimandres, pig. 8, para
«das Himmelsreicly, y Studien, pag. 15, para el iranio Ahura Mazdi como
notts; y Mahé, HHermes 1, 13-14, para Authentikos Logos como el titulo del
tratado (NHC v1.3) preservado junto a otros documentos herméticos en
los Clédices de Nag Hammadi.

1.3 Quiero ser instruido: Reitzenstein, HMR, pags. 308-309, interpre-
ta este ruego de gndsis como el deseo «del conocimiento del mundo en
la visidn de Dios». Para «las cosas que son» (fa onta) como «realidad ver-
dadera», véase supra, seccidn I, nota sobre «pensamiento».

1.4 Al decir... aspecto: El texto griego dice touto eipdn éllagé t¢ idea; en
la visién del Pastor 25.4, el dngel «cambid de aspecto (8lloidthé hé idea au-
tou) mientras hablabar; supra, Titulo y seccion 2.

contemplé una vision...: Para otros ejemplos de éxtasis y vision, véase:
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FR I, 311-316; Jonas, Gnosis 11, pags. 49-53; Troger, Gnosis, pags. 60-62.

convertido en luz... obscuridad: Para la plenitud de la luz primordial,
Reitzenstein, Poimandres, pigs. 23, 36, se refiere a PGM XII1.570-580
(Betz, pags. 186-187) y C.H. X1.6-7; cf. C.H. V1.4 a propésito de «pleni-
tud». La primera parte de PGM X111, hasta la linea 343 (Betz, pags. 172-
182), es conocida como la «Mdnada» o «Los ocho libros de Moisés»; en
las lineas 15-16 se menciona un libro de Hermes titulado «Ala», y la linca
138 podria hacer referencia a un «conjuro hermético»; otras versiones de
partes del mismo material aparecen en las lineas 343-646 y 646-734. Des-
pués de las lineas 161, 471 y 697, las tres versiones mencionan un «relato
de la creaciény, al que FR 1, 296, 300-303, denomina la Kosmopoiia de
Leiden. Su relevancia para la cosmogonia de C.H. I resulta sorprenden-
te: «Cuando el dios rid, nacieron siete dioses (que abarcan el cosmos...).
Cuando ridé por vez primera, aparecid Phds-Augé [Luz-Resplandor] e
irradié todo y se convirtié en el dios del cosmos y el fuego... Entonces
rid por segunda vez. Todo fue agua. La Tierra, al oir el estruendo, gritd
y se alzd, y el agua se vio dividida en tres partes. Aparecidé un dios; y a
éste se le confirid el cuidado del abisnio [de las aguas primordiales|, pues
sin €l la humedad ni se incrementa ni disminuye. Y su nombre es ES-
CHAKLEO... Cuando quiso reir por tercera vez, aparccicron Nous o
Phrenes [Mente o Inteligencia] con un corazén, debido a la agudeza del
dios. Fue llamado Hermes; fue llamado SEMESILAM. El dios rié por
cuarta vez, y aparecié Genna [Poder Generativo], que controla a Spora
[Procreacion]... Rid por quinta vez y se sentia melancolico mientras reia,
de modo que aparecié Moira [Destino]... Pero Hermes combatié con
ella... Y ella fue la primera en recibir el cetro del mundo... Rid una sex-
ta vez y se sentia mucho mas alegre, y aparecié Kairos [Tiempo] con un
cetro, simbolo de soberania, v tendié el cetro hacia el dios que habia si-
do creado en primer lugar, [Phés]... Cuando el dios rié por séptima vez,
nacibé Psyche [Alma], y él sollozd mientras refa. Al ver a Psyche, sithd, y
la tierra se alzé e hizo nacer a la serpiente Pitia, que predice todas las co-
sas...»; lineas 161-205 (Betz, pags. 176-178). Sauneron (1961), pags. 43-48
y Esna, pags. 266-269, compara los textos tardios egipcios a propésito del
nacimiento de Thot y los «iete dichos de Methyer» con esta cosmogo-
nia. Véase también West, Orphic Poems, pags. 255-256.

La palabra «erena» (eudion) no es sino una correccion de hédion («apa-
cibler). Este tema de la oposicién entre luz y obscuridad ha sido consi-
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derado como una evidencia de la influencia irania en los Hermetica;, por
¢jemplo, Klein (Lichtterminologie, pags. 85-107; ¢f. Nock [1929b], pags.
196-197) interpreta las secciones 4-5 como un prétogo mitoldgico, basa-
do en el dualismo maniqueo y mandeista, a las secciones 6-15; Klein con-
sidera que las apariciones «negativasy de la obscuridad, agua y humo en
fa secc16n 4, sumadas a los térnunos «positivos» —luz, fuego, aire, espiri-
tu—, hallan una correspondencia en determinadas estructuras «ranico-
gnobsticasy. Véase infra, seccion 25; Reitzenstein, Studien, pag. 15; Bous-
set, Hauptprobleme, pags. 113-114, 181-182; y (1914), pags. 117-123; Scott
I, 20-21; Mahé, Hermeés 11, 11-16, 81-82; Dodd, Fourth Gospel, pags. 115-
116, 127-130, 201-203.

se alzé... descendio: La palabra «descendid» traduce katdpherés én, lite-
ralmente «cra pesado» o «tiraba hacia abajor, al igual que mas adelante, en
las secciones 10-11, donde kardplierés representa con mayor claridad la vi-
sién estoica de la ticrra y el agua como clementos pesados, micntras que
el aire y la luz son considerados clementos ligeros (andpherés); cf. S.H.
XXVI.30; Scott (I, 6-7, 20-23, 122-1206) sostiene que el tratamiento de los
elementos aqui es fundamentahinente estoico; véase también Hahm, Cos-
mology, pags. 113-115; Sambursky, Physics, pags. 6-7. Para «se alzé por otro
lados (en merei gegenémenon) NF 1, 7, 12, n. 8, traduce «survenue a son
tour, pero cf. Scote 1, 114; IVE 353; v FR 1v, 41-42, donde Festugicre
sugiere «formée i partr.

espiral... <serpiente>: Una traduccidn alternativa podria ser «la obscu-
ridad se formé a parte, temible y sombria, en una espiral tortuosa, o cso
me parecidr; FRUIV, 41, n. 1. La correccidon de Nock, siguiendo a Reit-
zenstein, de pepeiramenon en espeiramenon {(«en espiraly; ¢t. Lewy, Oracles,
pag. 297), y la serpiente (ophei; Reitzenstein sugirid drakonti) es el suple-
mento de Nock al texto que se basa en Hipdlito, Refutacion 5.9.13, que
contiene lo que los fildlogos consideran un resumen fiable de un texto
producido por los gnésticos naasenos. Hipélito, que escribié en la terce-
ra o cuarta década del siglo 111, explica (5.6.3-4) que los naasenos «reciben
este nombre a partir de la lengua hebrea, pues naas significa serpiente (op-
liis), pero mas tarde se autodenominaron “‘conocedores” (gndstikoi), ale-
gando que eran los nicos conocedores de “los asuntos profundos”». Mis
adelante, justo antes del pasaje citado por Nock, Hipdlito explica que
«veneran nada menos que a la serpiente, por lo que son llamados naase-
nos... Al igual que Tales de Mileto, ensefian que la serpiente es la subs-
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tancia himeda [véase infra], y que nada de lo que existe, inmortal o mor-
tal, animado o inanimado, puede subsistir fuera de la serpiente». Los na-
asenos, conocidos tan sblo por el texto de Hipdlito, constituyeron una
fuente importante para la interpretacién que Reitzenstein hace de C.H.
I (Poimandres, pags. 82-102; Studien, pags. 104-112, 161-173), dado que
muchos de los temas (Primer Hombre, divinidad andrégina, viaje del al-
ma, etc.) que aparecen en el «<sermén de los naasenos», asi comio su con-
texto, resultan importantes en este tratado; Reitzenstein también repro-
duce (Poimandres, pags. 29-31) pasajes de los Papiros Magicos Griegos (PGM
1V.1605-1645, 2373-2385 |Betz, pags. 68, 81-82]) en los que aparece de
manera destacada la serpiente, a veces en relacién con Agathodaimon, a
propdsito del cual véase infra, C.H. X.23; cf. Reitzenstein, HMR, pags.
11-17. Reymond, Hermetic, pag. 122, discute una conexién ortografica
entre el signo jeroglifico de la serpiente y la idea de las aguas primordia-
les. West, Orphic Poems, pags. 189-190, 224, describe a Cronos como una
serpiente creativa que emerge del caos acuoso. Para otras interpretacio-
nes de este pasaje, véase Scott I, 116; IVE 353; Dodd, Bible, pag. 114; FR
IV, 41-42. Véase también: supra, esta seccidn, nota sobre duzy; infra, sec-
¢ién 5, nota a «wobre ellowr; NF 1, 12, n. 9; Bousset, Hauptprobleme, pag.
113, y (1914), pags. 166-172; Briuninger, Hermes, pags. 5-29; Doresse,
Books, pags. 51-52; Focrster, Gnosis, pags. 261-263; Frickel, Naasenersch-
rift, pags. 1-6; Iversen, Doctrine, pags. 29-30.

agitaba... fuego: Dodd, Bible, pags. 103-107, escribe que «el rumor de
las olas desempefia un papel esencial en la visién de Poimandres, donde
la Palabra Sagrada de la Luz parece constituir una respuesta al inefable,
inarticulado, hechizante grito del Caos... [que] se halla dentro de los li-
mites de la tradicidn judia, al poner el acento sobre la confusién y el ru-
mor del océano primordial. Los propios LXX proporcionan las lineas a
seguir... fetaragmené [“agitado”, Sal. 64:8, 76:17-18; Jer. 5:22], boé [“gri-
to”, Is. 5:30], échos [“ruido”, Sal. 64:8, 76:17-18; Jer. 5:22]». La lectura de
los manuscritos es «voz de la luz» {phdtos), pero NF 1, 8, lee «fuego» (pu-
ros), siguiendo a Reitzenstein, Poimandres, pags. 36-37; véase la objecion
de Festugiére en las piags. 14-15, n. 11, y FR 1v, 41, donde sugiere asi-
mismo enmendar el texto ex autés («de ellar; es decir, la «naturaleza acuo-
sa» a la que se aludia anteriormente) con la lectura exautés («de inmedia
to»), y traduce ¢entonces un grito inarticulado como la voz de la luy
surgid de inmediator, es decir, surgid de la luz mas que del agua. Dillon,
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Middle Platonists, pag. 394, compara el Segundo dios de Numenio con el
«rtesano del mundo ardientes (ho kosmou technités puriony de los Ordculos
caldeos (fragmentos 5 y 33, Des Places) que emite un mundo de fuego.

L5 luz... <acuosa>: Este pasaje contiene la primera de las veinte apa-
riciones en C.H. I del versitil término logos, que aqui traducimos como
«palabra sagrada» (fogos hagios). Si bien esta traduccién puede tener para el
lector moderno unas inevitables reminiscencias cristianas, en el contexto
original hermético un ser divino llamado Logos («palabra», «discurso»,
«razdny, «pensamiento», «razdén-principio», etc.) resultaba perfectamente
reconocible para una audiencia no cristiana. Véase West, Orphic Poems,
pag. 35, para una palabra creativa 6rfica. Uno de los manuscritos presen-
ta una laguna entre duz» y «palabra sagrada». (Para ¢l uso de los tres pun-
tos [...] para indicar una laguna y los paréntesis angulares para indicar la
insercion de una palabra o palabras, véase supra, pag. 79, en la Introduc-
¢idn; notese que en la edicion Budé, que es la que se ha seguido aqui, se
utilizan los corchetes no para una laguna, sino para una supresion de pa-
labras que el editor considera una interpolacion; véase Régles, pags. 9-11).
Dodd (Bible, pag. 116; Fourth Gospel, pag. 38) traduce epebé («subidy) co-
mo «acometidr, mientras que NF I, 8, 15-16, n. 12, prefiere couvrir o sai-
llir con sus implicaciones sexuales. La palabra «acuosa» no aparece en el
texto griego, pero véase «naturaleza acuosas (fugran. .. phusin) justo antes;
of. Hipélito, Refutacion 5.8.15-16, donde interpreta el pasaje de Isafas 43:2,
16, 19-20, como «a substancia himeda del nacimiento» (#én hugran tés ge-
neseds ousian); Reitzenstein, Poimandres, pag. 99; supra, seccidn 4, nota so-
bre «luz».

espiritu: Reitzenstein y Scott sustituyen la palabra preumati («espiri-
tw») por puri («fuegor); pero Dodd, Bible, pags. 121-124, y NF I, pag. 8,
conservan la lectura de los manuscritos. A lo largo de nuestra traduc-
cidn, las palabras griegas representadas por «espiritu» y las formas a ella
asociadas son puenma y sus derivados. En este sentido, <espiritur, al con-
trario que el uso habitual en espafiol, se refiere con frecuencia a una
substancia material, la concepcidn estoica de la materia superior, mis su-
til, que sostiene la vida, el movimiento y el pensamiento. Sin embargo,
en algunas ocasiones, como sucede en este pasaje, el pneuma parece as-
pirar a un ambito superior al de la materia terrenal; cf. Cirilo, Contra _Ju-
liano 588B (NF 1V, 140-141, fragmento 33; Scott IVE 215-216; J. Kroll,
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Lehren, pags. 133-136). En otros contextos, un preuma «demiargico» de-
sempefia el papel de sostener y organizar el cosmos, como en el Asclep.
16-17 o NHC v1.6.57.10-11, 63.20; Mahé, Hermes 1, 109-110. Por regla
general, los sistemas gnosticos establecen una distincidn entre las perso-
nas superiores, espirituales (pnewmatikor), y las personas inferiores, ani-
madas (psuchikoi) y materiales (hulikoi), una diferencia analoga a la que se
discute en C.H. 1v.3-4. En HHMR, pags. 68-77, 401-500, Reitzenstein
explora el uso similar que Pablo hace de pneumatikos, psuchikos y sarkinos
en 1 Cor. 2-3:1, Rom. 8:9 y otros textos del Nuevo Testamento. Iver-
sen, Doctrine, pags. 35-36, explora el substrato egipcio. En lo que se re-
fiere al concepto de pnetima, como ocurre con muchos otros, los Her-
metica resultan inconsistentes; asi como infra, C.H. 11.8; IIL.1; X.13-14, 16;
XII.18; X11.12. Véase NF 1, 17, n. 13; Bousset, Kyrios, pags. 186-187, 258-
265; Dodd, Fourth Gospel, pags. 213-223; TDNT Vi, 352-359; Jonas,
Gnosis 1, pag. 345; Sambursky, Physics, pags. 4-5, 21-44; Hahm, Cosmo-
logy, pags. 158-169.

<la tierra> no se distinguia: Siguiendo a Reitzenstein, NF 1, 8, inser-
ta «la tierras (tén gén); en lo que respecta a thedreisthai («distinguirses; Fes-
tugiére traduce «percevaitr) Rose (1947), pag. 103, prefiere didristhai, y
traduce de la siguiente manera: «de modo que no existe una frontera cla-
ra entre la tierra y el aguar; véase supra, seccidén 4, nota sobre «uz». Véa-
se también Dodd, Bible, pags. 124-125, en referencia a Gn. 1:9.

eran impulsados... por encima: «se¢ movia por encima» traduce el grie-
go epipheromenon, como en LXX Gn. 1:2; véase infra, seccion 9, la refe-
rencia a Cirilo en la nota sobre «artesano»; Scott I, 23; Dodd, Bible, pags.
116, 124-125; y Braun, Jean, pigs. 277-281, para otros paralelos con el Gé-
nesis; Daniélou, Doctrine 1, pigs. 69-85, sefiala que las interpretaciones
esotéricas del refato biblico de la creacidn en el Génesis eran caracteristi-
cas del gnosticismo judio y egipcio. De un modo mas especifico, Haen-
chen (1965), pigs. 157-158, se refiere a la descripcion de los sethianos en
Hipdlito, Refutacién 5.19.17-22: «Pues de arriba habia venido un rayo de
aquella luz perfecta y habia quedado aprisionado en el agua tenebrosa, te-
rrible, amarga, impura... Pero, siguiéndolo, llega el viento, que sopla con
tremenda violencia, semejante a una serpiente dotada de alas. De ese
viento, es decir, de esa serpiente, proviene el principio de la genera-
cién... La palabra perfecta de luz que procede de lo alto, como esta bes-
tia que es la serpiente, penetrd en el vientre impuro, seductora con su pa-
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recido a la bestia, para desligar las cadenas que cefllan a la mente perfec-
ta... De ahi que la palabra de dios tuviese necesidad de descender al vien-
tre de una virgen»; cf. Refutacion 6.14.4-6. Scott encuentra nunierosas co-
rrespondencias entre C.H. Iy el relato biblico de la creacién, y Pearson
(1981), pags. 339-340, compara toda la estructura de C.H. I con I Enoch,
tan representativo de la apocaliptica judia. Iversen, Doctrine, pags. 30-31,
detecta ciertos paralelos egipcios. Layton, GS, pig. 9, traduce: «Y se ha-
[laban en movimiento a causa de la razén espiritual que “movia” en obe-
diencia»; cf. NF 1, 8, 18, n. 15.

1.6 la mente, tu dios: Un uso formular, de acuerdo con Norden, Ag-
nosfos, pag. 190; véase también FR 1v, 52.

palabra brillante: Para phéteinos logos, véase Scott IVE 353; Reitzens-
tein, Poimandres, pags. 37-38, con referencias a . H. XI1.14, XI1.12; tam-
bién supra, seccidén 4, nota sobre «uz»; seccidon 5, nota acerca de «por en-
cimar. Braun, Jean, pags. 291-295, mantiene que C.H. 1T ofrece indicios
no tan solo de conocer el mismo substrato biblico y griego que el Evan-
gelio de Juan, sino que incluso toma prestados algunos aspectos de Juan,
en cspecial en lo que respecta al papel creativo del Logos; of. C.H. XI11.2;
Asclep. 14. Pero Festugiére (1944), pags. 261-262, no ve la necesidad de es-
tablecer conexién alguna con Juan.

Adelante... dios padre: NF 1, 9, traduce ho de nous patér theos por «ton
Nous est le Dieu Pérer, pero véase también Dodd, Bible, pags. 117-121,
que considert da repentina personificacién de la palabras como un aleja-
miento «sorprendente» del parecido que hasta ese momento mantenia
C.H. 1 con Ia cosmogonia biblica. Dodd interpreta que «csta doctrina del
logos como Hijo de Dios» es mis cercana a Filon que al Génesis, y Hega
a la conclusion de que «el hermetista interpreta el relato de la creaciéon
del Génesis siguiendo unas lineas que muy bien hubiesen podido ser se-
guidas por un autor helenistico judio, aunque probablemente sin depen-
dencia directa de Filény. Para «la palabra del sefior» (logos kurion), véase
infra, C.H. V.2,

1.7 convertida... sin limites: NF 1, 9, tiene «devenue un monde sans li-
mites», pues pone en conexidén gegenémenon {(«convertido») con phds
(«luz»); pero Nock (NF 1, 19, n. 18) sugiere poner en relacion el verbo
con kosmon {(«cosnIOsN).

Juego... vodeado: Bousset (1914), pags. 117-123, 165-166, relaciona la
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posicion inferior del fuego aqui y en la seccién 9, infra, con el «dualismo
oriental» que €l considera caracteristico del Poimandres.

1.8 En tu mente: NF 1, 9, traduce «dans le No(s», pero véase pig. 19,
n. 20, para la sugerencia de Dodd «dans ton intellect». PGM XI11.790-795
{Betz, 190-191), pide a Agathodaimon (infra, C.H. X.23) «entra en mi
mente (noun) y mi razdn... y cimpleme todos los deseos que albergo en
mi almar; Reitzenstein, Poimandres, pigs. 17, 23.

preprincipio: Esta palabra traduce proarchos; NF 1, 8, 19, n. 21, tiene
«préprincipe», en referencia a las concepciones gnosticas, a propdsito de
las cuales véase infra, seccidn 20.

designio: La palabra boulé, traducida aqui como «designio», aparece
otras cinco veces en el Corpus (C.H. 1.14, 18, 31; X111.19, 20), y dos en los
textos conservados por Estobeo (S. H. XXIMM.6, XXVL9). Un uso mds na-
tural en espafiol seria «voluntads, pero 1o hemos reservado para boulésis en
C.H. VIIL5, 1X.6, XI1.15. Varias formas del verbo boulonai son mas fre-
cuentes —veinticuatro apariciones, sin contar Estobeo—. Al igual que otras
entidades (nous, anthirdpos, logos) en este discurso y en otros lugares de los
Hermetica, ¢l Designio de Dios (botlé) puede ser entendido como una hi-
poéstasis; el significado psicologico habitual de un lenguaje de este tenor
nos permite también entender que deteriminadas entidades existen en ¢l
hombre como facultades del alma o de la mente y al mismo ticmpo se
hallan situadas en un plano superior, como principios autébnomos y divi-
nos. Dodd, Bible, pags. 103, 126-132, no encuentra «ninguna aparicion de
la expresion boulé theow en ningtn documento... anterior al Poinandres,
excepto los LXX, donde... expresiones similares... aparccen unas veinte
vecesy, vy sitiia la idea en el marco general del judaisino helenistico. Lewy,
Oracles, pags. 329-332, escribe que «los herméticos son, dejando a un la-
do a los caldeos, los anicos tedlogos no judios ni cristianos (incluyendo a
los gndsticos entre los cristianos) en cuyo sistema la hipdstasis de la vo-
luntad divina desempefia un papel especial». Sin embargo, cf. FR v, 42-
43, para las dudas acerca de una boulé personificada; también infra, sec-
ciones 18, 31; C.H. XI1.20; Reitzenstein, Poimandres, pigs. 39-46; J.
Kroll, Lehren, pags. 28-30, 136; Bousset (1905), pag. 696, y Hauptprobleme,
pag. 334; Festugiére (1951b), pigs. 484-485; Dodd, Fourth Gospel, pags.
31, 40; TDNT1, 634; NF I, 19, n. 22; y Mahé, Hermés 11, 292, que remi-
te a Asclep. 8, y cita un lenguaje similar en himnos egipcios; cf. Zielinski
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(1905), pags. 324-325, 330. 336; Scott 11, 28-29; Haenchen (1965), pags.
163-165.

1.9 andrégina: ]. Kroll, Lehren, pags. 51-55, establecid una conexién
entre el tema del andrégino y el panteismo, cuya presencia en los Her-
metica atribuia al inflyjo de los estoicos, asi como a otras influencias grie-
gas. Zielinski (1905), pags. 322, 330-338, y (1906), pags. 25-27, también bus-
¢d en las fuentes griegas el rastro de un panteismo de caricter hermeético,
y lo contrastd con las dos corrientes de dualismo en el Corpus —peripaté-
tica la primera, platonica la segunda—, al tiempo que criticaba el Poiman-
dres de Reitzenstein por su «egiptomania». No obstante, en este punto
Mahé, Hermes 11, 292, cita un paralelo egipcio, al igual que C.H. v.7, y
Asclep. 21; cf. seccidn 15, infra, y C.H. 1117, VL4, IX.4-5, X.5, X1.22, XIL.8;
Asclep. 20; J. Kroll, Lehren, pag. 60; Lewy, Oracles, pags. 340-341; West,
Orphic Poems, pag. 35.

vida y luz: Una pareja importante cn los Hermetica, de la cual Dodd,
Bible, pags. 133-130, discute las correspondencias biblicas, iranias, egipcias
y, en especial, las joanicas y las filonianas; Iversen, Doctrine, pag. 31, su-
gierc un paralelo con los conceptos egipcios de Ba y Ankh; supra, seccion
4; infra, sccciones 9, 12, 17, 21y 32; C.H. XII1.9, 18-19; Asclep. 19, 23, 25;
Jn. 1:4, 8:12; 2 Tun. 1:10; Reitzenstein, Poimandres, pag. 10; Bousset, Ky-
rios, pags. 234-235; Dodd, Fourth Gospel, pags. 17-19, 36, 201-205; Klein,
Lichtterminologie, pags. 95, 108.

dio a luz por medio de la palabra: Rose (1947), pag. 103, propone cam-~
biar apekuése («dio a luz») por epapekuése y afiadir el articulo definido ¢4
elante de logd (<hablando»), de modo que la traduccién quedaria «generd
ademas del Logos», pero véase Festugiére (1944), pig. 257; Reymond,
Hermetic, pags. 143, 145, 154, reproduce un papiro del templo de Neith
en Dimgé, del siglo 1 d. C., en el que se le atribuye a Thot o a Khnonsu
«el Poder de la Palabra a partir de las palabras divinas»; supra, seccidn 4,
nota sobre «luz».

un artesano: Etimologicamente, un démiourgos (LS] s. v.) es «lguien
que trabaja para la gente», y por lo tanto un «obrero» o «artesano». Pla-
toén utilizd este término en el Timeo (37C, 41A, 42E, 68E, 69C) en refe-
rencia al creador del cosmos, y Cornford (Plato’s Cosmology, pag. 35) di~
ce a propésito de la concepcidn de Platén que introduce «por vez primera
en la filosofia la imagen de un dios creador». Pero, dado que la idea ju-
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deocristiana de la creacion llegd a implicar con el tiempo una creacidén ex
nihilo, el comentario de Guthrie (HGP V, 255) resulta importante: «la
primera leccidon de Platon. .. sobre el Creador... es que, en tanto que dé-
miourgos, éste... debe someter a su voluntad un material que en cierto
sentido resulta recalcitranter. En el platonismo medio, «el Demiurgo lle-
gd a ser visto como un segundo dios, Intelecto (nous), el agente o logos
del Dios Supremon, de acuerdo con Dillon, Middle Platonists, pigs. 7, 361-
372. Bousset (1914), pags. 112-117, quien percibe cierta polémica contra
la teologia demidrgica en C.H. X1.9, 14 y X1V.7-8, halla el material mas
cercano en Numenio de Apamea, citado también por Dodd, Bible, pigs.
136-138, en relacidon con el Demiurgo en tanto que deuteros theos, un dios
secundario o subordinado; cf. Puech (1934), pags. 47-52, y los Ordculos
caldeos 7 (Des Places, pag. 68; Lewy, Oracles, pags. 181-182): «El Padre le-
v6 todo a su completa realizacion y se lo entregd a la segunda mente, a
quien vosotros —toda la humanidad— llamais la primeras.

Tomando a Bousset como punto de partida, FR v, 54-61, caracteri-
za como «demitrgicos» varios pasajes de los Hermetica en los que ¢l dios
resulta accesible por medio de su positiva creacién material, por ¢jemplo,
C.H. 1v.1-2, X.3-4. Iversen, Doctrine, pigs. 39-40, cnumera varios pasajes
contradictorios (C.H. 1.6, V.3, VIIL1, IX.8, X.14, XVL5, 18, Asclep. 29) a
propdsito del Demiurgo, el Nous y la creacién, y los explica como el re-
sultado de las variaciones existentes en la cosmologia egipcia. En Contra
Juliano, una réplica al emperador compuesta antes de mediados del siglo
v d. C., Cirilo de Alejandria cita con frecuencia a Hermes a propésito de
un Logos demitirgico; por ejemplo (552D; NF 1v, 132, frag. 27; Scott IVE
202-203): «Esto es lo que Hermes Trismegisto dice acerca de Dios: “Una
vez nacido del Padre, del todo perfecto, prolifico, y un artesano de pro-
lifica naturaleza, tras yacer sobre el agua prolifica, hizo que el agua con-
cibiera”»; supra, seccidén 5, nota acerca de «por encimay; J. Kroll, Lehren,
pags. 55-57. En el pasaje de Hipolito sobre los naasenos (Refutacion 5.7.30-
1), el Demiurgo aparece como «Esaldeo, dios del fuego, cuarto en ran-
go... artesano y padre del mundo separado»; Reitzenstein (Poimandres,
pag. 88; cf. Studien, pags. 16, 19) llama al Demiurgo «dios del aire (Luff)
y del fuego», pero Zielinski (1905), pig. 324, no estd de acuerdo en que
«aire» constituya aqui una contrapartida adecuada para prneuma. Ferguson
(Scott IVE 354) enfatiza la diferencia entre el Demiurgo, en tanto que
dios de los lugares ardientes y espirituales, y Mente, en cuanto gober-
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nante de la regiéon de la vida y de la luz. En PGM XI1.161-166, la pri-
mera de las siete deidades a las que crea el dios es Luz, que «e convirtid
en el dios del cosmos y el fuego»; supra, seccién 4.

Los Septuaginta nunca utilizan la palabra démiourgos o similar para re-
ferirse al acto creativo de dios; en ocasiones utilizan ktizein («crear), pe-
ro con mayor frecuencia poiein (<hacer»). Los Hermetica utilizan muchas
veces poiein, pero muy raramente ktizein u otras similares (C.H. 1.13, 18;
XIIL.17, 20); a proposito de Hermes/Thot como creador, véase Hani, Plu-
targue, pags. 240-241, n. 6, que debe hacer referencia a la seccidon 18, in-
fra, y no a la 22. Festugiére utiliza con frecuencia (NF I, 39, 41, n. 27; 1,
224) «créer» y térninos semejantes para traducir las palabras de la familia
de poicin, de una manera justificada sin duda, pero aqui se ha reservado la
traduccion «crear para Rfizein y «hacer» para poiein. (Véase Foerster en
TDNT 11 a propdsito de kfizd, en especial 1023-1028.) Para preservar su
conexiom con démiourgos, hemos utilizado «artesanor, «obra de creacion,
etc., para traducir térninos relacionados, como démiourged, démionrgéina,
démiourgia y déinionrgikos.

siete gobernantes... destino: Los cinco planetas y las dos grandes lumi-
narias conocidas por los antiguos: Luna, Mercurio, Venus, Sol, Marte, Ja-
piter y Saturno. Si bien el material astrolégico aqui parece constituir un
lugar comin, Dodd, Bible, pigs. 138-141, observa un «trasfondo cstoico»
en esta concepeidon del destino v sitha su «equivalente» biblico en Gn.
1:16, 18, tal y como aparece extrapolado en II Enoch 30.2-7; también ci-
ta a Filon, Confusion de las lenguas 168-173, en oposicion al politeismo ini-
plicito en la idea de gobernantes planetarios (dioikétai), incluso en Sabi-
duria 8:1, donde Sofia «se extiende poderosa de cabo a cabo y lo gobierna
(dioiker) todo provechosamenter. Para la afinidad entre los gobernantes
herméticos y los diversos vigilantes de las puertas astrologicos de las reli-
giones de la Antigiiedad tardia, véase Dodds, Anxiety, pags. 14-16: por
ejemplo, los siete «sefiores principales del cielo» descritos en PGM
IV.674-693 (Betz, pag. 51); cf. los siete dioses creados en PGM XIIL.161-
205, supra, seccidn 4; véase también infra, secciones 13-16 y 19, a propd-
sito de los gobernantes y la vulnerabilidad humana frente al destino (hei-
marmend), que, en su Poimandres (pigs. 68-81, 102), Reitzenstein identifica
como un tema no egipcio en este tratado, al tiempo que sitda sus raices
en el judaismo, el gnosticismo vy el cristianismo; cf. C.H. X.17, 23; XI5~
9; XVI.11, 16, 18; Asclep. 19, 39-40; Hipolito, Refutacion 5.7.23-24; Bous-
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set (1901), pag. 238; Briuninger, Hermes, pags. 29-40; Haenchen (1965),
pags. 166, 175; H. Gundel, Welthild, pags. 70-72; Gundel y Gundel, As-
trologumena, pig. 311.

1.10 palabra de dios: Supra, seccién 5, nota sobre «luz».

elementos [ | inferiores: Los manuscritos repiten «de dios» (fou theou)
después de «elementos»; sobre el uso de corchetes en la edicidon Budé pa-
ra indicar la supresion de este tipo de interpolaciones, véase supra, seccidn
5, nota sobre «uz», y pidg. 79 de la Introduccién. Para katdpherdn («infe-
rioresy, «pesados»), un uso mas natural de la lengua seria «tendentes», pe-
ro véase supra, seccidn 4, para el sentido mas concreto del griego.

misma substancia: Scott 11, 34, seflala que «el término homoousios ya era
utilizado antes de que adquiriese gran importancia... a raiz del Concilio
de Niceav.

L11 la palabra: Supra, seccidn 5, nota sobre «uz».

que contiene... estruendo: Para dindn rhoizd (los hace girar con estruen-
do) NF 1, 10, traduce «faisant tournoyer en vrombissants. Bousset (1919),
pig. 208, compara PGM 1v.1115-1130, en especial la expresidon aevolu-
cién (dinésis) interminable de los cuerpos celestesy, y los Ordculos caldeos
49 (Des Places, pag. 79; Lewy, Oracles, pags. 99, 402-403), donde Aidén ha-
ce que los principios {archai) «giren (dinein) en un vortex incesante y si-
gan haciéndolo asi para siempre».

elementos inferioves: Supra, secciones 4 y 10.

<la tierra> hizo salir: La palabra «tierra» (hé gé) constituye una adicion
editorial, lo mismo que el primer «y» (kai) que viene a continuacién. A
propdsito de la relevancia de Gn. 1:20-26 en este pasaje acerca del origen
de los animales, véase: Scott 11, 35-36; Dodd, Bible, pags. 143, 225-226; cf.
C.H. 11.3; Haenchen (1965), pags. 169-170.

1.12 engendrd a un hombre: En el resto de C.H. I (14, 16, 17, 21), la
palabra anthrépos aparece en mayusculas en la edicién de Nock cuando
ésta hace referencia al Hombre arquetipico que es creado por el padre
para caer a continuacién en la defectuosa condicién humana, cuando
siente una pecanmiinosa atraccién por los érdenes inferiores del ser; para
otras visiones herméticas del Primer Hombre, véase: C.H. 1v.2; Asclep.
7. Véase también: Dodd, Fourth Gospel, pags. 31-33, 41-44, 241-249, es-
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pecialmente para las analogias judias y cristianas de esta idea, y Scott 11,
4-5, 36-37. Noétese que anthrdpos se refiere en griego a todos los seres
humanos sin distincidén de género, mientras anér, que aparece tan sélo
en dos ocasiones en C.H. I (secciones 27-28) y en dos mis en los demas
discursos (C.H. 11.17, XI1.6), designa a los seres de género masculino. En
los pasajes de C.H. I que tratan del Primer Homibre o de sus descen-
dientes, hemos utilizado «<hombre» para preservar la resonancia con tex-
tos como LXX Dn. 7:13, Mt. 8:20, Mc. 9:9-12, Jn. 1:51 y 1 Cor. 15:45-
49. En otros Iugares hemos optado por términos como «personar,
«gente», «er humano», <humanidad», etc., si bien no ha sido posible
mantener una consistencia perfecta; cf. Asclep. 1, nota a propdsito de
«cuatro hombres».

En FR 111, 3-26, Festugicre lee las secciones 3-26 del Poimandres co-
mo la enumeraciéon del origen, la encarnacion, el desarrollo y la escato-
logia del alma, basada en un modelo que se aprecia también en los tra-
tados acerca del alma de Tertuliano y Jamblico; Painchaud (1981), pags.
780-783, descubre el mismo modelo cn la Auténtica ensefianza y en cl Se-
gundo tratado del Gran Seth (NHC vi1.3, viL.2). NF I, 21, n. 34, tambicn
hace referencia al mito valentiniano acerca del proceso sexual en la di-
vinidad, que produce al Howmbre; cf. Layton, GS, pags. 281-282; supra,
seccion 8. Respecto a la relevancia del «Sermén naaseno» preservado
por Hipolito, véase supra, seccidn 4, en especial las referencias a Reit-
zenstein, que también (Poimandres, pags. 82-114; cf. FR 1, 260, 268;
Fowden, EH, pigs. 120-126, 150-153) describié un documento hermé-
tico perdido, una «tablilla de Bitos», mencionada por Zdsimo y conoci-
da por Jamblico, que explica una versién «egipciar de la doctrina del
Primer Hombre. Pero Bousset (1905), pigs. 697-709, criticd la tesis
egipcia de Reitzenstein y defendid la hipdtesis de que el tema del
Hombre arquetipico podria provenir de fuentes «orientales». Mas tarde,
en Studien, pags. 14-23, Reitzenstein puso énfasis en los paralelos ira-
nios, y Bousset (Kyrios, pags. 188-200) explotd la nueva interpretacién
de Reitzenstein del «dios sufriente, que muere y resucita... Atis, Ado-
nis y Osiris» en el Sermén naaseno, para aplicarla no tan sélo al C.H. 1,
sino también «al morir-con-Cristo y resucitar-con-Cristo» de Pablo,
como aparece en Rom. 6 o 1 Cor. 15:45-57. Para una visién contraria,
véase Dodd, Bible, pags. 146-147; véase también: infra, secciones 15, 25;
Bousset, Hauptprobleme, pags. 167-194, 331-332; Scott IVE, 355-356; Jo-
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nas, Gnosis 1, pags. 344-351; Klein, Lichtterminologie, pag. 96; Bianchi
(1967), pag. 24.

ignual a si misma... la imagen: NF 1, 10, traduce ison como «parecidor,
pero Scott II, 36-37, corrige ison en homoion arguyendo que isos implica
una equivalencia estricta, y Dodd, Bible, pag. 149, traduce «igual a si mis-
mov; cf. LS] s. v. isos 1.1; TDNT 111, 351-352; NF 1, 21, n. 35; infra, C.H.
IX.5; Asclep. 8; Mahé, Hermeés 11, 420. Daumas (1982), pigs. 13-14, cita
precedentes egipcios para da... imagen»; a propdsito de ello, véase tam-
bién C.H. v.6, Vil.2, XVIL.Titulo; LXX Gn. 1:26-27.

1.13 con la ayuda del padre: Aunque los manuscritos mantienen la lec-
tura «padre» (en £ patriy, Nock y Zielinski leen «fuegon (en 6 puri), pero
FR 111, 87, prefiere «padre», como Haenchen (1965), pig. 172; Zielinski
(1905), pag. 305; NF 1, 21, n. 36; Dodd, Bible, pag. 153.

Tras penetrar... esfera: A propdsito del vigje del Hombre a través de
las siete esferas, véase: infra, secciones 25-26; Bousset (1901), pdgs. 136-
169, 229-273; Jonas, Gnosis I, pags. 181-182; Nock (1939), pag. 500.

tener toda la autoridad: «Tener» (hexdn) requiere un ligero ajuste a par-
tir del ex én que se halla en los manuscritos. Respecto a exonsia («autori-
dadr) aqui y en los parrafos 14, 15, 28, 32, véase itfra, notas a la seccidn
32y C.H. XVI.14; Mc. 1:22; Mt. 7:28-29; Reitzenstein, Poimandres, pags.
48-49; Studien, pags. 17-19; Norden, Agnostos, pig. 293.

de su hermano: El hermano del Hombre parece ser el Artesano. En la
seccidon 12 se dice que la mente paternal dio a luz al Hombre, y en la sec-
cién 9 se afirma que la mente divina dio a luz al Artesano «por medio de
la palabra» (logd). Si la mente divina y la paternal son la misma, el Arte-
sano y el Hombre son hermanos. En la seccién 10, Artesano y Palabra se
unen para hacer girar las esferas y producir de este modo la naturaleza
elemental. Por otra parte, en la seccidon 9, el Artesano produce a los go-
bernantes que admiran y asisten al Hombre en la seccion 13. '

los gobernantes: Supra, seccidn 9.

su propia categoria... su naturaleza: NF [, 11, traduce idias taxeds como
«sa prope magistrature», pero en una nota (21, n. 37) Festugiére también
sugiere «son prope rang dans la hiérarchie des sphéres». Esta Gltima for-
mulacién se acerca mis al uso neoplaténico de «orden» (faxis) para indi-
car una serie de entidades relacionadas entre si de manera jerrquica, in-
cluyendo, en los niveles mas altos, entidades inmateriales, y, en los mas
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hajos, objetos materiales como las estrellas; cf. Dodds, Elements, pags.
208-209, 267, 276; infra, Asclep. 19 a propésito de «clasesy. Para otras dis-
cusiones de este tipo de cambios y sus contextos cosmoldgicos, véase
(.H X11.7-12; PGM X111.270-276 (Betz, pag. 180); Reitzenstein, Poi-
tmandres, pag. 22.

atravesar: Infra, C.H. X1.19.

1.14 béveda... marco cosmico: kutos (literalmente, «vasija» o «urna») es
la correcciéon de Nock, siguiendo a Scott, de kratos («fuerza» o spoder»);
la traduccién que Festugiére hace de harmonias es «armature»; de ahi, la
sugerencia de Nock, «marco»: NF I, 11, 21-22, nn. 39-40; «cdsmico» no
aparece en el texto griego, ni aqui ni mas adelante, en las secciones 14-
16, 19, 25, 26. El griego para «e detuvo a mirar» es parckupsen; véase J. Z.
Smith, Map, pigs. 167-168, donde cita a Hipolito, Refutacién 5.8.13; He-
chos de Pedro 9.37.8-38.9 (Hennecke, NTA, 11, pag. 315); cf. Reitzenstein,
Poimandres, pag. 243.

aquel... hartar <y>: «Aqueb (hon) es una correccién de hén (caque-
lla»); «y» es un suplemento del editor; NF 1, 11.

energia de los gobernantes: Supra, seccién 9.

agua... estaban enamorados: Zielinski (1905), pags. 326-328, compara
este pasaje «altamente poético» con la historia de Hylas (hulé = ;«mate-~
riar?) en Propercio 1.20: cuando Hércules envid a su amado Hylas a bus-
car agua, las ninfas, deslumbradas por su belleza, lo hicieron caer en la
fuente, donde se ahogd; Zielinski sitda la moraleja de la historia en las
secciones 18-19, infra, donde el deseo es la causa de la muerte; véase tam-
bién Plotino, Enéadas 1.6.8, 2.9.10; Bousset, Hauptprobleme, pig. 188;
Dodd, Bible, pags. 152-160, que explora las relaciones con el relato bibli-
co de la caida sexual de la humanidad.

deseo y accidn: Aqui «deseo» es boulé, cf. supra, seccion 8.

1.15 hombre esencial: Para ousiddés véase infra, Asclep. 7, 19; NF 1, 22,
n. 41; FR 1, 268-270, 1v, 6; v Puech (1961-1972), pags. 196-200, que cita
el Evangelio de Tomas 24, 50, 83-84, 88, y Zosimo, De Apparato 10, a pro-
posito «del Adan carnal llamado Thot en referencia a su marco exterior. ..
Respecto al hombre que se halla en el seno de Adan, el hombre espiri-
tual... no conozco su nombre especial... su nombre comin es Luz».
Véase infra, en esta seccidn, a proposito de Zosimo; supra, seccion 4, no-
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ta sobre «uz». Jackson, Zosimus, pag. 50, sefiala que phds, la palabra atica
habitual para luz, es una contraccién de phaos, la forma homérica, y que
phds en Homero constituye un término para <hombrer. Desde un punto
de vista gndstico, la homofonia proporciona un juego de palabras intere-
sante. J.-E. Ménard (1977), pag. 168, ilustra la nocidn de la doble natura-
leza de la humanidad con referencias a NHC v.5.77.18-82.28. En esta sec-
cion, las tres primeras apariciones —como minimo— de anthrdpos hacen
referencia a la condicién humana en general como consecuencia del ori-
gen de la humanidad a partir del Hombre Primordial; supra, seccién 12.

sometida al destino: Véase Festugiére, Evangile, pags. 101-115, y Asclep.
39-40, a proposito del topico general de heimarmené. Reitzenstein, Poi-
mandres, pags. 80-81, 102-108 (también Historia, pags. 200-202), discute el
relato de la lucha contra el destino en la obra De Apparato de Zésimo de
Pandpolis (Scott IV, 105-109; FR 1, 239, 260-272; Jackson, Zosimus, pags.
3-7, 18-27, 46-47; Forbes, Technology 1, pags. 131-142). Zbsimo era un
egipcio que escribib en griego sobre alquimia, teologia y otros temas en
torno al afio 300 d. C. Reitzenstein pone en relacién la obra antes men-
cionada con la doctrina hermeética de las dos almas (infra, C.H. XVL15;
Asclep. 22), como una manera de escapar al destino que describe Jambli-
co, Acerca de los misterios 8.5.267-8.272; establece esta conexidén porque
Z.6simo menciona una figura llamada «Bitos», que «dejé inscritas tablillas»
con contenidos herméticos y platonicos, nientras que Jamblico explica
que «el profeta Bitis» encontrd tablillas jeroglificas herméticas en Sais.
Fowden, EH, pags. 120, 150-153, se muestra de acuerdo, y llega a la con-
clusion de que «nuestras dos fuentes se refieren a la misma obra». A pro-
posito de las numerosas variaciones sobre historias acerca de mensajes ins-
critos en monumentos, véase FR I, 319-324. Bousset (1914), pags. 101-107,
al interpretar como «gnosis helenisticar lo que dice el Poimandres acerca
del destino e insistir (contra J. Kroll, Lehren, pigs. 294-308) en que estas
ideas son mas religiosas que filosoficas, lama la atencion sobre la afirma-
cion de los Oridculos caldeos 153 (Des Places, pag. 103; Lewy, Oracles, pags.
211-213) de que «los tedrgos no se incluyen entre la muchedumbre regi-
da por el destino»; cf. Bousset (1915), pags. 148-150. Reitzenstein cita
también algunos textos del Nuevo Testamento para ilustrar el problema
que supone liberarse del destino y otros poderes afines del cosmos mate-
rial: 1 Cor. 2:6, 15:24; Rom. 8:38; Ef. 2:2; Gal. 4:3-10; Col. 2:8-10, 15-
20; supra, seccidn 9; infra, seccidn 20; Stroumsa, Seed, pags. 138-143.
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marco césmico: Supra, seccion 14,

Es andrégino: Dodd, Bible, pag. 151, explica que Filon interpretaba
Gn. 1:27 en el sentido de que la imagen divina, a semejanza de la cual los
humanos habian sido creados, carecia de determinacidn sexual, o bien era
bisexual. Para un Hombre Primordial andrégino en el mito gnostico de
la creacidn, véase la Refitacidn de Hipdlito, quien en su relato sobre los
naasenos analiza la figura de Atis en los cultos mistéricos como sigue
(5.7.14-15; cf. 8.4): «Pues el hombre es andrdgino, segin dicen... Atis fue
castrado. .. y fue llevado hacia arriba, hacia la esencia eterna donde... no
hay hembra ni vardn, sino nueva creacién, nuevo hombre, que es andro-
gino»; cf. Gal. 3:28, 6:15; Ef. 2:15, 4:24; Reitzenstein, Poimandres, pig. 85;
Studien, pags. 108-109; Bousset (1914), pags. 160-162; véase también su-
pra, seccion 9; infra Asclep. 20; NHC 11.3.68.20-30, v.5.20-25; Mahé
(1975a), pags. 137-138; NF I, 22, n. 43; Scott I1, 45-46.

insomne... sefioves: Las palabras entre «insomne» y «sefiores» son una
traduccidén conjetural de Festugiére (NF 1, 12, 22, n. 45), basada en un su-
plemento a partir de la frase (fiup’erdtos kai hupnou) sugerida por Reit-
zenstein para completar una laguna.

1.16 oh mente mia: La opinioén general es que estas palabras son el fi-
nal de una frase precedente que se ha perdido; Scott 1, 123, por ejemplo,
lee «Luego dije: “Dime el resto, oh mente mia, pues yo...”». Para otras
reconstrucciones, véase NF I, 12,

el misterio: De acuerdo con Dodd, Bible, pags. 160-162, «el autor her-
meético parece anunciar [aqui]... el elemento nuevo y original en esta
doctrina... [a saber, que] los siete hombres representan a la humanidad
empirica en su estado primigenio... [Después| de la caida... obtienen
cuerpos materiales... Pero mas alli del cuerpo... se halla el “hombre
esencial’». A propoésito de mustérion como término técnico aqui y en el
resto del Corpus (C.H. XVI.2; Asclep. 19, 21, 32, 37), véase Sfameni Gas-
parro (1965), pags. 43-61; véase también infra, seccién 32, y C.H. 1vV.4-5,
V.1, Xi. Titulo, 2-12, 16, 20, XIV.1.

marco cosmico: Supra, seccidn 14.

quienes... fuego: «Quienes» corrige hou en hous, y «fuego» cambia pa-
tros por puros; ambas conjeturas proceden del aparato critico de Nock
(NF 1, 12).

siete hombres... gobernantes: Supra, nota sobre «misterio» y seccion 9;
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es de sefialar que los «siete hombres» son hepta anthrdpous; supra, seccién 12.
Calla: Infra, secciones 30-31; C.H. XII1.2, 8, 16, 22; Hipdlito, Refuta-
cién 5.8.7, 39.

1.17 <La Tierra> era la hembra: NF 1, 12, aflade ¢é («tierra») después
de la particula gar.

aspecto de hombre... convirtié: Supra, seccidn 12.

ciclo... especies: La conjuncion «y» (kai) es una insercion de escriba.
Aqui y en la seccidn 19, «iclo» (periodos) probablemente hace referencia
a la teorfa estoica de la apokatastasis («reintegracidny o «ecurrenciar), men-
cionada de un modo explicito en C H. VIIL.4, X1.2, XII.15; Asclep. 13. Los
estoicos creian que el cosmos actualmente existente desapareceria en su
momerito en una gran conflagracién (ekpurdsis), sdlo para ser renovado de
un modo idéntico hasta en el mis minimo detalle, y continuar asi el ci-
clo de la destruccion y la restauracién, eternamente. Basada en teorias an-
teriores de ciclos astrondmicos, la idea se extendié a otras religiones y fi-
losofias helenisticas; ast en Proclo, Elementos de Teologia, props. 198-200 y
Hch. 3:21. Véase: Scott I, 51-52; Hahm, Cosmology, pags. 185-195; Wil-
son (1967), pag. 518; TDNT 1, 390; NF 1, 13, 90, n. 17, 155-157, n. 6;
Dodds, Elements, pags. 301-303.

1.18 rompid: Para la fision del androgino, cf. los textos gnosticos cita-
dos supra para la seccion 15, asi como Platon, Banguefe 189-193; Scott 11,
52; Dodd, Bible, pags. 165-167, remite también a Gn. 2:21-22, 7:15-16,
como posibles motivaciones biblicas del tema de la bisexualidad.

designio de dios: Supra, seccidn. 8.

Dios... palabras sagradas: Antes de estos términos, MS B, Parisinus gr
1220, del siglo X1v, del Corpus, lleva inserto un largo escolio de Miguel
Pselo (siglo XI) que sefiala la familiaridad de Hermes con el Génesis, pe-
ro lo condena por mago (goés), que, confundido por Poimandres, hace
una lectura perversa de la Sagrada Escritura: NF I, xlix-1i; Scott 1v, 244-
245; Braun, Jean, pigs. 280-281.

Creced y multiplicaos: Nock (NF 1, 13) remite a Gn. 1:22, 28; 8:17; 9:7;
véase también Scott II, 53, y Dodd, Bible, pags. 162-167, quienes sefialan
que el hecho de doblar el verbo imita la construccién enfitica hebrea,
que no aparece en ningan otro pasaje del Génesis pero se repite de nue-
vo en C.H. 1I1.3; tanto Scott como Dodd llegan a la conclusiéon de que los
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sucesos posteriores al diluvio (Gn. 8:15-17) constituyen los puntos de re-
ferencia mas probables para el autor del Poimandres en este pasaje. Haen-
chen (1965), pag. 177, y Betz (1970), pags. 467-468, sostienen que esta or-
den, aunque resulte una bendicién en el contexto biblico, pareceria una
maldicion para el hermetista.

<quien> se halle dotado de intelecto: Para ho ennous, NF 1, 13, propone
la traduccion «celui qui a Vintellectr; pero Nock (1947), pag. 645, traduce
«con Nous»; NF inserta el articulo definido, siguiendo a Turnebus. Betz
(1970), pags. 465-484, interpreta la segunda parte de esta frase como una
variacién en clave hermética de la mixima délfica gndthi sauton, que, en es-
te contexto, querria decir algo asi como «reconoce que eres inmortal y di-
vino», como en I Alcibiades 130E; Ciceron, Tisaidanas 1.22.52, 5.25.70; y
otros textos platonicos y estoicos, en especial Filon, Acerca de los suefios,
1.10.52-60; véase también Betz (1981), pags. 156-171; Reitzenstein, Stiu-
dien, pigs. 23-24.

L.18-19 deseo... efectos de la muerte: NF 1, 13 traduce eréta como «’a-
mour», y no cabe duda de que aqui se hace referencia al amor sexual; de
hecho, desde un punto de vista gndstico, ¢l acto sexual concreto consti-
tuye en si mismo la causa de la muerte, de modo que «actividad sexual»
o «elacton sexuaby también resultarian traducciones plausibles. Acerca de
erds y muerte en cl gnosticismo, véase Jonas, Grosis [, pag. 118; Van Moor-
sel, Mysteries, pigs. 44-46, interpreta este pasaje a la luz de otros que ex-
presan un desprecio ascético por el cuerpo: C.H. 1V.5-7, VL3, VIL2,
X1.21, XUL1; Asclep. 6, 11, 22. Siguiendo a Mahé (1976), pag. 203, Quis-
pel (1981), pags. 259-261, identifica A.D. 9.4 como la base de la Gltima
frase de la seccidon 18 y por ende también del Logion 67 del Evangelio de
Tomas; véase también: Mahé, Hermés 11, 393; Reitzenstein, Studien, pag.
20. Cf. también Brown, Body, a propdsito de las actitudes de los prime-
ros cristianos hacia el sexo y el cuerpo.

1.19 providencia... destino: La palabra «providencia» traduce pronoia; en
referencia a NHC 11.5.101.26-28 v V1.6.54.15, 59.5, Mahé, Hermés 1, 97,
pone de relieve la identificacién que se establece entre Pronoia Samba-
thas y+la Hebdémada o séptima esfera (infra, seccién 26); véase también
Jonas, Gnosis 1, pags. 172-178, y supra, secciones 9 y 15 a propdsito de
«destino»; C.F. XIII.14, 21, trata a la pronoia como «un instrumento del
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cosmos», junto con la necesidad y la naturaleza; del mismo modo C. H.
X1.5; véase también Keizer, Disconrse, pags. 17-19, 35-36.

marco cosmico: Supra, seccidn 14.

reconocerse... bien escogido: Para «escogido» (periousion) véase Arndt y
Gingrich s. v. periousios, con referencias a Ex. 19:5, Dt. 7:6, Tit. 2:14, y
otros textos biblicos; ¢f. TDNT VI, 57-58. Dodd (Bible, pag. 167; Fourth
Gospel, pig. 32), sin embargo, traduce la palabra como «nis alli de la
esencia» o «absolutor; cf. FR 1L, pag. 97; NF 1, 23, n. 49; y Scott I, 55,
con la correccion huperousion. Para gnésis («conocimientor) y anagndrisis
(«auto-reconocimiento») como salvacioén, véase infra, secciones 26-27.

amé... deseo... obscuridad: Para «deseon {erdtos), véase supra, secciones
18-19. Braun, Jean, pags. 257-261, sugiere paralelos aqui y en las seccio-
nes 14 y 24 con el relato de los esenios en Josefo, Guerra judia 2.154-2.155.

sus sentidos: Festugiére (NF 1, 13, 23, n. 50) traduce aisthétds por «dans
ses sens», pero considera que la palabra es «dificily, y Nock sugiere «d’u-
ne maniére qui peut &tre pergue par les sensy.

1.20 naturaleza acuosa... bebe: El verbo ardeuetai, que en los manuscri-
tos se corresponde con «bebey, significa literalmente «es irrigador; NF 1, 13,
23, n. 51, traduce «ou s'abreuve la morty, y hace referencia en ¢l apanato
critico a las correcciones de Reitzenstein en ametai y en arfuctai. Para «na-
turaleza acuosar, véase supra, seccidn 4; FR I, 270, pone en relacidon este tra-
tamiento del origen del cuerpo con Zdsimo, De Apparato 12: «el cuerpo de
Adan... surgido del destino... formado por los cuatro elementosy.

1.21 avanza hacia dios: Una traduccién alternativa de eis auton: <hacia
si mismo»; NF I, 14, 23, n. 52.

el hombre nacié de él: Supra, seccién 12.

Dices bien: En los manuscritos aparece este verbo en primera persona,
phémi en lugar de phés, que es una conjetura de Reitzenstein, adoptada
en NF 1, 14.

estds constituido de luz: Como en la traduccién de Festugiére, la pala-
bra «ti» acoge la lectura seauton en lugar del heanton que se halla en la ma-
yoria de manuscritos y del auton de las ediciones de Reitzenstein y Nock;
traducciones alternativas: «dios estd constituido» o «el hombre estd cons-
tituido»; NF 1, 14, 24, n. 53. J.-E. Ménard (1977), pags. 161-163, lo com-
para con NHC 1.2.3.24-34, 14.8-17.
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que aquel... a si mismo: Supra, seccidn 18, para una exhortacion practi-
camente idéntica; Betz (1970), pag. 468; Reitzenstein, Poimandres, pag. 51.

1.22 los que son reverentes: En los tratados griegos, los términos ewse-
beia, eusebed y eusebés aparecen diecisiete veces. En algunos casos, «piedad»
seria mejor traduccién para eusebeia que «reverenciar, pero aqui se ha uti-
lizado casi siempre ésta dltima. En TDNT vII, 1789, Foerster llega a la
conclusion de que «el auténtico significado de etsebeia para el griego cul-
to es un respeto reverente y maravillado por... lo divinor», pero que «eu-
sebeia puede ser areté... una virtud entre otras». «Reverencia» traduce me-
jor eusebeia como una actitud hacia los dioses, mientras que «piedad»
implica de manera mas clara una virtud propia de una persona particular.
Fowden (EH, pag. 107) pone el énfasis sobre el papel que desempetian las
virtudes éticas en la iniciacidén hermeética, y llama piedad a «la funcidén na-
tural del hombre, y muy especialmente la del filésofo que aspira a alcan-
zar la gnosisy, v sefiala las numerosas exhortaciones herméticas a la ense-
beia: C.F1 VL5, 1X.4, X.9, XVL11; S.H. 11B.2-3; véase también Asclep. 1, 22;
Sal. 33:16-17; Reeitzenstein, Studien, pig. 26; Dodd, Bible, pags. 170-174.

1.23 insensatos... irreverentes: Véase Zielinski (1905), pag. 332, y C.H.
IX.3 para la interpretacion de este pasaje como la lista de los siete vicios
planetarios, que Reitzenstein (Studien, pigs. 26-27) puso en relacion con
fuentes iranias; Haenchen (1965), pag. 179, halla un paralelo en las dos fi-
guras del vicio que aparecen en la sexta «Similitud» del Pastor de Hermas;
cf. Scott IVE 358.

demon... ataca: Se acepta la lectura titrdskel anton («golpear) en lugar
del thréskei auton, considerado ininteligible en NF I, 15, 24, n. 58; cf. 11,
377, n. 183, a Asclep. 22. Festugiére (NF [, 24, nn. 55, 57) opone este timd-
ros daimdn («demon vengador») al papel de la Mente como «guardiin de
la puertar (puléros) en la seccidn 22, supra, que él interpreta como una es-
pecie de daimdn paredros o espiritu auxiliar; véase también: C.H. XII.4,
X117, J. Kroll, Lehren, pags. 82, 89-90; Cumont, Lux, pags. 229-230;
Bousset (1914), pag. 151, donde se remite a los Testamentos de los Doce Pa-
triarcas: Rubén 2:12; Juda 20; Simedn 4:4-6; Zabulon 9:7-8; Aser 6:4-6.

{Esto} le tortura: Aceptamos la conjetura de Nock: fonto en lugar de
fouton, pues ésta Gltima resulta ininteligible; NF 1, 15, 24, n. 59.
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1.24 <acerca de> la subida: Un escriba inserté la palabra «acerca de»
(peri); NF 1, pag. 15; desde la época clasica, la palabra anodos («subida») era
un término técnico utilizado en el contexto de la religién; Dodd, Bible,
pag. 176.

disolverse... cuerpo: Véase infra, nota a C.H. XIII.1, sregeneracion».

Tu temperamento... entregas: NF 1, 15, 24, n. 60, traduce fo éthos como
«tonn moi habituely, pero en HMP, pag. 65, Festugiére escribe «le tempé-
ranient qui dépend, pour chacun, de la maniére dont se sont mélangés en
lui les quatre éléments». «Entregas» implica la correccidn de paradiddsin en
paradidds propuesta en NF y ediciones anteriores; cf. Scott 11, 57-58; Haen-
chen (1965), pag. 180.

Jfuentes originales... energias: FR III, 130; cf. NF 1, 15; Scott 11, 58-59.

duimo... naturaleza: Zielinski (1905), pags. 328-329, identifica la se-
cuencia thumos («dnimon), epithumia («deseor), alogon (sirracional») como
el reflejo de la psicologia tripartita de las facultades que Platdén dio en lla-
mar epithumétikos («anhelante», «deseosor, «apetente»), tunnocidés («colé-
ricos, «rascible») y logistikos («racionaly) en Repiiblica 435-444, 580-581,
Fedro 253-255, Timeo 69-72 y otros lugares; en Repithlica 436A, por ¢jein-
plo, Sécrates afirma que «aprendemos con una parte de nosotros MISIOS,
sentimos colera con otra, y con una tercera descamos los placeres de la
nutriciéon y la generacidony. Véase también: Dillon, Middle Platonists, pags.
1102, 174-175, 194, 289-291, 327; Wallis, Neoplatonisim, pigs. 28, 73-74; Pe-
ters, Térins, pags. 61, 170.

1.25 Desde alli,... acecho: Para «marco cosmicon véase supra, seccion
14. El sujeto de esta larga frase no se especifica en el texto griego; NF I,
15, tiene d’homme». Aunque en el estudio inicial de C.H. T en su Poi-
mandres (1904), Reitzenstein ponia todo el énfasis en su trasfondo egip-
cio, en una obra posterior, Studien zum antiken Synkrefismus ans Tran und
Griechenland (1926, con H. H. Schaeder), dirigi6 su interés hacia el anti-
guo Irin, en particular hacia una obra avéstica perdida, el Damdad-Nask,
que €l fechaba en el siglo v a. C. y que constituia, en su opinidn, la prin-
cipal prueba (Studien, pig. 23) de que «toda la historia de la creacién en
el Poimandres deriva de la formulacién candnica de las ensefianzas persas
acerca de la creacidén» y de que (HMR, pig. 12) el primer tratado her-
mético es «wna version griega del Damdad-Nask». Las conclusiones de
Reeitzenstein avanzaban mis o menos en la linea de los descubrimientos
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mas amplios de Bousset (1901), pags. 168-169, 267-268, en el sentido de
que el concepto del viaje del alma llegd al pensamiento griego y judeo-
cristiano desde las fuentes iranias y a través de la religién mitraica. Reit-
zenstein describia el Damdad-Nask como una revelacién de Ahura Mazdi
acerca de la creacidn, la escatologia y otros temas teoldgicos relacionados;
su protagonista, el Hombre Primordial Gayomard, viaja a través de los
cielos después de la muecrte, mientras los siete metales asociados con los
siete planetas y los siete gobernantes (supra, seccidon 9) brotan de él hacia
la tierra.

Reitzenstein, para quien este mito iranio guardaba similitudes sor-
prendentes con C.H. 1.25, sigui6 la senda abierta por Bousset y estable-
ci6 una comparacién entre ambas obras, la irania y la hermética, y deter-
minadas formulaciones grecorromuanas acerca del viaje del alma, tal y
como nos han sido preservadas por Servio en su 4 Eneida 6.127, 439, 714,
11.51. Bousset (1915), pags. 134~150, sostuvo la hipotesis de que el ataque
del apologeta cristiano Arnobio contra las religiones extrafias y en espe-
cial contra sus escatologias en el segundo libro del Contra los paganos (c.
304-310), constituyd una reaccion contra la presentacion de este material
por parte de Cornelio Labeo —cuya fecha, de acuerdo con Bousset, es an-
terior al afio 126 d. C.—, que habria utilizado las ensefianzas herméticas a
propdsito del destino del alma. Asi pues, si la datacion de Labeo es de he-
cho mis temprana, también lo tendria que ser la de algunos Hermetica; pe-
ro para Labeo como dependiente de Porfirio y, por lo tanto, con una da-
tacién maés tardia, véase Mastandrea, Labeo, pigs. 6-7, 108-113, 127-134.
Para otras opiniones interesantes de Bousset, véase: Hauptprobleme, pags.
54-58, 202-209, 361-365; y (1914), pags. 134-139, 155-159.

A propésito del orden de los siete planetas asociados con estos vicios
morales, véase supra, secciones 9 y 23; J. Kroll, Lelren, pags. 206-208; v
Festugiere, HMP, pags. 66, 121-130, que sefiala en NF 1, 25, n. 62, la se-
rie de los siete vicios citada por Ireneo en el pasaje en el que alude a los
gnosticos (Contra las herejias 1.29.4; Layton, GS, pig. 168): «falta de tra-
to... arrogancia... maldad, celos, envidia, discordia y deseo»; cf. Scott 11,
60-63. NHC 11.5.106.27-107.17 enumera siete vicios masculinos y siete fe-
meninos, que se hallan en los «siete hijos androginos» de la Muerte, y en
NHC v1.6.63.16-21 aparecen siete «ousiarcas» —«jefes de ousia», o «gober-
nantes de la substancia— a propésito de los cuales, véase Asclep. 19; Ma~
hé, Hermés 1, 39, 133-134; Mahé (1974b)}, pig. 62. Rubén 2-3, en los Tes-
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tamentos de los Doce Patriarcas, describe dos grupos de «iete espiritus del
error... creados por Beliar contra el hombrer; Reitzenstein, Poimandres,
pags. 52-53, también hace referencia a los «iete démones gentilmente en-
trelazados» del Téstamento de Salomén 8. Véase también las notas a C.H.
111.2 y VI1.2; Arnobio, Contra los paganos 2.13-19, 22, 25, 28-29, 33-37, 43-
45, 52, 62; Macrobio, Comentario al Sueiio de Escipion 1.12; Proclo, Co-
mentario al Timeo 1.147.29-148.7, 3.355.12-19 (traduccibén de Festugiére, I,
199; v, 237); Scott 1v, 7-8, IVE, 474-483; FR_ 111, 50-52; Goodspeed, Life-
rature, pags. 182-183; Gundel y Gundel, Astrologumena, pags. 304-311; Fla-
mant (1981), pags. 138-139; Mussies (1981), pags. 315-317. 4
arrogancia... riqueza: Al inicio de S.H. XX1v, Isis explica a Horus que
hay cuatro lugares (fopoi) en el Todo (en 18 panti): cielo, éter, aire y la sa-
grada tierra. El Artesano gobierna (archel) a los dioses que residen en el
cielo; el sol gobierna las estrellas en el éter; la luna gobierna las almas de-
monicas en el aire; y el soberano que se halla en su trono gobierna a los
hombres y a los animales de la tierra. Los gobernantes (archontes) son ema-
naciones de un soberano superior, y el sol es un gobernante mis pode-
roso que la luna. C.H. X1.7 decribe una «tuz que brilla a partir de la ener-
gia del dios que es padre de todo bien, guia y gobernante (archontos) de
todo el orden de los siete mundos». En este contexto, podemos suponer
que la archontikén prophanian mencionada aqui en cuarto lugar hace refe-
rencia a la caracteristica del gobernante solar o archén. Prophania es una
palabra poco habitual, que en LS] se explica como «eminencia» o «dis-
tinciény; pero huperéphanian, una correcciéon del escriba con el significa-
do de «arrogancia», encaja mis claramente con este contexto. NF I, 15,
tiene «’ostentation du commandement». Para archontes en el Nuevo Tes-
tamento, véase en especial Mt. 12:24; Jn. 12:31; 1 Cor. 2:6-8; Ef. 2:2. NF
I, 16, tiene des appétits illicites que donne la richesse» para fas aphormas
tas kakas tou plouton («maldad... riqueza»). Para «temeridadr (propeteia),
véase infra, C.H. XI11.7, 12. El concepto de «audaciar (tolma) desempeiia
un papel importante en las explicaciones de la caida como castigo del pe-
cado primordial cometido en el cielo, mis que como la consecuencia de
una eleccién directa por parte de los humanos en la tierra. Los pitagori-
cos utilizan el término folma para referirse a la Diada y diferenciarla de la
Mbnada (infra, nota a C.H. 1v.10), y Numenio —al igual que el autor del
C.H. 1- vela la caida del alma como un delito cometido por su propia
eleccidon, una opinidn reflejada en las ensefianzas anteriores de Plotino,

258



Enéadas 5.1.1.1-4: dlas almas que han olvidado al padre... para ellas el
principio del mal es el atrevimiento (tolma)»; cf. 5.2.2.6; 6.9.5.29. En su
Gltima obra, sin embargo, Plotino condend a los gndsticos por pretender
que el deseo del alma de crear el mundo era folma (2.9.11.12; cf. 4.3.13).
Véase: Dodds, Anxiety, pags. 23-26; cf. FR 111, 83, 88, 94-96; S.H.
XXI1.24; C.H. XVL11.

1.26 cosmico... humano: Al igual que en la seccidn 25, supra, el sujeto
no se especifica; NF 1, 16, tiene «l entres. Para «marco cdsmico» véase
supra, seccion 14.

region ogdoadica: Literalmente, «la naturaleza ogdoadica» (phusiny, que
era la octava esfera de las estrellas fijas, y seguia en el orden a Saturno. En
varias doctrinas gndsticas, como la valentiniana, la cosmologia postaristo-
télica de las esferas concéntricas y contables dio lugar a unas elaboracio-
nes teoldgicas muy complejas. La Hebdoémada, siete cielos planetarios
creados por un demiurgo maléfico, constituye el mundo inferior que
aprisiona al gndstico, que desea escapar hacia el siguiente nivel superior,
la Ogdodada, que constituye el octavo nivel contando a partir de la tierra.
Si se mira desde las alturas de la divinidad, sin embargo, «Ogddada» se
convierte en el nombre de las cuatro parejas siguientes (suzugiai: véase in-
fra, nota a C.H. V1.4) de divinidades inferiores situadas en el seno del Ple-
roma. La Ogddada también se utiliza, en otro sentido, para referirse al
reino divino de Jests y Sofia (Sabiduria), pero sigue estando fuera del Ple-
roma eterno (infra, nota a C.H. VI.4). Para los Papiros Mdgicos, véase su-
pra, nota a C.H. 1.9, «siete gobernantes», asi como PGM XIV.735-759
(Betz, pags. 189-190), donde, como seiiala Festugiére (INF II, 215-216, n.
65), Ogdoas es «el dios que dirige todas las cosas a lo largo y ancho de la
creaciony. Reitzenstein (Studien, pags. 28, 119; HMR, pags. 50-51) iden-
tifica la Ogddbada del C.H. I con el Garodman, u octavo cielo, iranio.
NHC V1.6, que ha recibido el titulo «La Ogddada y la Ennéada» por par-
te de Mahé, se abre con la promesa de «introducir mi mente en la Og-
dodada para luego introducirme a mi mismo en la Ennéada». Mas adelan-
te (58.17-20, 59.28-32) vienen dos visiones de la Ogddada llenas de almas
y angeles que cantan en silencio y por dltimo «dedican sus himnos a la
Ennéada y sus poderesr. Mahé (Hermés 1, 35-41, 88-89, 114-115, 119-220)
sefiala que la raiz copta del nombre de la localidad moderna Ashmounein,
donde se hallaba situada la antigua Hermopolis, representa la palabra

259



sochor (H muw) y se refiere al grupo de ocho dioses venerados alli y aso-
ciados en ocasiones con Thot/Hermes. Del mismo modo, Heliépolis era
la ciudad de la Ennéada divina, también relacionada con Thot: infra, C.H.
XII1.15; XVI.Titulo; Reitzenstein, Poimandres, pags. 53-55, 59-68, 114-115;
J. Kroll, Lehren, pags. 304-308; Méautis, Hermoupolis, pags. 15-31; Wace,
Hermopolis, pag. 1, Boylan, Thoth, pags. 49-52, 149-151, 156~158; Bleeker,
Hathor, pags. 18-19, 113-114, 151-152; Hani, Plutarque, pigs. 31-37; Iver-
sen, Doctrine, pags. 8-9; Layton, GS, pags. 169, 174-175, 196-197, 210~
211, 225, 291, 429; Jonas, Gnostic Religion, pags. 179-181, 190-197; Pétre-
ment (1967), pags. 477-487; Daniélou, Doctrine 1, pags. xv-xvii, 173-181;
FR. 11, 90, 123, 130-131; NF 1, 16, 25, n. 64; Scott 1I, 63-64; Mahé
(1974b), pig. 63; Keizer, Discorrse, pags. 26-27.

con los bienaventurados: «Bienaventurados» traduce la correccidén pro-
puesta por Festugiére, hosiois en lugar de oisi; FR 11, 132, n. 2; cf. NF I,
16. Pero Philonenko (1975b), pags. 210-211, prefiere la lectura original,
que traduce como «seres» y pone en relacion con las «criaturas vivientes»
de Ez. 1:5, como ejemplifica el Apocalipsis de Abraham 18:1-3. LXX Ez.
1:5 tiene «cuatro seres vivientes» (fessardn zddn) para traducir el ‘arba’ hay-
yoth del texto hebreo.

ciertas potencias... voz melodiosa: Scott 51, 65-67, compara las «poten-
cias» con las dunameis hipostasiadas de Filon, pero también menciona
otras concepciones gnosticas similares, a proposito de las cuales véase Lay-
ton, GS, pags. 32, 37-40, 106, 224-225. Como ocurria antes, «egiony es
literalmente «naturaleza»; «que existen» corresponde al ousén que acci-
dentalmente omite NF I, 16, pero que Festugiere inserté después de og-
doatikén en FR 111, 130, n. 3; NF 1v, 150, n. 5. En lugar de «voz melo-
diosa (hédeiay», que es la lectura de Nock, asi como la de Ia mayoria de
manuscritos, Reitzenstein en su Poimandres, pags. 55-58 (también Dodd,
Bible, pag. 176), prefiere «propia» (idia), y cita el Testamento de Job 48-51,
1 Cor. 13:1 y otros textos, pero en Studien, pag. 28, opta por hédeia, lec-
tura que considera confirmada por su fuente irania, que sittia una «dulce
voz melodiosa» en el octavo cielo de Garodman (supra, nota sobre «og-
dbada»). Véase también el Himno de la Perla 108.13 (Layton, GS, pig.
375), citado en NF 1, 25, n. 66.

buen final... convertirse en dios: Reitzenstein, HMR, pags. 370-371, si-
tia la fuente de to agathon telos (<buen finaly; literalmente «buena meta» o
da fin bienhereuse» en traduccién de Festugiére) en el denguaje de los
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misterios», y cita a Platon, Banquete 210E. Bousset, Kyrios, pags. 428-431,
también sitda el «ideal de deificacién» en el contexto de los misterios, y
cita PGM 1v.719-723; «Oh Sefor, al nacer de nuevo, muero; mientras
crezco y tras haber crecido, me muero... dado que td... has establecido
el misterio». Para otros relatos de divinizacidon humana, véase: C. H. 1vV.7;
X.6-7, 24-25; X1.20; XIL1; XIL1, 3, 10, 14, 22; Asclep. 6, 22, 41; NHC
V1.6.63; Troger, Grosis, pags. 59-60; Fowden, EH, pig. 111; y Daumas
(1982), pags. 14-15, quien cita varios paralelos egipcios.

1.26-27 Después de haber aprendido... hombres nacidos de la tierra: En
las Gltimas secciones de C.H. 1, Norden, Agnosfos, pags. 277-311, detecta
una estructura tripartita de revelacion, accién de gracias y exhortacién, y
lo compara con Rom. 11:25-12:2 y Mt. 11:25-30; Nock (1925), pigs. 26-
27, identifica indicios de la forma de la diatriba. Van Moorsel, Mysteries,
pig. 23, recoge otras instancias del verbo «alvary (aqui s6thé) v palabras
relacionadas en los Hermetica, y pone de relieve que son muy pocas —on-
ce, dejando a un lado los fragmentos de Estobeo— a pesar del marcado in-
terés soterioldgico que recorre todos los tratados (C.H. 1.29; VIL.1-2; IX.5;
X.15; XHUI1, 19; Asclep. 41), al tiempo que explica esta escasa presencia del
término sétéria y de las palabras relacionadas a partir del hecho de que la
salvacion hermética es gndsis, como en C.H. X.15 (o bien anagndrisis, «au-
toreconocimiento», como supra, seccidén 19). Van Moorsel también (pags.
83-84) hace una lista de las apariciones de hodégos («guiar) y términos re-
lacionados: infra, secciones 28-29, 32; C.H. 1v.11; VII.2; IX.10; XI.21, etc.
A propésito de «seres humanos» (anthidpois), «gente» (laoi) y <hombres»
(andres) aqui y en la seccidn 28, véase supra, seccidn 12.

1.27 Mientyas... investido de poder: Para tauta eipén ho Poimandrés emoi
cmigé tais dunamesin NF 1, 16, tiene «Ayant ainsi parlé, Poimandres, sous
mes yeux, se méla aux Puissances», lo que sugiere que Poimandres expe-
rimenta una transformacién espiritual en presencia del narrador; otra lec-
tura podria ser «Mientras decia estas cosas, Poimandres me unid a las po-
tencias», lo que requeriria corregir el pronombre emoi en eme, pero que
tendria la ventaja de permitir una mejor transicién al «investido de po-
ders (dunamdtheis) de la frase siguiente, a propdsito del cual véase infra,
seccidon 32, y C.H. Xv1.2; NF I, 25, n. 68, cita Hipdlito, Refutacién 7.32.5
y PGM 11121, 1vV.197, XIL.266, X111.277 (Betz, pags. 16-17, 41, 163, 180},
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a proposito de los poderes migicos (dunameis) que se necesitan para la lu-
cha del alma contra los arcontes que le impiden el ascenso hasta la Og-
doada.

proclamar... conocimiento: Infra, seccion 29; C.H. 1V.4, IX.4; Reitzens-
tein, Poitnandres, pag. 55; Scott IVE 360; Jonas, Grosis I, pag. 133; Dodd,
Bible, pags. 179-180; Griffiths, Isis-Book, pag. 252; y Norden, Agnostos,
pags. 1-6, 110-111, quien lee el kerygma hermético a la luz de la «propa-
ganda misionera» de Hch. 17:22-31.

abandonado... un suefio irvacional: Véase infra, C.H. VIL.1; LXX Is.
24:20, 29:9-10; Dodd, Bible, pags. 180, 187-189; Nock (1936), pags. 447-
448; McRae (1967), pags. 496-507.

1.28 hombres nacidos de la tierra: Supra, secciones 12 y 27, para andres
gégeneis.

derecho a compartir: La palabra griega para «derecho» es exousian, para
la cual véase supra, seccién 13, e infra, seccion 32; C.H. XVI.14.

pensadlo bien: Aqui el verbo utilizado es metanoéo, que, de acuerdo con
Behm (TDNT 1v, 979), «<nunca sugiere para los griegos una alteracién en
la actitud moral total, un cambio profundo en la direcciéon de la vida, una
conversion. ..». Sin embargo, en Conversion, pags. 4, 179-180, 296, Nock,
a propdsito de C.H. 1, traduce metanoée por «arrepentirse», y compara el
substantivo correspondiente, metanoia, con la palabra griega epistrophé y la
latina conversio (Platdn, Repiiblica 518D; Cicerdn, De la naturaleza de los
dioses 1.27.77), al tiempo que cita la Tabula de Cebes (siglo 1 d. C.) para
argumentar que mefanoia implica «una realizacién momentinea, mds que
el paso definitivo a un estado: es una palabra usada por la gente comin
mds que por los autores de filosofia. Cebes compuso un didlogo moral...
[sobre] la vida buena y la vida mala: la Gnica liberacion de la vida mala la
proporciona Metanoia... La meta tiltima es la liberacion; el verbo sézest-
hai aparece ocho veces en este breve tratado... La autoridad dltima radi-
ca en las 6rdenes dadas por Demon a cada hombre... no... como un
asunto de conviccidon puramente intelectual... En la lucha final el dogma
cristiano no se enfrentd al espiritu libre griego, sino a otros dogmas... en
un intento por salvar las almas». Véase también Dodd, Bible, pags. 180-
186, que traduce «arrepentio y cita LXX Is. 46:8 y otros textos, tanto bi-
blicos como judaicos, en especial el Testamento de los Doce Patriarcas (Gad
5:7; Judd 15:4; Benjamin 5:4); NF 1, 17, 26, n. 70, que traduce «résipiscen-
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cer y hace alusidn al «caricter-oriental de la metanoia»; Norden, Agnostos,
pags. 134-139; supra, secciones 26-27; infra, C.H. 1X.10.

sombria: La luz es «sombria» (skoteinou) porque es la luz de un mundo
moribundo, por oposicién a la luz de la vida, supra, secciones 4, 9; C.H.
VIL.2; Jonas, Gnosis I, pig. 149; 11, pags. 26-29; Lewy, Oracles, pags. 300-
301.

1.29 camino de la muerte: Para una alternativa al camino de la muerte,
véase supra, nota a la seccién 26, «convertirse en dios»; véase también
Dodd, Bible, pags. 183-187, y Pearson (1981), pag. 341, a proposito de pa-
ralelos biblicos y judaicos; y Haenchen (1965), pag. 185, sobre Hch. 2:12-
15.

agua de ambrosia: Festugiére (HMP, pag. 103, n. 8) cita los Hechos de
Tomas 2.25 (Hennecke, NTA, 11, pig. 455) a propoésito del agua de am-
brosia (cf. C.H. XVIIL.11), y sefiala que la idea de proclamacién (kérussein)
en la seccidén 27, supra, aparcce en un contexto similar en C.H. IV .4; véa-
se también Keizer, Discourse, pag 58.

1.30 Yo grabé en mi interior: Para anegrapsamén eis emanton, NF 1, 17,
26, n. 752, tiene «e gravai en moi-méme»; cf. Philonenko (1979), pigs.
371-372.

silencio... bondad: El mito valentiniano (Layton, GS, pag. 281) hace
referencia a un abismo primordial que hace surgir un preprincipio (supra,
C.H. 1.8) y lo deposita «como el esperma en el seno del silencio que co-
existe con €él». Véase también: supra, seccion 16; infra, seccién 31; C.H.
X.5, 9, XIIL.2; D.A. 5.2; NHC V1.6.56.10-12, 58.10-6, 59.14-22, 60.1-2;
Jamblico, Acerca de los misterios 8.3.263; NF 1, 26, n. 76; Mahé, Hermes I,
34, 105, 11, 317, 373; Daumas (1982), pags. 22-24.

progenie... soberania: Layton, GS, pag. 458, traduce: «Esto me ocurrié
porque recibi de mi intelecto, esto es, de Poimandres, el discurso acerca
del reino del poder absoluto», pero NF 1, 17, 26, nn. 76a-77, lee tou tés
authentias logou («palabra de soberania», cf. seccion 2, supra), rechazando
asi la conjetura de Reitzenstein, que propone leer ton tés authentias logon.
(lon logou en genitivo y como aposicidon a Poimandrou, no aparece nin-
gan complemento directo en acusativo para el participio activo labonti
(srecibiy); Festugiére cita varios ejemplos de este uso del verbo. Véase
tatubién FR 111, 168; Festugiére (1951b), pag. 485.
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heme aqui: NF I, 17, 27, n. 78, traduce élthon como «Et me voici
donc», y compara la expresién con las palabras de Jestis en Jn. 10:10 y con
la «contrasefia» de los marcosianos, como en Ireneo, Contra las herejias
1.21.5; c¢f. C.H. XI111.3.

1.31 Santo es dios... alabanza: Véase Pearson (1981), pigs. 342-325, en
especial a propbsito de las Constituciones apostdlicas 7.33-5, 8.5, 9, 12, 15,
37, como vehiculo griego de la liturgia judia. Philonenko (1975b), pags.
204-211, después de poner de relieve la rareza de la palabra fagios («san-
to») en las fuentes paganas, hace remontar el uso triple de este término a
Is 6:3, el Kedusha, y la primera, la segunda y la cuarta de las Dieciocho ben-
diciones. También ([1979], pags. 369-371) lee las frases que anteceden y si-
guen a la oracién en el contexto de Dt. 6:5-9 y el Shema. Mahé (Hermeés
I, pags. 433-436) esta de acuerdo en que esta plegaria contiene elemen-
tos de la liturgia judia, pero también detecta «frases» (infra, notas a C.H.
VIIL2, IX.1) que ponen en relacion a los Hermetica con la literatura gné-
mica egipcia. Para esta versidén de plegaria preservada en el Papiro 9794
de Berlin, véase Reitzenstein y Wendland (1910); Reitzenstein, Studien,
pags. 160-161; NF 1, 18; y para otras plegarias herméticas, véase C.H.
V.10-11, XIL16-20; Asclep. 41; NF 1, 27, n. 9. Scott 11, 11-12, 69, quien
opina que C.H. I fue escrito en algin momento del siglo 11 d. C., con-
sidera que la existencia de la plegaria en un papiro del siglo Il constitu-
ye una evidencia importante para la datacion. También sefiala que la co-
leccién de plegarias contenidas en este papiro es cristiana, lo que resulta
realmente significativo acerca de la compatibilidad entre la piedad cristia-
na y la piedad hermética. Carcopino, Rome, pigs. 277-283, pone en co-
nexidn la estructura triple de la plegaria con una aparicién concreta de la
musa Euterpe en un contexto hermético; infra, Asclep. 9.

cuyo designio: Supra, seccién 8; «cuya voluntad es cumplida» resultaria
a lo mejor més claro.

desea... gente: En el texto griego no aparece ninguna palabra para
«gentesy, tan sdlo «es conocido por los suyos» (gigndsketai tois idiois). Nor-
den, Agnostos, pag. 287, y Bousset, Kyrios, pags. 88-89, remiten al C.H.
X.15; Gal. 4:8-9; 1 Cor. 13:12. Mahé (1984), pag. 56, halla un pasaje con
resonancias semejantes en V. F A, con paralelos en C.H. 113, VIL.2, X.15,
Asclep. 8 y NHC V1.8.68.10-15. Véase también FR 1v, 56; C.H. XIIL6; cf.
NF 1, 18, 27, nn. 80.
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todo cuanto existe... palabra: Haenchen (1965), pig. 187.

toda naturaleza... imagen: FR 1V, 61; Dodd, Bible, pag. 195.

naturaleza... figura: Daumas (1982), pags. 17-19, interpreta la dificul-
tad del griego como un reflejo de la incapacidad de la lengua egipcia pa-
ra expresar directamente un término tan abstracto como «naturaleza;
véase también FR IV, 61; cf. NF I, 18, 27, n. 81.

sobrepasas... excelencia: Daumas (1982), pags. 21-22, cita un paralelo
egipcio. ,

inefable... silencio: FR 1V, 2-5, 59-78, llama la atencién sobre esta in-
vocacion al «dios desconocido», que mmplica, por lo menos aparente-
mente, la transcendencia divina; cf. C.H. 1V.9; VIL.2; X.5-6, 9; XII1.6.

palabras... alma: Van Moorsel, Mysteries, pags. 116-127, tras notar la
ausencia de logiké thusia («ofrenda de palabra») en los Septuaginta, su pre-
sencia en los pseudoepigrafa del Antiguo Testamento (Testamentos de los
Doce Patriarcas: Levi 3:6), los paralelos neotestamentarios (Rom. 12:1-2; 1
Epistola de Pedro 2:5) y la evidencia de Filon (Sobre las leyes especiales
1.191, 201, 272, 277, 283), llega a la conclusion de que la logiké thusia her-
mética constituye un estado entuasiasta, no un proceso intencionado, y lo
pone cn relacién con la eucharistia («accion de gracias»), «cuyas palabras-
vocablos son logikai thusiaiv; cf. Reitzenstein, HMR, pags. 36-38, 97, 416;
J. Kroll, Lehven, pags. 333-334; Dodd, Bible, pags. 196-198; Trdger, Gno-
sis, pags. 52-54. Daumas (1982), pags. 21-22, cita un paralelo egipcio pa-
ra logikai thusiai, y NF 1, 19, 27, n. 83, traduce «wacrifices en parolesr, ad-
mitiendo que esta expresién no puede abarcar todos los matices del
término, a propdsito del cual véase también Fowden (EH, pag. 147), que
identifica «el concepto de sacrificio “mental” (o “espiritual”)» con los
<himnos de alabanza y accidén de graciasy, como los que aparecen en la
seccion 31 o en C.H. XII1.17-21; véase también Asclep. 41.

Mahé, Hermés 1, 56, 110, cree que la frase copta correspondiente del
NHC v1.6.57.19, puede ser entendida como si hiciese referencia a un sa-
cramento, y por lo tanto discrepa de Festugiére (FR I, 81-84) acerca de
la cuestion de la religién hermética como una realidad de naturaleza cul-
tual v social, aquello a lo que Reitzenstein (Poimandres, pags. 8, 35-36, 58,
114, 146, 154, 159-160, 213-216) dio en llamar habitualmente, suscitando
una gran controversia, una «congregacion» (Gemeinde): «también opina-
mos», escribe Mahé, «que C.H. 1, C.H. XIIl y N.H. V1.6 proporcionan
evidencia de que existian comunidades que reconocian a Hermes como
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patrdn, en las cuales. .. la oracidn, caracterizada como logiké thusia... “sa-
crificio de palabras (discurso)”... podria haber ocupado el lugar de un au-
téntico sacramento... un simbolo eficaz». Festugiére, por el contrario, no
halld «en la literatura hermética rastro alguno de ceremonias pertene-
cientes a unos supuestos fieles de Hermes, nada parecido a los sacramen-
tos... No existe sacerdocio, ni apariencias de una organizaciéon jerirqui-
ca o de grados de iniciacién... Por el contrario... el hermetismo expresa
de mianera rotunda su aversién por los actos materiales de cultor; cf. in-
fra, C.H. X111 Titulo. Para la expresion «corazdn y almay, cf. PGM 111.590-
595 {Betz, pag. 33); Reitzenstein, Poimandres, pags. 151, 156.

1.32 no me prives del conocimiento: Reitzenstein, Poimandres, pig. 157,
remite a PGM N1.605-610 (Betz, pig. 34).

concédeme el poder: Supra, seccién 27; FR 1V, 56.

Creo... doy fe de ello: El verbo «creo» traduce pisteud; para esta apre-
ciacién positiva de pistis, que podria resultar poco habitual en una fuen-
te pagana griega, Dodd, Bible, pags. 198-200, cita LXX Is. 43:10 y varios
textos de Filon; véase también . H. IX.10.

desea... santificacion: En ¢l texto griego no aparece niguna palabra pa-
ra «la obra de», tan sblo sunagiazein, un término poco habitual, definido
en el LS] como «compartir la santidad». NF I, 19, 28, n. 88, traduce «te
préter aide dans I'ceuvre de sanctification». Una traduccion alternativa
podria ser «desea ser tan santo como ta lo eres»; Dodd, Bible, pig. 196;
Dodd, Fourth Gospel, pig. 35.

autoridad... transmitido: Supra, secciones 13, 16 y 28, y tambicn Fer-
guson (Scott IVE 359-360; Norden, Agnostos, pag. 294), que interpreta pa-
reddkas (stransmitido») y exousian («autoridad») como una referencia al co-
nocimiento secreto de los misterios, la magia y la alquimia. Ferguson —al
igual que Norden, quien estaba interesado sobre todo en los paralelos neo-
testamentarios como Mt. 11:25-30, Rom. 11:25— explica que «exousia...
implica en primer lugar la nocién de conocimiento (gndsis) transmitido,
y luego la autoridad conferida al iniciado... [que] se convierte en un ké-
rux [“heraldo™] o hodégos [“guia”]» supra, secciones 26-27, 29; C.H. [v.4.
Para una concepcién escolar de paradosis en los Hermetica, véase FR 1,
319-324, 11, 34-50, que interpreta la forma de los tratados herméticos co-
mo surgida de los tres niveles de la instruccion escolar en la filosofia: en
primer lugar, las ensefianzas orales, como implica C.H. XIL8; en segun-
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do lugar, los apuntes de clase (hupomnémata), como en C.H. XIV; por Gl-
timo, la obra completa y editada (sungramma), como en S.H. VI. Pestu-
giére llega a la conclusidén de que los Hermetica revelan «ciertos habitos es-
colares apropiados para un circulo reducido de iniciados en el que un
maestro intenta convertir a sus discipulos a la vida verdadera del alma; se
trata de lecciones privadas... cuyo fin es de caricter espiritualy; véase
también Van Moorsel, Mysteries, pags. 80-83, a propdsito de este pasaje y
de C.H. 1.26; v.1; XI1.9, 12; XIII1.1-3, 15-16; XIV.1; Asclep. 1, 10, 19-20;
pero cf. Bousset, Kyrios, pag. 89; Troger, Gnosis, pigs. 62-64.

I

Titulo Reitzenstein v otros fildlogos opinan que el titulo «De Her-
mes a Tat: Discurso Universaly, que aparece en los manuscritos en este
lugar, pertenece a otro tratado, perdido. Por lo tanto, el segundo tratado
carece de titulo. Estobco cita un largo fragmento de este tratado en la sec-
cién 12 de su Florilegio, Nock se sirve de él con frecuencia para corregir
los manuscritos del Corpus para C.H. 11. FRU 11, 9, lo califica de «discurso
didactico que comienza con un didlogo y concluye con una homilia»,
unidos por una serie de transiciones que resultan «bastante laxas, como las
del Asdepior. Ferguson (Scott IVE 360) lo describe como «un debate es-
toico-peripatético acerca de la cuestién de si existe un Vacio o Nulidad
sin el Cosmos... [que] opta por una tercera alternativa, a saber, que el es-
pacio circundante rodea y al mismo tiempo mueve el Cosmos». Véase
también: Reitzenstein, Poimandres, pag. 193; Scott 11, 75; NF 1, xiii, 32.

1.1 Asclepio: Este personaje es mencionado veinte veces en el segun-
do, sexto, noveno y décimo tratados griegos; en el Asclepio latino su nom-
bre aparece en cuarenta y dos ocasiones. El Asclepio original egipcio era
Imhotep, un oficial de la Tercera Dinastia cuya fama en medicina, arqui-
tectura, escritura, astrologia y otras artes hizo que las generaciones poste—
riores lo deificaran y le diesen el tratamiento de hijo de Ptah y nieto del
gran Thot. Su obra mas famosa fue la pirimide escalonada del rey Djo-
ser, que murié ¢. 2600 a. C., pero el periodo de su popularidad mas alta
no comenzo hasta la dinastia XXVI, y culminé en la época ptolemaica. En
la estatuaria era representado en posicidn sentada, con un papiro desen~
rrollado en la mano, vestido con un mandil de escriba y el tocado de
Prah. En Alejandria habia una estatua en la que se le representaba vesti-
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do a la griega, acompafiado por el babuino sagrado de Thot. Su culto era
especialmente importante en Menfis; su templo se erigia probablemente
en el norte de Sakkara, lugar donde fueron hallados los restos més anti-
guos que denominan a Thot el «tres veces mas grande» (supra, C.H. 1. Ti-
tulo). Con el tiempo, la poblacién de lengua griega de Egipto llegd a
identificarlo con Asclepio, hijo de Apolo y dios de la medicina, pero tam-
bién recibié culto como Imouthes, como en S.H. XXIil.6 y XXVL9. El
Asclepio griego era sobre todo un dios de la medicina, representado en
la estatuaria con sandalias y tinica, a fin de enfatizar sus origenes huma-
nos; sus atributos eran el bastéon de caminante y la serpiente del rejuve-
necimiento. En sus templos era frecuente la incubacibn, practica que ha-
116 amplia difusion en el periodo helenistico; los cristianos vieron en €l a
un rival de Cristo, pues en cierto modo se le parecia en su faceta de sa-
nador compasivo. Véase: FR 1, 85; Scott 11, 223; Nock, Conversion, pags.
86-88; Sethe, Imhotep, pags. 3-26; Pietschmann, PW 11/2, cols. 1.642-
1.697; Carcopino, Rome, pags. 252-258; Rose, Religion, pags. 111-112;
Edelstein y Edelstein, Asclepius, 1, pags. 166-178, 424-425, 11, pigs. 78-79,
124-131, 160-161, 214-231, 251-257; Wildung, Saints, pags. 31-77.

que aquello... mayor que lo movido: Literalmente, «que aquello en lo
que lo movido es movido sea mayor»; cf. NF 1, 32, n. 1. '

aquello en lo que: Adoptamos aqui la correccién de 8 en fo antes de
en hd (sen lo quer); NF 1, 32.

11.2 Este cosmos: El articulo definido (ho) antes de cosmos constituye
tina insercion del editor; NF 1, 32.

1.4 lugar... dios: Para dugar» como nombre de dios, véase Scott II,
pags. 88-91; Copenhaver (1980), pags. 490-499; NF 1, 39-40, nn. 14, 17,
enumera otros textos herméticos en los que se discute la relaciéon de Dios
con topos: C.H. v.10, IX.6, XI.18.

.5 carece incluso de esencia: Para ousia («esenciav) y ousiddés, véase
C.H. 1.15, Asclep. 7, 19; y para la cuestién de si Dios tiene esencia, véase

C.H. v1.4, XI11.1; NF 1, 33, n. 3.

1.5 no... objeto de su pensamiento: Véase infra, nota a C.H. IX.9.
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11.5-6 Por otra parte... capaz de contener: «Este pasaje», escribe Scott 11,
93, «est corrupto y no tiene casi arreglo»; cf. NF 1, 33-35, nn. 3-5, don-
de Festugiére proporciona como alternativa una traduccién de Einarson
y menciona el problema neoplaténico del autoconocimiento de Dios, que
implica una dualidad no divina. Para la expresién «o... objeto de su
pensamientor, véase infra, nota a C.H. IX.9.

I1.6 en cuanto dios... en cuanto lugar: En ambos casos «en cuanto» (hds)
es correccidn del articulo ho; NF 1, 33.

capaz de contener: NF 1, 33, 35, n. 5, tiene «capable de contenir tou-
tes choses» para traducir la palabra chérétiké.

1.7 {por un encuentro contrario... propia contrariedad}: Este pasaje re-
sulta declaradamente ininteligible y no es traducido en NF 1, 34, 36, n. 7;
pero la nota incluye la traduccién sugerida por Einarson.

estas osas: Véase infra, C.H. v.4; Scott IVE 661-662; Gundel y Gun-
del, Astrologumena, pag. 311.

ir mds alld... givar en torno: Otro pasaje que resulta claramente inin-
tehigable y que no es traducido en NF 1, 34; nuestra aproximacién a par-
tir del aparato critico supone leer enistatai («se obstaculiza») en lugar de e
hesté («s1 se quedase quieto»), pero quedan ain otros problemas por re-
solver.

1.8 puedes ver: hupopipton (literalmente «sometido a» los 0jos) es una
correccion de pipfon en los Mss. y epipipton en Estobeo; NF I, 34.
espiritu... incorpdrea: Supra, C.H. 1.5; Scott IVE, 363.

.10 vacio... lo que dices: kend («vacio») es una correccidn de Foix de
Candale de ckeind, y el imperativo euphémei es una correccién de Part-
hey de eu phés; NF 1, 35.

substancia... substancia... subsistente: Las palabras griegas en cuestidon
son huparxis y huparché, que NF 1, 36, 38, n. 11, traduce como «éalité» y
«est réely.

11.11 en su substancia: NF 1, 36, 38, n. 12, traduce «du fait méme de
feur réalitér; supra, nota a la seccidén 10.
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11.12 qué... incorporeo: Festugiére (NF 1, 29-30) opina que C.H. 11, VIIt
y IX presentan la forma de una diatriba, que parte de una premisa filoso-
fica como base de la que se extraen conclusiones de caricter moral y teo-
16gico; pero la coherencia del material organizado en el seno de la dia-
triba en C.H. 1I resulta débil. En referencia a C.H. 1.27-29; IV.6-7, 11;
X.19; X1.21; Asclep. 10 y otros textos, Nock (1925), pag. 26, describe la dia-
triba como «una especie de sermén popular o charla, escrito habitual-
mente en un estilo agudo, rico en vividas comparaciones y metaforas». La
nocién de incorpoéreo de la seccidén 12 establece el nexo entre el lugar in-
corpéreo, tratado en 1-12, y la divinidad incorpodrea, en 12-17; Ferguson
(Scott IVE, 364) escribe que «la transicién de una concepcidn fisica del es-
pacio circundante a la concepcidn religiosa de una divinidad que todo lo
abarca no constituye un salto demasiado grande»; infra, C.H. viiL. Titulo,
IX.1.

I1.13 no de... no son: La negacidn constituye una correcciéon de Scott,
adoptada por NF 1, 37.

no pueden llegar a ser nada: Los editores eliminan aqui un articulo (t0);
NF 1, 37.

.14 no existiv nunca: El pasaje resulta extremadamente corrupto y se
explica como una glosa; NF I, 37, 40, n. 19.

causa... mente: «Menter (noun) es una insercion de algunos manuscri-
tos, adoptada por los editores; NF 1, 37.

dos nombres: Festugiere (NF I, 40-41, n. 20) opina que los dos nom-
bres son «el bien», comentado en las secciones 14-16, y «padre», en la sec-
cién 17, pero cf. Scott 11, 106-107; para otras discusiones de caricter her-
mético acerca de los nombres divinos, véase: C.H. v.1, 10; Asclep. 20,
S.H. v1.19.

11.15 substancia: De nuevo (supra, secciones 10-11), Festugiére tradu-
ce huparxis por «réalités.

.16 volverse buenos... inalienable: La traduccidn sigue la divisiéon de
las palabras genesthai («volverse») y anallotriétaton («inalienable») propuesta
por Einarson y aceptada por Nock; NF I, 38.

“buenos” como... honorifica: NF I, 38-39, prefiere «Dios» antes que
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«bueno», pero en otro lugar (FR 1V, 63) Festugiere propone la correccion
de theou (dios) en agathou (bueno); véase también PGM I111.590-595 (Betz,
pag. 33); Reitzenstein, Poimandres, pags. 150-151, 155-156.

sin recibir nada a cambio: Van Moorsel, Mysteries, pag. 39, interpreta
este pasaje como una alusién al escaso apego que siente el hermetismo
por los sacrificios materiales: C.H. 1.31, V.10, VI.1; Asclep. 41.

dios es <el> bien: La integracién del articulo definido es debida a
Scott; NF 1, 39.

.17 capaz de crear: Supra, nota a C.H. 1.9.

naturaleza... de un hombre... sol: Para andros... phusin véase supra,
C.H. 1.12, acerca de anéry anthrdpos. Festugiere (HMP, pags. 113-120; cf.
FR 1, 213) argumenta que aqui la esterilidad (afeknia) ha de ser volunta-
ria y no bioldgica, puesto que es castigada por los démones, no por las
estrellas que controlan el nacimiento fisico. El castigo presenta dos aspec-
tos: en primer lugar, el regreso a un cuerpo que no es macho ni hembra,
es decir, el cuerpo de un eunuco; en segundo, convertirse en un «ser exe-
crable bajo el sol», porque ¢l sol es de manera preeminente el dador de la
vida que la esterilidad impide. Festugiére cita PGM XI11.162-212 (Bete,
pag. 176-178) para ilustrar la manera en que el creador rie gozoso ante los
siete estados de la creacidon, y PGM 1LX1.39-72 (Betz, pag. 291-292) para
mostrar que el sol odia al lagarto, porque la magia del lagarto suprime la
sexualidad de su victima. A este material «egipcio», aflade algunas prohi-
biciones judias de Dt. 22:5, 23:1, 17-18; Lv. 18:22, 20:13; y otras fuentes.
Zielinski (1905), pags. 340-341, interpreta la seccién 17 como una polé-
mica peripatética contra el ascetismo platdnico antimaterialista. Véase
también: Scott 11, 109-110; NF [, 41, nn. 28-29, 117-118, n. 9; C.H. X.2-
3; Mahé (1975a), pags. 132-133.

decirte: NF 1v, 150, n. 5, corrige la omision en NF 1, 39, del pronom-
bre soi («a tiv) en esta frase.

introduccion: Fowden (EH, pag. 100, n. 21) traduce progndsia como
«conocimiento preliminar, del tipo que podria esperarse en los tratados
«generales» e introductorios de los Hermetica; infra, nota a C.H. X.1 Los
gndsticos consideraban la Prognosis como un Eén o hipdstasis: Layton,
GS, pags. 31-33, 106, 166-167.
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111. Discurso sagrado de Hermes

11.1-4 Véase NF 1, 43, v Scott II, 110 acerca de la obscuridad de este
tratado extremadamente corrupto y sobreescrito. Nock opina que posi-
blemente es mas antiguo que la mayor parte del Corpus y que estd fuer-
temente influenciado por los Septuaginta; Scott lo fecha con posteridad
al siglo 11 d. C. y propone una tabla de correspondencias con Gn. 1:1-28.
Dodd, Bible, pags. 210-234, dedica un capitulo entero a los paralelos bi-
blicos, v describe el «Discurso sagrado» como «completo en si mismo. ..
y no un fragmento de una obra mis amplia. Estd... escrito para mostrar
que la concepcion estoica del universo no resulta incompatibe con la
creencia en Dios... {Pero] no figura ningiin Dios trascendente, ningin
universo arquetipico, y la inmortalidad del hombre, que constituye el in-
terés religioso dominante del Poimandres, aparece negada aqui de manera
enfiticar. FR 11, 9-10, define C.H. 1II como «un himno en prosa sobre
cosmogonia... que comienza con una doxologia... No hay rastro de
gnosticismo; la influencia principal proviene del estoicismo; el estilo, tan
distante con frecuencia de la lengua griega que uno podria dudar de que
el autor fuese griego, ofrece fuertes analogias con el lenguaje de los Sep-
tuagintay.

1.1 Gloria de todas las cosas: Infra, nota a C.H. X.8; Dodd, Bible, pig.
217; Klein, Lichtterminologie, pags. 136-137.

la naturaleza... divina: Festugiére, de acuerdo con Dodd (Bible, pig.
214), traduce «dios y lo divino son la gloria de todas las cosas, y la natu-
raleza es divina», pero véase NF I, 44, n. 1.

Dios... materia: Véase Klein, Lichtterminologie, pig. 137; Lewy, Oracles,
pags. 24-25. Otra traduccidn podria ser «Dios, que es también mente, na-
turaleza, materta, es el principio».

principio de todas las cosas: Festugiere traduce como «principe» las dos
apariciones de arché en este parrafo; NF 1, 44, n. 2; Dodd, Bible, pags. 217-
220, cita LXX Gn. 1:1; Prov. 8:22; Ap. 22:13 y otros textos biblicos.

sutil espivitu inteligente: Supra, notas a «descendid» y «espiritu» en C. H.
1.4-5; Dodd, Bible, pag. 220, cita Sab. 7:22-23.

surgié: Dodd (Bible, pags. 214, 220) traduce aneithé como «saltd al ser»
o «emergid», donde Festugiere (NF 1, 44) tiene «s’élangar; cf. TDNT L,
367.

y los elementos... esencia: En el centro de esta frase, NF 1, 43, 45, n. 3,
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atetiza las palabras huph’ hammé («sobre la arenar), por considerarlas una
glosa debida a la mano de alguien que conocia el papel que desempeiia
la arena en la cosmogonia egipcia, a proposito de la cual véase Doresse
(1972b), pags. 448-449; véase también infra, seccidn 2.

{dividieron las partes}: Esta es una conjetura de Festugiére (NF I, 44-
45, n. 4), quien sustituye katadierdsi por katadiairousin y afiade fa tés des-
pués; cf. la primera linea de la seccidén 3.

1.2 sin formar: akataskenastén, como en Gn. 1:2; para éste y otros pa-
recidos con el lenguaje biblico, véase Scott 11, 110-117; J. Kroll, Lehren,
pags. 139-141; Dodd, Bible, pigs. 220-222; NF I, 45, n. 4a.

llevados por el espiritu... arrastrada... por un espivitu divino: Para dle-
vadar, NF 1, 44 tiene «véhiculé», que traduce muy bien la resonancia de
ocheisthai y ochoumenon. Esas palabras evocan el ochéma («carro») o vehicu-
lo del alma, una teoria acerca de los origenes astrales del alma y su fusién
con la materia, claborada en su mis alta complejidad por los neoplatoni-
cos a partir de unos pocos pasajes de Platdn, en especial Fedén 113D, Fe-
dro 2478 y Timeo 41E, 44E, 69C. Véase: NF 1, 128-129, n. 48; Dodds, Ele-
tnents, pags. 300-309, 313-321; Lewy, Oracles, pags. 178-184; Gundel y
Gundel, Astrologinmena, piag. 311; cf. C.H. X.13, XVL.7. Dodd, Bible, pags.
223-224, seflala que «este politeisino tan abierto no armoniza bien con
Gn. 1; pero podemos recordar que ciertos pensadores judios hallaron en
¢l un lugar para creadores secundarios... [como en] Secretos de Enoch
29.3... Los dioses astrales se corresponden aqui con los dioikétai [gober-
nantes| del Poimandres... pero ninguna otra cosa del elaborado esquema
del Poimandres aparece en el “Discurso sagrado”.

<esta substancia mds ligera>: Donde el texto de Nock muestra una la-
guna, Festugicre traduce hé andpherés phusis, un suplemento de Dodd (INF
[, 44, 46, n. 6), como «la nature d’en-haut».

<en> el aire: Festugiere traduce el «en» (en), que es una conjetura del
editor; NF 1, 45-46, n. 7.

1.3 Cada dios... plantas que florecen: Sauneron, Esna, pag. 104, su-
gicre un paralelo con un himno egipcio dedicado a Khnum como crea-
dor; para otros paralelos con el Génesis, véase Dodd, Bible, pags. 225-226;
. H. 111,

{en ellas mismas... sembraron}: heautois esperinologoun es atetizado en el
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texto de Nock; en lugar de leerlo como parte de la frase que comienza
después de «plantas que florecen»s, Dodd prefiere cortar la frase después
de heantois («en ellas mismas»), ya que le parece detectar cierta influencia
de la sintaxis hebrea. Espermologoun («embraron») no tiene demasiado
sentido, de modo que Reitzenstein sugiere espermoboloun («eyacular» o
«emitir espermar); NF I, 45-46, n. 8.

humanos... hombres: Supra, C.H. 1.12, acerca de anthrdpos.

obras... multiplicasen: Supra, C.H. 1.18; J. Kroll, Lehren, pigs. 140-141;
Scott 1, 128-129; Dodd, Bible, pigs. 227-230; NF 1, 46-47, nn. 9-10.

Y... encarnadas: En este punto, Festugiére (NF 1, 46, n. 11) afirma que
«el texto, aqui y mas adelante [hasta el final del parrafo], estd demasiado
corrupto como para que pueda intentarse hacer una traduccidn». Sin em-
bargo, Reitzenstein habia propuesto «wnaravillar (feratourgias) y luego el
afiadido de ekfisan («crearomn).

para que examinasen: NF 1, 45, seflala sémeia agathdn («signos de las co-
sas buenas») como ininteligible; Scott I, 148-190, 1i, 124, sugiere sémeidsin
(«marcan), pero la misma palabra en el lenguaje médico posterior signifi-
ca «examenn; cf. LS] s. v. séineidsis.

cambios ciclicos: NF 1, 45, atetiza moirés ochloumenés («destino perturba-
do»); Nock y Ferguson (Scott IV, 366) conjeturan amoibas kuklouimenas, de
donde «cambios ciclicos»; cf. Scott 1T, 129-130.

1.4 la vida virtuosa: La palabra «virtuosa» no aparece en cl texto grie-
go, donde tan sélo dice bidsai; NF I, 45-46, n. 12, tiene «a vie humaine».
Fowden (EH, pag. 103; ct. NF I, 45-46, n. 9) interpreta este parrafo co-
o un ¢jeniplo insdlitamente enérgico del impulso «wnonistas que afecta
a los Hermetica, en el sentido de que «considera todo el desarrollo del
hombre y su realizacién en términos de su existencia terrenals. Sin em-
bargo, dicho sea con la prudencia que inspira la obscuridad de este dis-
curso, parcce posible entender que el parrafo 4 muestra un cierto despre-
cio por los monumentos terrenales, puesto que no son imperecederos;
véase Scott 11, 131.

lo que quedard de ellos: Cf. C.H. 1.24, «al disolverse el cuerpo mate~
rial... naturaleza irracional».

{En la fama... obra}: Esta traduccién dudosa de un pasaje que Nock
tilda de ininteligible adopta la enmienda de Cumont (NF 1, 46, n. 13) de
pasés geneseds («cada nacimiento») en lugar de pasan genesin e implica tam-
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bién amaurdthésontai («se confundirin») en lugar de amaurdsin («confundi-
riny). Para otra traduccién que sigue una puntuacién diversa, véase
Dodd, Bible, pags. 213-215, 230-232, donde cita LXX Gn. 3:19, 9:11,
11:4; Ez. 46:16, 47:14; Lam. 4:1; Sab. 4:12; Ecl. 40:1, 11, 44:8-9; Secretos
de Enoch 32.1.

ciclo mesurado: Scott 1, 145, traduce enarithmion por «mesurado»; NF I,
46 traduce «cercle... que régle le nombre», como en Nock (1947), pag.
645.

combinacion cdsmica: Para el sentido astrologico de sunkrasis («combi-
naciénn), véase NF 11, 88-89, n. 10; Scott III, 458-460.

IV. Discurso de Hermes a Tat: La cratera o la ménada

Titulo La cratera... mdnada: En lugar de «cratera», Scott 11, 141, pre-
fiere «cuencor, pero ¢l Demiurgo utiliza una kratér para mezclar el mun-
do-alma en Timeo 411; cf. Filebo 61B; al comentar el primer pasaje, Pro-
clo interpretd el segundo en términos orficos; habia dos poemas orficos
titulados «Craterar y «Cratera Menor; West, Orphic Poems, pigs. 10-13,
262. NF I, 49, translitera kratér como «cratérer. Para ¢ uso de la cratera,
véase infra, parrafo 4; y para la moénada, parrafos 10-11. Zdsimo citaba
C.H. 1y 1V en su Resumen final (Scott 1v, 110-111, 142; FR 1, 263, 281,
368), con una referencia explicita al «bautismo en la craterar (baptistheisa
t8 kratéri), mientras en otro hugar describe un altar con forma de cratera;
Scott 1v, 112-114; Nilsson (1958), pags. 53-56; Fowden, EH, pags. 120-
125; infra, nota a la seccién 7. Para «Monada» como titulo hermético aso-
ciado a Moisés, véasc infra, seccidn 10; supra, C.H. 1.4; Mussies (1982),
pag. 94; Gager, Moses, pags. 147-148. Estobeo reproduce las secciones de
C.H. 1v.], 10-11.

V.1 el anico: NF 1, 49, n. 1, seflala que la expresion habitual de esta
formula es heis kai monos (aqui, henos monon) y menciona pasajes relacio-
nados: C.H. 1vV.5, 8; X.14; XI.5, 11; Asclep. 30; S.H. 1IA.15. FR 1V, 18-21
(cf. Scott IVE 367-368) aduce un lenguaje similar en Filén, pero, tras des-
cartar a Filéon como fuente para los Hermetica, llega a la conclusion de que
Ja formula era en su origen neopitagdrica. Ponsing (1980), pags. 29-34,
sin embargo, defiende una fuente egipcia original, y cita PGM XII1.255~
259 (Betz, 179-180), NHC 1.5.1.51.1-25, vy una serie de antiguos textos
que se remontan hasta la dinastia XIX (siglo 11t a. C.), para demostrar que
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la expresion y la idea que se ocultan tras ellos eran conocidas desde mu-
cho antes en Egipto. Particularmente digno de mencidén en el contexto
hermético es un texto procedente de una tumba del siglo 11 a. C., que
alaba al dos veces grande Thot como el tnico. Ponsing llega a la conclu-
sién de que la férmula hace referencia a Dios como el creador, solitario
y Gnico, que existe antes que nada; véase también Mahé, Hermés 11, 291.

éste es su cuerpo: C.H. XIV.7 confirma que el cuerpo de dios consis-
te en el propio hecho de crear; NF 1, 49, n. 2; cf. Scott 11, 136-137.

1-2 <no>... para él solo... la razén y la mente: La palabra «no» (ou) es
un suplemento de Zielinski, adoptado en NF 1, 49. Asi mismo, «adorno»,
«ornato» y «cosmos» traducen de una manera muy pobre los términos grie-
gos de la misma raiz kosmos y kosmed, puesto que el juego de palabras (ex-
plicado en Asclep. 10; ct. TDNT 11, 867-880) desaparece. El verbo kosmed
significa «poner en orden» y «adornar; de modo que el substantivo kosmos
vendria a significar algo asi como «algo ordenado», o bien «orden» simple-
mente, implicando siempre la belleza inherente al orden. En determinados
contextos, el sentido principal de kosmos pasd a ser la nocidn filosdfica de
una totalidad ordenada, un mundo, un universo, implicando de nuevo una
belleza universal. Existian también kosmoi particulares: kosmoi fisicos como
los planetas y las estrellas y las esferas en las que se mueven; o el kosimos noé-
tos («inteligible») que Plotino distingue del kosmos aisthétos («sensibler); o la
sucesiéon de kosmoi en el esquema estoico del eterno retorno. Todas esas
concepciones, amén de otras, afladen matices al uso que se hace en los Her-
metica de la palabra kosmos y de otras relacionadas con ella, que aparecen en
122 ocasiones en los tratados griegos. El significado de esta idea en los Her-
metica queda ilustrado por el titulo que Festugicre escogid para el segundo
y mis extenso volumen de su Révélation: Le Dieu cosmigue. Con la inten-
cion de preservar lo mas posible las complejas resonancias de la palabra, he-
mos traducido kosmos siempre por «cosmosy, si bien «mundo» o «universo»
hubiesen servido lo mismo. Para «el hombre», véase supra, nota a C.H. 1.12;
la segunda aparicién de «el hombrer aqui constituye un suplemento de
Scott, y «en su eternidad» recoge la correccién de Nock: to aeizdon en lu-
gar tou zdou. NF I, 49, traduce anthrdpos en los tres casos por «’homme»,
sin mayascula. Véase también: Scott 11, 138, IVE 366-367; NF I, 49, n. 3;
FR 1, 93-94; C.H. v.5, IX.8, X1.2, XI1.21; Asclep. 10; S.H. XXIX.
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V.2 espectador de la obra de dios: Compirese con C.H. X1vV.3-4; Nor-
den, Agnostos, pags. 88-89; Mahé, Hermés 11, 387.

IV.3 a todos los hombres... de los hombres: La palabra <hombres» tra-
duce aqui anthrdpos, pero véase supra, seccion 2, asi como C.H. 1.12.

Tat: Este nombre, que aparece veinte veces en los tratados griegos
(C.H. 1v, v, X, XII, XIlI, XIV, XVI, XVII) y cuatro en el Asclepio, es una
forma de Thot pero, de acuerdo con las tradiciones recogidas por el pseu-
do-Manetdén y Agustin de Hipona (Reitzenstein, Poimandres, pag. 139,
nn. 2-3; infra, C.H. X.23), el personaje Tat es el hijo de Trismegisto, el
segundo Hermes, que es hijo de Agathodaimon, que a su vez es hijo de
Thot, el primer Hermes; véase también C.H. 1. Titulo; Asclep. 37, FR 1, 75.

no asi de la mente: Festugiére (NF I, 53, nn. 6-7) establece una dis-
tincién entre mente (nous) y razén (Jogos), asi como entre la intuicién y
el raciocinio; tan sélo la primera, un don especial de dios, conduce has-
ta el conocimiento (gndsis); la razébn, compartida por todos los hombres,
implica a la vez el discurso razonado y la expresién de la razén en el dis-
curso. Véase también: supra, nota a C.H. 1.1; infra, seccién 4; Zielinski
(1905), pags. 342-343; Bousset (1914), pags. 125-132, Kyrios, pags. 184-
186, Festugiére, HMDP, pags. 58-60, que pone en contraste este pasaje con
C.H. 1.22-23 y XIL.3-4, donde todos los hombres tienen, al menos po-
tencialmente, la capacidad de manifestar su mente; y Ferguson (Scott 1VE
367), quien establece una oposicién entre nous y logos paralela a la dife-
rencia que existe entre prewmatikoi y psuchikoi, con una cita de Reitzens-
tein, HMR, pags. 65-89; acerca de este altimo punto, véase también in-
fra, seccidn 4, a propdsito de «hombres perfectos» y «razdny, asi conio la
nota sobre «espiritur en C.H. 1.5. Daumas (1982), pags. 11-13, cita un
texto egipcio de la dinastia XVIII 0 XIX, en el que se establece una dis-
tincién entre las personas «perfectas» y las «comunes», de un modo que a
¢l le parece significativo para este pasaje.

de nadie... procede: NF 1, 50, acepta la puntuacién y el orden de pala-
bras de Turnebus.

1V.4 heraldo... proclama: El mensaje que el heraldo (kérux) proclama (ké-
nissé) es denominado kérugma; los autores del Nuevo Testamento también
utilizaban esas palabras para referirse a la predicacién y a la profecia; Arndt
y Gingrich, s. vv. kérugma, kénux, kérussé; TDNT 111, 696, 703, 714-717; cf.
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C.H. 1.27. Fowden (EH, pag. 149) considera la presencia del heraldo en
este tratado como una de las escasas alusiones herméticas al lenguaje de
las religiones mistéricas. Festugiére (NF I, 54, n. 11) hace referencia al he-
raldo y la proclamacién en el Himno de la Perla 37 (Layton, GS, 372); cf.
Mahé, Hermes 11, 303.

Sumérgete til mismo en la cratera: «Sumérgete» es la traduccién de bap-
tison; en TDNT, 1, 532-534, A. Oepke explica que «nientras baptizein,
baptiszesthai aparecen de manera ocasional en un contexto... religioso en
el mundo helenistico, carecen desde el punto de vista técnico de un sen-
tido sagrado». Sin embargo, merece la pena destacar su resumen de la im-
portancia que tiene en la religion egipcia el hecho de bafiarse —y ahogar-
se— en el Nilo; véase también «el agua inexorable del dios Hermes que
protege», en una carta del siglo IV d. C. escrita por un devoto de Her-
mes Trismegisto, en Hermdpolis probablemente: Reees, Hermopolis, pags.
2-4; también Festugiére (1951b), pig. 485. El bautismo era importante
para varios grupos gnoésticos: Layton, GS, pags. 63-64, 94, 99, 117, 127-
128, 136, 345, 348.

Al término de su Resumen final, obra de conscjos alquimicos y espiri-
tuales dedicada a Teosebeia, Zosimo la anima: «Corre hacla Poimandres
y, después de ser bautizada en la cratera, dlzate hasta tu raza»: FIR 1, 281,
368; Scott IV, 111, 142; Reitzenstein, Poimandres, pags. 214-215; infra, scc-
ciébn 7. Un krafér es una vasija para mezclar agua y vino, y kratéyiz6 puc-
de indicar el hecho de mezclar o verter el vino que ha de ser utilizado en
una ceremonia de iniciacién o en un sacrificio. Aunque Festugiére
(HMP, pags. 11-12; NF I, 53-54, nn. 9-12) cita un ejemplo de conexién
(no de identificacidn) entre un krétérismos y un bafio ceremonial (foutron),
proclama que ambos ritos (el uno eucaristico, el otro bautismal) se man-
tuvieron siempre distintos. Cita LXX Prov. 9:1-6 a proposito de aquellos
que «abandonan la locura... buscan la sabiduria y enriquecen la com-
prension por medio del conocimiento (en gndsei)», en un contexto en el
que la Sabiduria ha «mezclado su vino en una cratera (kratéra)», y evoca
las formulas gnésticas de «beber conocimiento» y «embriaguez misticar.
Sin embargo, basindose en un fragmento de material gndstico valenti-
niano, que vincula el bafo ceremonial (loutron) a la gndsis, Festugiere
(Clemente, Excerpta de Theodoto 78.1; cf. Hipolito, Refutacion 5.7.19;
Reitzenstein, HMR, pig. 41; J. Kroll, Lehren, pigs. 373-374; Bousset
[1914], pags. 186-187; J.~E. Ménard [1977], pag. 160) llega a la conclusién
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de que el proposito de la «inmersiony (baptiszesthai) estriba mas en lavar-
se que en beber. Para ilustrar el bautismo en una cratera, remite a la Pis-
tis Sophia 4.142 y al Segundo libro de Jeil 45, en el que Jests hace el mila-
gro de convertir una cratera de vino en «el agua del bautismo de la vida»
y bautiza a sus discipulos con ella. Desde este punto de vista, C.H. IV pre-
senta «una mezcla de dos rituales: uno consiste en la absorcion de una be-
bida sagrada extraida de la cratera; el otro es un baflo de purificacién e
iniciaciény; para esta conexion, véase también: C.H. IX.5; X.23; Scott II,
140-143. '

«Th mismo» es femenino y puede referirse tanto a los «corazones hu-
manos» (tais tén anthrdpdn kardiais) de la frase anterior, como al «almar; en
este caso podria traducirse «si tienes la fuerza, si crees... si reconoces». Pla-
tén y otros fildsofos griegos situaron en alguna ocasién el alma en la kar-
dia, pero el uso biblico resulta mas enfatico a la hora de situar el corazén
como el centro de la vida interior del hombre; iufra, seccidon 11; Nilsson
(1958), pags. 57-58; TDNT 11, 606-613; Scott I, 143. Para «corazdén» en
la lengua cgipcia, véase Mahé, Hermeés 11, 297-298.

hombres perfectos: Para «perfectos» (teleioi) como término gndstico pa-
ra los iniciados, véase Hipdlito, Refutacion 5.8.29-30, 16.10; Scott IVE, 367;
Reitzenstein, HMR, pags. 149-150, 432; supra, nota a «no asi de la men-
ter en la seccidon 3.

Pero aquellos... razdén: Véase supra, seccidn 3, para «los hombres de ra-
zonw; véase también Festugiere, HMP, pag. 101, n. 5; Religion, pigs. 132-
133; FR 111, 108, n. 2; es de notar, sin embargo, que logos y las palabras de
la misma familia pueden ser también términos positivos en la literatura
hermética y textos relacionados, con el significado de lo espiritual (preu-
matikos) que es elevado, por oposicién a lo «fisico» (psuchikos) que es in-
ferior; TDNT 1V, 142-143; 1X, 478-479, 656-658, 662-663. NF 1, 50, lee
con Scott houtoi («aquellosy) por autoi, y sugiere que el término logikes ha
de ser comparado con los puntos de vista de Pablo acerca de lo psuchikos,
por ejemplo en 1 Cor. 15:44-49.

recibieron... ademds: Esta expresion traduce el verbo proslamband, «to-
mar ademas», «conseguir ademas» (LSJ s. v. proslambané 1.1}, que Festu-
gicre traduce como «acquérir en surplusy; «el don de» no aparece en el
texto griego aqui, pero véase infra, seccidn 5.

propésito... vida: Puech (1934-1935), pags. 165-166 (cf. Puech [1953-
1956], pag. 195; [1952], pags. 257-258), compara esta definicion del gnos-
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ticismo con Ireneo, Contra las herejias 1.21.5, y Clemente, Excerpta de Theo-
doto 78.2: «el conocimiento: ;quiénes éramos?, cen qué nos hemos con-
vertido?, ;donde estabamos?, ;a qué lugar hemos sido traidos?, shacia
dénde nos apresuramos?, ;de qué nos liberan?, ;qué es el nacimiento?,
cqué es el renacimiento?y.

IV.5 animales irracionales: C.H. 1X.1.

no... admiracién... contemplacién: Un segundo «no» después de «as co-
sas» ha sido omitido por el editor (y ya en algunos manuscritos); NF I,
50.

don... dios: Al comentar el «don de la Ogdéada» en NHC VI1.6.55.13-
18, Mahé, Hermés 1, 100-101, remite a este pasaje y a C.H. X.9, XIL2,
ademas de a otros textos que enfatizan la libertad en los dones de Dios.

captar... elevado: Infra, C.H. X.25, «el hombre se alzar.

tras haberlo visto... el dnico: Infra, C.H. IX.6, XIIL1.

V.6 {resolver perplejidades}: Festugicre (NF 1, 51, 55, n. 16) acepta la
correccidon de Scott de euporia en lugar de entoria, que Nock tilda de inin-
teligible, pero traduce como «possession en abondance» (LS] s. v. cuporia
1.2), mientras que Scott (I, pag. 153, 1I, 144-145) opta por «bre de par en
par», que se acerca mis a otro de los significados de cuphoria (LS] s. v. 11},
wolucién de dudas o dificultades», por oposicidn a aporia (para la cual
véase C.H. X1.16, XI11.2, XIV.5).

odiar a tu cuerpo: Desde la seccidn 5, supra, hasta la seccidn 7, infra, el
autor expresa de manera vehemente un desprecio ascético por el cuerpo;
supra, C.H. 1.19; cf. Porfirio, Vida de Plotine 1.1: «El filésofo Plotino,
mientras vivié entre nosotros, parecia avergonzado de hallarse en un
cuerpor; Van Moorsel, Mysteries, pags. 44-45.

{optar por ambos... escoger}: Nock atetiza esta frase, y sugiere que to-
da ella, a excepcibn de la primera palabra («ambos», amphotera), podria ser
una interpolacién corrupta; propone también afiadir ham’echein («tener
juntos») antes o después de «ambos»; Festugiére traduce «li, ot il ne res-
te que de choisits; NF 1, 51, 55, n. 17a. Después de un proceso conside-
rable de reescritura, Scott (I, 152-153, II, 145-146) traduce «no es posible
optar por ambos».

V.7 Optar por lo mds fuerte: Una palabra superflua (energeia) en esta
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oracion ha sido suprinida por Patrizi en su edicidn; también en NF 1, 51.

pues acaba... hombre: NF 1, 51, siguiendo a Einarson, inserta un ar-
ticulo (td) en esta oracién, antes de fon anthidpon («al hombre»), para esto
Gldmo véase supra, C.H. 1.12.

procesiones... desencaminados: Si bien cita pasajes de Marco Aurelio
(7.3) y de las Disertaciones (4.1.104) de Epicteto, donde el sentido de pom-
pai y de las palabras de la misma familia podria ser «desfiles», Scott I, 147-
148, opina que aqui se hace referencia a una procesion religiosa; y Nock
([1925], pags. 27-30; [1937], pig. 463; Scott IVE, 368) sugiere que las pom-
pai constituyen, en realidad, imagenes transportadas por los fieles o bien
personas que representan a dios; véase también, Festugiere, Vie spirituelle,
pags. 51-57; Fraser, Alexandria, 1, pag. 202; Cumont, Egypte, pags. 126-
127. Como sefialan Nock y Scott, el problema estriba en que aqui pare-
ce que se esté tratando con desprecio una ceremonia religiosa; véase in-
fra, C.H. X11.23; Asclep. 41. En cualquier caso, Z4simo toma prestada esta
imagen en su De Apparato: Scott 1v, 105, 116; FR 1, 265-266; R eitzens-
tein, Poimandres, pig. 102; NF 1, 55, n. 18; supra, nota al Titulo. Fowden
(EH, pags. 123-124; Jackson, Zosimos, pags. 20-21, 43) deduce de la refe-
rencia de Zdosimo al libro hermético que contiene la imagen de la pro-
cesion como Peri phusedn que un titulo alternativo para C.H. IV podria
ser Acerca de las disposiciones naturales, y a partir del pasaje del Resumen fi-
nal anteriormente (seccidén 4) citado, llega a la conclusiéon de que los
«Hermetica técnicos alquimicos ofrecen una propaideia a las doctrinas es-
pirituales» de los Hermetica filosdficos. NF 1, 52, sigue la lectura de Patri-
zi de paragomenoi («desencaminados») en lugar de paragenomenoi («sopor-
tados») ofrecida por los manuscritos; «desfilan» (pompenousin) podria
traducirse «forman una procesién», para recoger el eco de la palabra em-
parentada pompai.

IV.8 dios no es... responsable: NF 1, 55, n. 19, y Cumont, Lux, pags.
417-418, sefialan el parecido con Platén, Reptiblica 379B-C; Timeo 42D;
véase también Repiiblica 617-621 y Asclep. 39. Iversen, Doctrine, pags. 43,
49, remite a los «Textos Egipcios de Sarcéfagos.

cudntos cuerpos: Scott 11, 148-149, y NF 1, 55-56, nn. 20, 22, estin de
acuerdo en que no hay aqui referencia alguna a la transmigracién de las
almas; los cuerpos {sémata) son las esferas a través de las que debe pasar el
alma al ascender hacia el cosmos —los cuatro elementos, las esferas plane-
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tarias, las estrellas fijas— Ferguson (Scott IV, 368), sin embargo, entiende
sdmata en el sentido de las distintas envolturas (como en C.H. 1.24-26;
X.15-18; X11.12-14; XI11.7-12) de las que se desprende el alma en su re-
greso a casa; véase también TDNT VI, 1037-1038, 1043-1044; Jonas,
Gnosis 1, pag. 99; Festugiére, Religion, pag. 135.

conexiones <cdsmicas>: Literalmente «continuidad» (sunecheian), pero
Festugiére (NF 1, 55-56, n. 21) sefiala que la palabra se refiere aqui a «a
absoluta continuidad que existe... entre las siete esferas concéntricas, des-
de el circulo de Saturno... hasta el de la luna... [y también] entre las cua-
tro partes de la naturaleza sublunar.

infranqueable: La lectura de los manuscritos es diabaton («franqueable»),
pero NF 1, 52 corrige en adiabaton, siguiendo a Patrizi; véase también FR
IV, 74, para «inaccessible» en oposicion al «nfranchissable» de NE

que carece también: Leemos auto («&lv, aqui recogido por el relativo),
en lugar de autd, con FR 1V, 74, otra correcciéon de NF 1, 52.

1V.9 el bien carece... figura: Norden, Agnostos, pags. 58-60; Dodd, Bi-
ble, pag. 236.

V.10 la mdnada: Prescindiendo de st Scott (11, 151; ¢f. NF 1, 53) tie-
ne o no razdn cuando sefiala la existencia de una laguna en el texto en-
tre «lo semejante» y «fa ménada», no cabe ninguna duda de que estas pa-
labras introducen un nuevo tema, mencionado en el titulo (supra, nota al
Titulo). Platén, influenciado por los pitagdricos, desarroll una teoria del
devenir que comenzaba con el Uno (hen) y la Diada Indefinida como
principios opuestos. El Uno, que es bueno, activo, proporcionado y ar-
monioso, impone limites sobre la Diada ilimitada e informe, y esto ge-
nera el resto de los ndmeros a partir del dos. Entonces, a partir de los
ntmeros surgen los puntos, las lineas, las supetficies, los sélidos, los ele-
mentos y, por Gltimo, todos los ingredientes del cosmos. Filosofos poste-
riores, como Filon de Alejandria y el neopitagdrico Nicdmaco de Gera-
sa, desarrollaron esta doctrina. Nicoémaco, por ejemplo, equiparaba la
modnada a Dios. Scott 1I, 151, cita un pasaje particularmente relevante
(4.43) de Hipolito acerca de los «egipcios [que]... decian que dios es una
mdnada indivisible, que se cred a si misma y que todas las cosas fueron
creadas a partir de ellas. El titulo «ménada» aparece al principio de PGM
X1IL; supra, C.H. 1.4, nota sobre duz». Véase también: Dillon, Middle Pla-
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fonists, pags. 3-4, 155-156, 342, 355; Guthrie, HGP v, 439-442; FR IV, 18-
19; NF 1, 56-57, n. 28; J. Kroll, Lehren, pigs. 204-205; cf. C.H. XIL15,
XII.12; y para las ménadas y las unidades en el gnosticismo, véase Lay-
ton, GS, pags. 29, 154-155, 314.

IV.11 ojos del corazén: Supra, C.H. 1.26-27, acerca de hodégos («guiav).

el iman: Para este simil, Scott cita el Ién 533D de Platén y De Absti-
nentia 4.20 de Porfirio; sefiala también que «se apodera» (katechei) proce-
de de un verbo que hace referencia a la posesiéon por parte de un ser so-
brenatural, como supra, en C.H. 1.1. Ferguson (Scott IVE 369) remite a
Hipdlito, Refutacion 5.17.9, 21.8-9.

V. Discurso de Hermes a Tat, su hijo:
Que dios es a la vez invisible y visible por completo

V.1 También expondvé... misterios de dios: Para la relacion entre el ver-
bo (diexclensomai) con los tratados denominados diexodikoi logoi, véase
Scott 11, 157; FR 11, 39-40; C.H. X.1, XIV.1; Asclep. 1; véase también C.H.
1.32 acerca de paradosis; 1X.1; S.H. X1.1, 3; XXV.4; Platoén, Leyes 892E-
93A; Tecteto 189E. La frase «sin iniciarte en los misterios» traduce amuétos,
acerca del cual véase supra, C.H. 1.16.

invisible... visible: NF 1, 60, traduce estas palabras (aphanés, phaneros)
como «inapparent» y «apparent» a lo largo de todo el texto. Para versio-
nes egipcias, platonicas y gndsticas del dios oculto, véase Scott 11, 158, y
para paralelos con el Papiro Insinger, aqui e infra en las secciones 3, 5y 9,
véase Mahé, Hermes 11, 304,

si... existir <siempre>: El primer «no» (mé) y el «siempre» (aei) son su-
plementos editoriales de Tiedemann y Einarson; NF I, 60.

<engendra>... <no se hace> presente: NF 1, 60, aflade «engendra» (gen-
na) y «no se hace» (ouk esti), siguiendo a Einarson.

presenta imdgenes... imaginacion: Aqui el verbo es phantasiod («presen-
ta imagenes a»), v el substantivo phantasia que, de acuerdo con Scott II,
159-160, es «un término técnico de la teoria del conocimiento aristotéli-
va y estoica [que]... significa la imagen mental que resulta de la accidén
de un objeto sobre los 6rganos de los sentidos corporales, o bien el pro-
ceso por medio del que esa imagen mental es producida... Estamos acos-
tumbrados a pensar que nuestras phantasiai son causadas por objetos ex-
ternos... Pero en realidad... son causadas por dios...»; cf. Peters,
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Philosophical Térms, pag. 156. La palabra «pero» (é) requiere la correccion
propuesta por Scott y aprobada en NF 1, 60; cf. 62, n. 2.

V.2 no es el uno... procede el uno: En la filosofia platonica el Unico es
llamado habitualmente hen, el nominativo neutro singular de la palabra
«uno», cuyo masculino es heis. En este pasaje, sin embargo, el segundo
«uno» representa heis (al igual que la tercera palabra de la seccién 2, que
aqui hemos traducido como «Gnico»), mientras que el primer «uno» re-
presenta el dativo, heni, que podria ser masculino o neutro. Festugiére
(NF 1, 62-63, n. 4; cf. Scott 1I, 160, IVE, 369) considera que Dios es hen,
la fuente suprema del heis, que podria representar tanto la mente como el
COSMOS.

ilumine tu pensamiento: C.H. X.6, X118, XVI.16; Asclep. 23; Klein,
Lichtterminologie, pags. 139-140.

el sefior: Dodd, Bible, pag. 239, tras sefialar que kurios (sseftor») no es
un titulo divino en la lengua griega clasica y discutir el uso de dominns en
Asclep. 8, 10, 20, 26, sugiere que el uso que hacen del término los Sep-
tuaginta se halla mds cercano al sentido de este pasaje que una expresidn
como kurios Sarapis, que aparece en los papiros egipcios; véase también
C.H. 1.6, X1I1.17, 21; Asclep. 19, 21, 22, 23, 29.

revelarte dios su propio ser: El texto de los manuscritos heanton en sautd,
es considerado ininteligible por Nock; de modo que hemos adoptado la
conjetura de Scott antos en heautd; NF 1, 61, 65, n. 8; Rose (1947), pag.
102, sugiere fo auto en heautd, que cambiaria el significado mas o menos
asi: «;cOmo va a revelarse el si mismo en si mismo?».

V.3 piensa en... estrellas: Festugiere (HMP, pag. 79; FR 11, 51-55; Reli-
gion, pags. 134-135) considera que C.H. v.3-8 es un ejemplo particular-
mente claro de la corriente optimista de la gnosis hermética en la que «el
mundo sensible conduce hasta el inteligible», pero también detecta contra-
dicciones entre las concepciones de la divinidad trascendente e inmanente,
que sefialan a este tratado como una prueba ejemplar del eclecticismo y la
incoherencia que, en su opinidn, resultan caracteristicos de los Hermetica;
cf. C.H. X.4; Asclep. 12; NF 1, 65, n. 10. A propésito de la forma de este
pasaje y su relacidon con la seccidn 4, véase Nock (1925), pags. 31-32.

V.4 instrumento... osa: El instrumento podria ser el molino del cielo,
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visualizado como la imagen de las dos osas girando en torno al polo, co-
mo dos animales atados al molino; Scott II, 161-162, IVE 361-362, 370; cf.
C.H. 11.7; S.H. V1.13; Gundel y Gundel, Astrologumena, pag. 311.

Quién establecio los limites: NF I, 65-66, n. 13, compara este interro-
gatorio con PGM XI1.245-248 (Betz, 163), asi como con fuentes clasicas
griegas; infra, nota a las secciones 6-7, para paralelos biblicos.

<ha sido hecho; tan sélo>: Estas palabras (poiété moné de hé) constitu-
yen un suplemento de la edicién de Nock, NF 1, 62, siguiendo a Scott.

{—esto... orden~}: NF 1, 62, considera esta frase ininteligible; una co-
rreccién manuscrita substituye «que no» (hoti ou) por «que» {(hote). De
acuerdo con Ferguson (Scott IVE 370; NF 1, 66, n. 15), la materia es lo
que es deficiente y carece de orden.

orden sobre ello: En vez de «cllo», NF 1, 62, tiene «’absence de lieu et
d’ordre», porque el pronombre femenino (auté) en el texto se correspon-
deria con los substantivos femeninos (atopia y ametria, «algo carente de es-
pacio y de medida») supra.

V.5 fe creciesen... aire: NF [, 66, n. 16, menciona el locus classicus para
esta vision sublime del cosmos, ¢l «Suefio de Escipion» en Cicerdn, De
Republica 6.9-26, asi como C.H. X1.6-7 y la llamada «Liturgia de Mitra»
en el Gran Papiro Mdgico de Paris (PGM 1v.437-584 |Betz, 48-49]); Nor-
den, Agnostos, pags. 26-27.

sobre... puntos: Festugiere traduce «on circuit autour des mémes
points», pero Nock explica que tatita, el pronombre que resulta de la co-
rreccién de Tiedemann, hace referencia a los puntos situados en el ex-
tremo de un eje; NF 1, 62-66, n. 17.

orden... orden: Véase supra, nota a las secciones 1-2.

V.6 contemplar... la vision: Para theasatai Festugiére tiene «contempler
Dieur; NFE I, 62, 66-67, n. 18a.

divina imagen: Supra, C.H. 1.12; infra, C.H.XVIL.Titulo, en referencia a
Gn. 1:26.

V.6-7 ;Quién ha trazado... qué padre: FR 1, 296-298, remite a PGM
X11.245-250 (Betz, pag 163). Dodd, Bible, pags. 237-239, cita LXX Is.
40:12; Job 34:13, 38:4-38; Prov. 24:27. Mahé (Hermés II, 293-295, 379;
[1975a], pags. 143-144) sefala el parecido de este material con un Himno
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a Khnum egipcio; Khnum es la contrapartida del Agathodaimon hermé-
tico. Cf. NHC VI.7.64.1-20; infra, nota a C.H. X.23.

V.6 ha colocado juntas las {costillas}: <Nervios» (neura) esta atetizado;
NF 1, 63 tiene «nerfs»; «costillasr (plenra) es una conjetura de Foix de Can-
dale, pero cf. Scott 11, 164, IVE 371.

V.8 estatua: La palabra griega es andrianta, que puede ser una estatua hu-
mana de uno u otro sexo, pero, por lo general, no suele ser la estatua de un
dios; LSJ s. v. andrias.

artesano... Mejor dicho: NF 1, 63, indica una laguna aqui, siguiendo a
Scott, entre «obra» (démiourgémata) y mallon («mejor dicho»).

{que el nombre de dios que se suele utilizar}: En NF 1, 63, este pasaje
es considerado ininteligible; nuestra traducciéon acepta la enmienda de
Festugiére (67, n. 22), que substituye € kata theou onoma por hosé kata the-
on onomatos; véase supra, C.H. V.1,

V.9 prefiado: Véase supra, C.H. 1.8-9, 12; Asclep. 20; NF 1, 67, n. 23;
cf. Reitzenstein, HMR, pags. 367, 422; Scott 11, 165, IVE 371-372.

también resulta imposible... [no] existir: NF 1, 63, climina un «o» (mé)
redundante antes de «existir».

El mismo es: NF I, 64, corrige anfos... autos en houtos... autos.

V.10 es... mayor... cualquier nombre: Acerca de la falta de nombre, véa-
se supra, seccion 1; infra, Asclep. 20; Scott 11, 165-166; West, Orphic Poems,
pag. 255; Fox, Pagans, pags. 169-170; y a propoésito de formas y nombres,
Junod (1982), pag. 41; NF 1, 64, intercala «que» (ha), signiendo a Foix de
Candale; para la traduccidn, ibid., pag. 67, n. 25a.

Quién... de acuerdo contigo: Una traduccion alternativa: «hablando de
ti o dirigiéndose a ti». Para el verbo eulogésai («podria alabar»), que es la
lectura del manuscrito, véase NF I, 64, 67-68, n. 28; Scott I, 165.

das... recibes: Supra, C.H. 11.16; infra, VI.1.

V.11 un himno: Norden, Agnostos, pag. 181, dispone esta seccidén en
forma de himno.

por qué: Esto traduce dia ti, que en la traduccién de Festugiere (NF I, 64,
68, n. 32) queda «en raison de quoi», «avec quoi» o «par le moyen de quoi».
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Pues ti1 eres... soy yo: NF 1, 65, adopta la correccién de Patriza, que
substituye ho an («quienquiera») por ho ean, para que vaya de acuerdo con
las siguientes dos frases paralelas. Scott 11, 167-168, IVE 372, y NF L, 68-
69, n. 33, Haman la atencién sobre una formula similar —d eres yo y yo
soy ti»— en los Papiros Mégicos Griegos (PGM VIIL38-40, 49-50; XUL.795
{Betz, pigs. 146, 191]; Betz [1981], pags. 165-166), y también sobre la
identificacién de un lenguaje muy semejante en textos litdrgicos, alqui-
micos y biblicos apderifos por parte de Reitzenstein (Poimandres, pags.
20-21, 28, 142, 242-244); véase también Bousset, Kyrios, pags. 61, 87, 150,
165; Norden, Agnostos, pag. 184.

mente que comprende: Para nous men nooumenos, NF 1, 65, 69, n. 35, tie-
ne «pensée, en tant que pensanty,

[La materia... es dios|: NF I, 65, supriuie esta frase, siguiendo a Scott
II, 168, que la pone en relacién con C.H. X11.14.

VI. Que el bien tan sélo existe
en dios y en ninguna otra parte

VI.1 provee... bueno: Ziclinski (1905), pags. 333-334, interpreta las sec-
ciones 1-2 como un gjemplo del principio «peripacéticor de que Ja acti-
vidad cs sinénimo de bien y la pasividad lo es del mal; la otra mitad del
argumento se expone en la seceidn 2, «donde se halla presente la pasién
no es postble hallar el bien»; infia, seccién 4.

no pertenece [ | a nadie: La preposicién «en» (en) ha sido atetizada en
la edicién de NF 1, 72, siguiendo a Patrizi.

Dios no carece de nada... malvado: NF 1, 73-74, n. 3, remite a C.H.
I1.14-16, donde Dios «lo da todo sin recibir nada a cambion; a la Etica a
Nicémaco 1178b8-23 de Aristoteles, donde la Ginica actividad de los dioses,
que consiste en la contemplacidn, trasciende la justicia, el valor, la gene-
rosidad y la templanza; y a la maxima estoica (Long, Hellenistic, pags. 206-
207) de que la sabiduria debe hallarse libre de «toda pasién. Ira, ansiedad,
concupiscencia, miedo, exaltacion, esas y otras similares emociones ex-
tremas, se hallan .del todo ausentes». Scott II, 172-173, remite a C.H.
X117, y Zielinski (1905), pags. 332-333, considera este pasaje, asi como
C.H. V1.3, como una lista de los males planetarios; ¢f. C.H. v.10, 1X.3;
Asclep. 23, 25, 41.

ni tampoco tiene un igual: Scott, 1I, 173, asocia «igual» (suzugon) con las
suzugiai del gnosticismo valentiniano; éstas eran parejas de seres divinos
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identificables como macho y hembra (Layton, GS, pags. 225, 281-282).
También aparece un suzugos o «consorte» en Pistis Sophia 1.29.31-32, 39,
etc. (TDNT v1, 301; vII, 750). NF 1, 74-75, n. 4, traduce «cela non plus
ne se conjoint pas» y duda de la alusion a suzugiai. Véase notas a C.H. 1.1,
XIIL.12.

<nada... bello>: Toda la frase (oute kallion) es un suplemento editorial
nuestro; NF [, 72.

VI.2 Puesto... a la substancia: NF 1, 73, 75, n. 5, corrige ontén en on-
fos para que concuerde con médenos («ningunow) y sefiala que la substan-
cia (ousid) en cuestidén es la misma que la mencionada en el paragrafo 1
supra.

esas otras caracteristicas: NF 1, 73, 76, n. 6, afiade «otras» (allén).

el propio ser vivo: NF 1, 76, n. 7, identifica «el ser vivor» (td z88) con el
COSILOS.

pasion... pasiones... pasién...: Las palabras utilizadas aqui, pathos y
pathétos, con su correspondiente verbo, paschd, tienen una amplia gama de
significados, empezando por los mis generales del verbo: «ocurrirle algo
a alguien», «verse afectado pors. Platdn y Aristoteles velan en la accidén
(poiein) y en la pasidn (paschein) aspectos correlativos del devenir (genesis).
De manera que, en cierto sentido, pathos es algo que le ocurre a un cuer-
po, un «atributor o suceson fisico, pero los griegos también creian que el
alma tiene sus pathé, estados psicoldgicos o morales como pueden ser las «ex-
perienciasy, las «emociones», los «ufrimientos» o los «afectos». Festugie-
re (NF 1, 73, 76, n. 8), que traduce la primera aparicién de pathén como
«passions», no estd de acuerdo con Scott (If, 175) en que la palabra tiene
aqui un sentido especificamente psicolégico, ademis de referirse de mo-
do mis general al proceso de la genesis. En otro lugar, los Hermetica dis-
cuten la libertad de dios con respecto a la pathé v su presencia en todo lo
demas: C.H. XI1.4-7, 10-11; X1v.8-9; TDNT v, 906-907. Para un resu-
men de los usos de estas palabras en la filosofia griega, véase Peters, Térms,
pags. 151-155; y para un tratamiento mas concreto en los Hermetica, véa-
se C.H. X11.4-7, 10-11.

noche... dia: Didimo de Alejandria, que murid ¢. 398 d. C., cita C.H.
V1.2-3 en su Acerca de la Trinidad 2.3 a partir de este punto; Scott IV, 168-
170; NF 1, 73.

<de modo que>... no es bueno: NF 1, 73, siguiendo a Foix de Canda-
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le, inserta hds («de modo que»). Para otras visiones del estatus moral del
cosmos, véase: infra, seccidn 4; C.H. 1X.4, X.10-12; Asclep. 6-7, 10-11, 25-
27; Scott 11, 175-176; NF 1, 76, n. 10; Jonas, Gnosis I, pags. 152-154; Van
Moorsel, Mysteries, pags. 16-17.

VI.3 se establece... «mal»: Festugiére traduce e bien se mesure en lui
par comparaison avec le maly, pero véase una traduccidn alternativa en
NF 1, 73, 75-76, n. 11, donde el orden de palabras y la forma de fo agat-
hon tou kakou son cambios de los editores.

es la menor acumulacion de mal aqui abajo: Cf. D.A. 10.4; Mahé,
Hermnes 11, 399.

cuerpo material... no tiene cabida: Supra, C.H. 1.18-19.

cada una de las cosas: NF 1, 76, n. 15, se muestra de acuerdo con Scott
Il, 177, en que esta expresion tan vaga no hace referencia a los males y su-
frimientos que acaban de ser mencionados, sino a «las cosas que las pathé
impelen al hombre a buscars; ¢f. C.H. VI.6, S.H. XL5.

glotoneria... abajo: Esta trase acerca de la glotoneria podria ser una glo-
sa, y quizas aluda a las ceremonias egipelas de momificacidon que trataban
el estdmago como un contencdor de pecados, en sentido literal. Por otro
lado, NF 1, 74, 76, n. 16, detecta una laguna entre esta frase y la siguien-
te; cf. Scott 13, 177. Para la glotoneria y los demas vicios, véase supra, C.H.
VI.1; Scott IVE 373.

VL4 plenitud del mal: «Plenitud» (plérdina) era otro término técnico
en el gnosticismo; Valentin, por ejemplo, lo aplicaba al cosmos espiritual
superior con su pléyade de seres superiores (treinta Eones). El sentido
mitologico del término no resulta evidente en los Hermietica, donde la
palabra indica una «plenitud» o «otalidad» del bien, mal, etc. Los auto-
res del Nuevo Testamento también utilizaron la palabra con sentidos téc-
nicos diversos, por ejemplo, en relacion a Cristo como cabeza del cuer-
po de la Iglesia (Ef. 1:23; Col. 1:18-20) o a su relacion con el plérdma de
Dios (Ef. 3:17-19), que Reitzenstein, Poimandres, pags. 25-26, pone en
relacion con PGM 1V.970-975 (Betz, pag. 57); Filon, Del castigo y la re-
compensa 2.11; y C.H. V1.4, IX.7, XI1.15, XVI.3, asi conio con nuestro pa-
saje. Véase también: Scott 11, 177, NF 1, 76-77, n. 17; Arndt y Gingrich
s. v. plérdina; Jonas, Gnostic Religion, pags. 179-194; Wilson (1967), pags.
518-520; Layton, GS, pags. 226, 249, 282-283, 294-295; C.H. 1.26; Asclep.
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33; NHC v1.8.74.20-5; Mahé, Hermes 11, 361. Fowden (EH, pag. 102; cf.
Mahé, Hermés 11, 420; Festugiere, HMP, pag. 69; Jonas, Gnosis 1, pag.
149; Puech [1953-1956], pags. 202-203) sefiala que el pesimismo dualista
expresado en este pasaje se sitda en un extremo-de las opiniones hermé-
ticas, en contradiccién con C H. 1X.4; Zielinski (1905), pags. 330-334,
identificaba la posicién de C.H. VI como peripatética, en contraste con
la vision platdnica de que el mal surge de la materia inferior, mis que
del propio cosmos; véase también C.H. 1.9, V1.2, VIL.3, X.15, XIV.7; As-
clep. 15.

bien de dios... esencia de dios: NF 1, 77, n. 18 (cf. pag. 74) traduce la
conjetura de Nock ei gar hai («si1 en efecto») en lugar del hai gar que apa-
rece en el texto y considera que «esencia» (ousian) es ¢l final de una clat-
sula, no de una frase; auton («de dios», literalmente «su») ha de ser corre-
gido en autén. A partir de la identificaciéon por Scott de una lagima entre
«de dios» y «Si», Nock (pig. 77, n. 18) propone una conjetura gue podria
traducirse como: «donde se halla el bien, también se halla la bellezax.
Véase infra, C.H. X11.1; D.A. 10.4; Mahé, Hermés 11, 399.

forman parte de él: NF 1, 74, siguiendo a W. Kroll, substituye la lec-
tura de los manuscritos fautai hai por autai hai («8stas... quer), y tradu-
ce kai autai hai ousai ekcinou como «celles qui constituent Dicu lui-mé-
men.

no es posible detectar... en ninguna: NF 1, 75, corrige ouden en en ou-
deni.

Sfantasmas y sombras: Zielinski (1905), pag. 334, interpreta esta frase
como una intrusién del dualismo platénico en un tratado que, por lo de-
mis, es claramente peripatético; stpra, nota sobre «plentudy.

en especial la <esencia>... Del mismo modo que: «Esencia» es una con-
jetura de Festugiére (NF 1, 75), siguiendo a Tiedemann, para una refe-
rencia que no queda clara en el texto griego; esta lectura suple con ousia
parte de la laguna que hay tras «bien» (agathou).

VL.5 extraordinariamente... superada: Festugiere (NF 1, 75) ofrece «le
souverainement lumineux, le souverainement illuminé» para to huperlam-
pron to huperlampomenon, pero véase pag. 77, n. 19, acerca de la sugeren-
cia de Nock de «uperado en luminosidad» para traducir huperlampome-
non, y la lectura huperlampon del Ms. A; cf. Scott 11, 179, IVE 373; Klein,
Lichtterminologie, pags. 134-135.
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nada guardan en comun... vivos: NF I, 75, siguiendo a Patrizi, supri-
me la repeticién de «otros» (allén) en esta frase y traduce akoinénéta como
«dncommunicables», pero en n. 20, pag. 77, Festugiére sugiere «n’ont point
de rapport» como una traduccién alternativa.

no existe mds que una via: Véase: C.H. IX.4, X.8-9; Festugiere, HMP,
pag. 96; Norden, Agnostos, pig. 96.

VI.6 ver... sofiar: Podria entenderse méde onar como una expresion
idiomatica en el sentido de «en absoluto» y, aun manteniendo la cone-
xién con theasamenon, una traduccién alternativa podria ser «el ser huma-
no no tiene ni idea de lo que puede llegar a ser el bien».

VIL. Que el mayor mal entre los hombres
es la ignorancia en lo que respecta a dios

VIL.1 Hacia donde... embriagados: Cf. C.H. 1.27 para un sermdn que
no es sino un cjemplo mas de los varios paralelos que existen entre los
tratados 1y VIL, y que podrian ser indicio de una autoria comin; en los
textos gnosticos, el contraste entre el conocimiento sobrio y la ignoran-
cia embriagada constituye un lugar comiin. Véase: Is. 28:1; Jr. 28:39, 32:1-
2; NF 1, 78, &1, n. 1; Dodd, Bible, pags. 181, 187-188; Scott 1, 181-182,
IVE 373; Retzenstein, HMR, pags. 63, 104, 373; Norden, Agnostos, pig.
6; Jonas, Gnosis 1, pigs. 113-118, Gnostic Religion, pag. 71; TDN'T' 1V, 545-
546; Layton, (35S, pags. 46, 85, 256, 385, 405, 408, cf. 382,

ignorancia: Dodd (Bible, pags. 183-187; cf. Reitzenstein, HMR, pigs.
120, 373-375; Norden, Agnostos, pig. 120) enumera parejas de términos
opucstos —obscuridad y luz, ignorancia y conocimiento, error y verdad,
embriaguez y sobriedad, destruccidn y salvacidon— en éste y otros tratados
herméticos, y los pone en relacién con el judaismo helenistico (por ejem-
plo, Sab. 2:13, 21-24; 5:6; 6:22; 7:13-17, 26; 8:18; 9:11; 10:10; 13:1); véase
también: NF I, 78, 82, n. 3; C.H. X.8, X1.21.

vomitando: Festugiére (NFE I, 81) tiene «vous allez vomir», y Nock
(pag. 82, n. 4; cf. Scott I, 170-171, 11, 183) opina que el sentido quiere que
emmeite sea futuro. Rose (1947), pig. 103, sugiere una puntuaciéon diferen-
te, de acuerdo con su opinion de que «el que exhorta... tendria que es-
perar primero a que vomitasen y recuperasen de este modo la sobriedad,
para que asi se detuviesen y le prestasen atencidn.

ojos del corazén: NF 1, 82, n. 5, lega a la conclusiéon de que la inspi-
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racidn de esta expresion debe de ser judia, puesto que tan solo aparece en
las Escrituras, y cita Bf. 1:18; 2 Cor. 4:6; 1 Pe. 1:19 y otros textos; cf. C.H.
Iv.11, V.2; Scott 1T, 183; Lewy, Oracles, pigs. 169-170, 370-375.

atracar en el puerto de la salvacién: Dodd (Bible, pags. 188-191) detec-
ta ciertas alusiones a la historia biblica del diluvio, que Filon (De los ste-
fios 2.237; De las leyes especiales 3.6; Del vuelo 192) lee como una alegoria
del naufragio del alma en un diluvio de pecado y pasion; Dodd también
encuentra precedentes en los Salmos de un guia que eventualmente pue-
da conducir el alma hasta un puerto seguro. A pesar del tono maritimo
de este lenguaje, Scott (i1, 184; cf. Mahé, Hermes 11, 450) opina que el di-
luvio no es sino la crecida del Nilo, que amenaza al peregrino en su via-
je hacia un templo. Festugiere (NF 1, 78-79, 82, n. 6) cita paralelos grie-
gos vy latinos, pero Nock tan sélo ve tdpicos poéticos.

VIL.2 guia: Supra, C.H. 1.26-27, acerca de fodégos.

antepuertas... luz: Festugiére (NF 1, 79), en referencia a Nock (1934),
pags. 357-400, acerca del templo de Mandulis Aidn, sugiere que esta fra-
se podria referirse a un santuario egipcio disefiado de manera que la luz
del sol cayese sobre Ia estatua del dios. A pesar de la importancia del dios
Aidn en los Hermetica (C.H. X1.2, XIL8, 15, X11.20; Asclep. 29-32) y a pe-
sar del lenguaje del texto aducido por Nock (ibid., pag. 366) —sceior del
rayo de sol... dios del sol. .. [que] has venido... hasta tu santuarior—, ¢l nuis-
mo (NF 1, 80) llega a la conclusion de que «ro es necesario forzar la ana-~
logia con los temiplos egipcioss.

arvancaros la tinica: Para una utilizacion diferente de la metifora de la
tunica (chitén), véase CC.H. X.18. El mismo tratado (X.13) menciona tam-
bién el vehiculo del alma, descrito en la nota a C.H. TI1.2, supra. Dodds
(Elements, pags. 307-308) sitaa el origen de la «tinica» como metifora del
cuerpo en las fuentes griegas arcaicas; también explica su elaboraciéon
posterior por parte de Filon, los gnosticos valentinianos, Porfirio y Pro-
clo. Traduce un pasaje relevante de Proclo (Elementos, prop. 209) como
sigue: «El vehiculo (ochéma) de cada alma en particular desciende por la
acumulacion de vestiduras (chitdndn) cada vez mas materiales; y asciende
en compailia del alma tras despojarse de todo aquello que es material y
recuperar su propia forma... Pues el alma desciende porque adquiere
principios irracionales de vida; y asciende a base de despojarse de todas
aquellas facultades que tienden hacia el proceso temporal del cual fue in-
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vestida en su descenso». Dodd (Bible, pigs. 191-194) pone énfasis en el
contexto judio helenistico y rastrea las variantes hebreas de la metafora
hasta las «ttinicas de pieles» que les son entregadas a Adén y Eva al ser ex-
pulsados del Paraiso en Gn. 3:21, un texto conocido por Valentin. Mues-
tra también que Filon (Interpretacion alegdrica 2.15.55-59) comparaba las
vestiduras del sumo sacerdote con «el ornamento de opiniones e impre-
siones del alma» ¢ interpretaba las tdnicas de Lv. 10:5 como la cobertura
irracional de la parte racional del alma. Véase también: NF [, 82-83, n. 9,
que pone cl énfasis en las fuentes griegas; Dodds, Anxiety, pags. 94-96,
para Plotino y Filon; Layton, GS, pags. 98, 174, 292, 374, 387, cf. 116,
333, para los gnosticos; Reitzenstein, HMR, pags. 41-46, 448-450, para las
religiones mistéricas y para los paralelos iranios con la imagineria utiliza-
da en este pasye; también Scott 11, 185-186.

la celda tenebrosa: NF I, 83-84, n. 1, sefiala la aparicién de peribo-
lon («celdar) en el pasaje del Cratilo (400B-C; cf. Teeteto 197C) en el que
Platon explica la analogia de séma/séima o cuerpo/tumba (prision). En
Euripides, periboloi lainoi (Troyanas 1141) son los «lancos pétreoss de
una tmba. El comentario de Scote (11, 186) incide en otro significado
de peribolé, «capar o «woberturan. Al igual que Puech (1953-19506), pags.
196-197, Dodds, Anxicty, pags. 29-36, sitGia esta cadena de metiforas en
el contexto (véase (C.H. 1.18-19) de «ese desprecio por la condicion hu-
mana y ese odio por el cuerpo [que] era una enfermedad en toda la
cultura del periodo... |pero cuyas] manifestaciones extremas son sobre
todo cristianas o gudsticasy. Para «obscura» (skofeinon) como una con-
notacion del mal material, véase Klein, Lichtterminologie, pigs. 130-131;
C.H. 1.4, 28.

el que... que odia: Dodd (Bible, pig. 182, n. 4) considera que esta fra-
se cs intraducible; lo mismo que Scott 11, 187. Festugiére (NF 1, 81-82,
84, 1. 12; cf. FR 1, 271; Zielinski [1905], pag. 340) ofrece «le compagnon
qui, par les choses qu’il aime, te hait, et par les choses qu’il hait, te ja-
louse».

VIL3 insensibles... irreconocibles: Adoptamos la lectura de Festugiere

de una frase suprimida por Nock: ta mé dokounta kai nomizomena, en lu-
gar de kai mé nomizomena; NF 1, 82, 84, n. 15.
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VIIL. Que ninguna de las cosas que existen
perece, y que se equivoca quien afirma que
los cambios son destrucciones y nuiertes
Titulo Para ensefianzas semejantes, Festugiere (INF I, 85. 87, n. 1; cf.
Scott 11, 189-194) remite a C.H, XI.14-16, X11.15-16; aflade, sin embar-
go, que este tratado «dentega de manera implicita cualquier superviven-
cia de la conciencia individual, puesto que el ser humano se disuelve con
sus elementos. No debemos dejarnos engafiar por el subtitulo». Para la
forma de diatriba de éste y otros discursos, véase C.H. .12, VIIL.2 y
IX.1.

VIN.1 primera silaba: Literalmente, «primera letrar; las palabras son
thanatos y athanatos.

ser vivo dotado de razdn: El adjetivo logikon tmplica discurso y también
razdn; cf. C.H. X11.12-13; D.A. 4.1; Mahé, Hermés 11, 371.

VIE2 dios es... seres: Mahé (Hermes 11, 426-427) cree que (CH. VIII
estd compuesto por tres «sentenciasy (véase infra, nota a C.FL IX.1) acer-
ca de dios, el cosmos y el honibre insertas en un comentario que contie-
ne elementos narrativos y miticos. A propdsito de csta seccion, véase
también Festugiere (194%a), pags. 266-267.

a su imagen: Supra, C.H. 1.12.

padre eterno: NF 1, 87, siguiendo a Turnebus, corrige idion en aidiou
(«eternov).

<No obstante>: La particula (de), que corresponde a «no obstante», es
un suplemento de la edicién de NF 1, 87, siguiendo a W. Kroll.

Este es... a través de si mismo: NF 1, 88, atetiza la primera parte de es-
te pasaje y lo deja sin traduccién. La versién sugerida aqui acepta tres
conjeturas de Einarson: la substitucién de fo por tonto («este»), el afiadido
de di («a través de») delante de hon («del cualy) y también delante de fe-
auton («de si mismov).

{sempiterno}... padre {eterno}: La lectura que hacemos aqui es aidion
aeizdos en lugar de aidios, que es considerado ininteligible por NF 1, 88-
89, n. 8; Scott 11, 195.

VIL3 {tomd... deseaba}: Alli donde Nock (NF I, 88) indica una lagu-
na en el texto después de 16 heantou, Scott la suple con thelémati, liveral-
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mente «por su propia voluntads, después de esto Festugiére (pig. 89, u.
10} sugirid labdn, literalmente «tomaoy.

cualidades de las formas: Asclep. 2-5, 34; Scott IVE, 373.

como en una cueva: Mas que el famoso mito de Platén (Repiiblica 514~
517), lo que resuita relevante aqui es la breve exégesis alegdrica de Odi-
sea 13.102-112 de Porfirio, en su De la cucva de las ninfas. Porfirio (Wallis,
Neoplatonism, pigs. 135-136; Bidez, Parphyre, pags. 109, 70) interpreta la
roca, las aguas y la obscuridad de la cueva como la inflexibilidad, varia-
bilidad y obscuridad de la materia; Festugiere (NF 1, 89, n. 11, 91) tam-
bién sedala que la cueva constituia un simbolo del mundo en la religion
mitraica; véase tambiln Scott 11, 197-198.

cuanto viene tras él: La lectura aqui es fo met auton poion en lugar de fo
met aufost poion; Ficino, Opera, 11, pig. 1.845, traduce id quod post ipsumn est.

la materia tiene... poseen cualidades: Adoptamos la conjetura de Nock
(NF 1, 88, 90, n. 15) de ataxian («desordeny) después de eilomnienén («con-
finado a»), si bien Nock seflala csta frase como ininceligible, como tam-
bién hace Scott 11, 198,

propiedad de aumentar y disminuir: NF 1, 90, 0. 16, sefiala que ol alina
pierde esta propiedad de encarnacion cuando se eleva hacia las alturas en

C.H 1.25.

VIII.4 reforno... cuerpos terrenales: Véase Stprd, nota a (,H. 1.17, ¢ in-
fra, a propodsito de (. HL. X1.2; NF 1, 90, n. 17.

{la disolucion} de su composicion: NF [, 88, indica una laguna despuds
de sustaseds («composicidm), que Einarson suple con dialusis (sdisolucidny).

VLS5 el hombre... posee la mente: NF 1, 89, siguiendo a Foix de
Candale, lee noun («mente») en lugar de ou («nov), que es la lectura de
los manuscritos; para fa visidn optimista acerca de la condicién huma-
na, véase infra, Asclep. 6; supra, C.H. 112, para los significados genera-
les de anthrdpos (<hombre», «ser humanor) aqui y en las secciones 1y 3
supra.

simpatia con el segundo: Esta es la Gnica mencion en los diecisiete tra-
tados griegos de suinpatheia, la doctrina estoica (Scott 11, 200-201; Sam-
bursky, Physics, pags. 9, 41-44, 110) de la unidad orgdnica del cosmos vi-
vo; para las versiones neoplatdnicas de la misma idea, véase Wallis,
Neoplatonism, pags. 25, 70-71, 107-110, 120-123.
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lo que es dios: Una férmula catequética, de acuerdo con Scott IVE, 374;
Norden, Agnostos, pag. 108.

IX. Acerca del intelecto y la sensacidn:
[Que la belleza y el bien tan sélo existen
en dios y en ninguna otra parte]

Titulo Las palabras entre corchetes no se corresponden con este tra-
tado; de hecho, describen mejor parte de C.H. VI, a propdsito del cual
véase la nota a Titulo, y a 4-5; Reitzenstein, Poimandres, pags. 194-195;
FR 11, 12; NF 1, 92, n. 1, 96, n. 1; II, 284-285, que también scfiala las se-
mejanzas entre C.H. VIIl y IX, asi como las que existen entre 1X y Ascle-
pio, que Festugiére denomina «a continuacion del fteleios logos», como
también lo hace Scott 11, 203; cf. Asclep. Titulo, seccién 8, y (L. H. 1X.6.

IX.1 discurso perfecto: El Asclepio es una traduccién latina de un original
griego titulado Teleios logos, que Lactancio tradujo con el titulo de Serino per-
fectus; NF 1, 96-97, n. 2; 1, 275-277; Scott 1V, 22; supra, nota al Titulo.

En apariencia... esencial: Festugiére (NF 1, 97-98, n. 3; 106, 1n. 3} estd
de acuerdo con Scott (I, 206-208) en que el rechazo de este principio
platonico denota una influencia estoica y muestra los dos sentidos que
noésis tiene en este discurso: en las secciones 1-2, es el intclecto propia-
mente humano; en las 5 y 9, el don divino de la gndsis. Reitzenstein,
HMR, pig. 433, describe la noésis que conduce a la gndsis como a per-
cepcion (aisthanesthai) de lo suprasensorial, en contraste con la aisthésis
propiamente dicha, que es la percepcién de lo sensorialy. Mahé (Herrmés
If, 416-421) identifica ésta como la primera en una cadena de «entencias
o «maximas» (gnémai) que, en su opinidn, constituyen la base de todo ¢l
tratado; analiza las secciones 1-5 con la intenciéon de mostrar de qué ma-
nera treinta frases estin unidas entre si por breves conjunciones, o bien
por pasajes de relleno, un poco mis extensos, y halla material compara-
ble en otros tratados herméticos. Fowden (EH, pags. 68-74), sin embar-
go, opina que Mahé exagera la influencia en los Hermetica de la literatu-
ra de «sabiduria» o «nstruccién» egipcia, y defiende la importancia de
otros géneros como el didlogo platénico, la diatriba cinica y la literatura
sacerdotal egipcia; véase: C.H. 1.31; 11.12; vill. Titulo, 2; Asclep. 7. Los ma-
nuscritos tienen kinésis («movimiento») alli donde NF 1, 96, lee noésis
(«intelecto»), como en la seccién 5, infra.
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seres vivos... intelecto: Cf. C.H. 1V.5; Mahé, Hermes 11, 417.

<también>: Es la traduccién de kai («tambiénr), que es una integra-
ci6én de NF 1, 96.

La mente... discurso razonado: Festugiere (NF 1, 92-93, 96, 101-103,
nn. 5-6, 9, 19; cf. Scott I, 179, 11, 208-209; Mahé, Hermés 1, 6) cree que
esta frase constituye una digresién del tema principal, que es retomado de
nuevo al principio de la seccidn 2. Identifica el resto de las secciones 1-
2, juntamente con 6-9, como el cuerpo principal del discurso, y consi-
dera que Ia otra «digresion» en 3-5 y la conclusion en 10 se ocupan mas
de la gnésis que el resto del didlogo. Traduce theiotés («divinidad») como
«lactivité diviner; pero Scott sugiere «nfluencia divina» o bien «nspira-
ci6m divinar. Véase también C.H. VUL1, XI1.13; D.A. 5.1; Mahé, Hernmds
1, 373, 418.

IX.2 {fener sensaciones}: Leemos aisthanthénai en lugar de aisthénai,
atetizado en NF 1, 96,

Acaso el intelecto: Nock (NF 1, 96) sugicre que éste y el siguiente pa-
rrafo podrian incluir un cambio de mterlocutores, pero tabién ¢s posi-
ble leer el texto como un mondlogo.

1Yo creo... combinados}: Nock (NF 1, 96-97, 101, n. 8) scfiala como
ininteligible una secuencia de dicciséis palabras, pero Festugiere incluye
una traducciéon shipotéticar que adopta los cambios de Ferguson (Scott
IVE 374-375): substitucidén de apogegonenai («climinadasy) por gegoncenai y
la insercidon de aet héndtai noidsis («intelecto. .. siempre en combinaciony)
despuds de cgrévoronsi gar («estd despiertor). Ferguson iuterpreta este pasa-
je alaluz de la doctrina estoica de una «razdén coman» (koinos logos) que
mantiene unidos nows y aisthésis (ssensacidnm).

la <sensacién> estd vepartida: «Sensacione (hé aisthésis) es un suple-
mento de Scott; NF 1, 97, 101, n. 8.

1X.3 La mente concibe... deménico: Para la mente como una matriz pa-
siva de Ia simiente divina o demonica, véase Jonas, Guosis I, pags. 192-
193.

{A menos que sea iluminada por dios}: Festugiére, que remite a C.H.
XVI.13-16, no traduce esta frase, atetizada por Nock. Las palabras «a me-
nos que» e «iluminadar (plén tou... pephdtismenou) son correcciones, até-
tests ¢ inserciones de Einarson. Cumont identifica una larga laguna al fi-
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nal de la frase atetizada, y Festugiére no estd en desacuerdo con él; NF 1,
97, 102, n. 11; Scott 1, 180-181; Rose (1947), pag. 103.

ninguna parte... demon: Cf. C.H, XV1.16; S.H. V1.12; Mahé, Hermés 11,
419.

adulterios... precipicio: Festugiere (NF 1, 102, n. 12) no cree que estos
sean los siete males planetarios, como en C.H. 1.25, pero cf. Scott I1, 213,
y Zielinski (1905), pags. 331-333, que hace una lista de paralelos a partir
de C.H. 1.23, 25; VL., 3; véase también Cumont, Egypte, pig. 135; Ma-
hé, Hermés 11, 419.

IX.4 La piedad es el conocimiento de dios: Lactancio cita una frase grie~
ga mwy parecida a ésta en sus Instituciones divinas 2.15.6. Entre varias au-
toridades biblicas y clasicas, Norden, Agnostos, cita a Cicerdén, De la na-
turaleza de los dioses 2.61.153: Quae contuens animus accedit ad cognitionen
deoriim, e qua orituy pietas, es decir, «el conocimiento de dios, del que sur-
ge la piedad»; véase también: C.H. 1.27, V1.5, X.4, 8-9; Asclep. 12; Festu-
giére, Religion, pags. 133-134; NF I, 97; Scott 1v, 15.

aquel que... pensamientos divinos: NF 1,97, 103, u. 13, eraduce fas noé-
seis theias ischet por «tient ses intellections de Dieu méme» o «a des pen-
sées dignes de Dieus; cf. Asclep. 1; Mahé, Hermés 11, 419.

los gue... conocimiento... maten: Scott 11, 204-205, data .. 17X «de po-
co después» del Asclepio, «hacia el 280-300 d. C.». Por lo tanto, considera
la hostilidad expresada aqui contra aquellos que se hallan «en la gnosis»
como una manifestacidon posterior de las tensiones descritas en Asclep. 24~
26; Reitzenstein, HMR, pig. 368, cita Rom. 8:28-30.

ya he dicho... blasfema: «Ya he dicho» (eipon en) es una correccién, si-
guiendo a Scott, de la lectura de los manuscritos, eipommen; NF 1, 98. Pa-
ra un ejemplo de ese tipo de blasfemia, véase notas a C.H. VL4 y seccion
9, infra, otro caso de lo que Fowden (EH, pag. 103) denomina «polémi-
cas herméticas de caricter interno», y Jonas y Festugiére (Gnosis 1, pig.
154; NF 1, 103, nn. 15-16, 1I, 371-372, n. 135) describen como «polémi-
que antignostique», citando a Platon (Teeteto 176A; Timeo 48A, 68E; Po-
litico 269C-270A, 272D-273E; Leyes 896E-898C) comio la fuente Gleima de
la idea de que el cosmos material e inferior ha de ser malo. Van Moor-
sel, Mysteries, pag. 17, define esta posicién como «intermedia» entre una
religién codsmica optimista y el gnosticisno pesimista, y Bousset (1914),
pags. 107-108, interpreta este tratado como un «conglomerado» de visio-
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nes optimistas y pesimistas acerca del cosmos, y cree que las segundas son
antigriegas. Zielinski (1905), pags. 335-336, que interpreta C.H. VI como
la mis poderosa expresidén de dualismo «peripatéticor en el Corpus, ob-
serva en C.H. 1X un dualismo «platénicor: en el primer texto, el propio
cosmos es la fuente del mal, mientras que en el segundo, tan s6lo mere-
ce reproche la materia tervenal; véase supra, C.H. 1.9. Mahé, Hermes 11,
pag. 420, cita C.H. V1.4, ya que considera que contiene una «sentencia»
paralela a este pasaje. Las palabras «he dicho» parecen compatibles tanto
con la opimién de Mahé, como con la de Fowden (supra).

1X.5 como he seiialado antes... tal y como te decia: Véase: C.H. 1.15,
21-22, 32, 1.3, X.6, XIiL.14, XV.5; Asclep. 7; FR 1V, 6; Mah¢, Hermés 11,
420. Pero no queda tan claro que el lenguaje similar supra en seccidn 4
(«ya he dicho») tenga un paralelo en el Corpus, aunque recuerde a Platon,
Teeteto 176A-13; NF 1, 97-98, 103-104, nn. 15, 20, 21; Scott 11, 213.

Dios... a su imagen: Mah¢, Hermes 11, 420, remite a C.H. 1.12.

varian... al producir frotacién: <Variann» es la traduccién de diaphora, una
correcaion de Nock (NF 1, 98) de aphora, siguiendo a L. Ménard. Para tri-
bousa («al producir frotaciony), que es la lectura de los manuscritos, Fes-
tugicre (NI 1, 98, 104, n. 22) presenta «par sa friction», si bien duda de su
adecuacion; Scott (1, 182-183; 11, 215-216) corrige esta palabra en mrepour-
sa, «al variap. Sin embargo, véase supra, nota a C.H. V.4; obsérvese tai-
bién la aparicidén de organon en este pasaje y en la seccion 6, infra.

a algunas... el bien: A lo largo de este pasaje y hasta la seccion 10, in-
fra, Zielinski (1905), pags. 336-338, observa signos de un «ealismo pan-
teisticor, en contraste con los dualismos peripatéticos y platonicos que
cree identificar en otros lugares; supra, seccion 4, C.H. 1.9, V1.4

intelecto... Asclepio: NF 1, 98, siguiendo a Foix de Candale, lee noésin
en lugar de kinésin, como en la seccidn 1, supra.

[X.6 seusacion... instrumento: El suplicante en NHC V1.6.30-31, se de-
nomina a si mismo «el instrumento» del espiritu de Dios y llama «plec-
tro» de la divinidad al nous; infra, C.H. XVILL2; supra, nota al Titulo; Kei-
zer, Discourse, pags. 16, 38.

en si mismo: Leemos heauton («s1 mismo») para que concuerde con kos-
mos, en lugar de heautén; NF 1, 99, 104, n. 23, de acuerdo con Scott.

unt buen sembrador: Scotc 1f, 218-219, sefiala que PGM 1.26 (Betz,
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pag. 3) denomina a Agathodaimon, la contrapartida del egipcio Khnum,
agathe gedrge. Para otras instancias de esta imagen y de su correspondien-
te phutourgos («jardinero»), véase NF 1, 104, n. 26.

<Nada> hay: La negacion (ouk) es un afiadido, siguiendo a Turnebus;
NF 1, 99.

1X.7 el cosmos respira: Literalmente, «respiracidn, alientor (pnoé), un
substantivo relacionado con preuma, a propdsito del cual véase supra, no-
ta a C.H. 1.5. Véase también seccidén 8, infra, «ccomo insuflados por la at-
mosferar; y seccidn 9, «vivificadas a través del alientor; NF 1, 104, n. 28;
Scott I1, 220.

1X.8 producidas por el cosmos: NF 1, 99, 105, n. 30, presenta «ssus du»
para la preposicién hupo, que, en cualquier caso, expresa el agente.

“cosmos” u “orden”... necesario y conveniente: Ambas ideas, cosmos y
orden, son expresadas por la misma palabra, kosmos, a prop6sito de la cual
véase supra, nota a C.H. 1v.1-2; Scott IVE, 376. Para «ociabilidad» (susta-
sei), que es una conjetura de Foix de Candale por suskiasei («ensombreci-
mienton), NF I, 99, ofrece «combinaisony.

IX.9 no carece... exceso: En este pasaje Ziclinski (1905), pag. 337, y
Fowden, EH, pag. 113, detectan otro caso de polémica hermética (supra,
nota a la seccidén 4), esta vez en referencia a C.H. IL5.

penden de lo alto: El verbo artad en los Hermetica indica la derivacién,
subordinacién y dependencia de un ser inferior con respecto a otro supe-
rior (NF 1, 157, n. 10; ¢f. Scott IVE 396-397); aqui, la traduccién «penden
de» en lugar de «dependen de» resulta menos forzada que en otros casos,
para los cuales véase C.H. X.14, 15, 23; X1.4; XV1.4, 17; Scott IVE, 376.

IX.10 tener inteligencia es tener fe: En este sentido «tener inteligenciar
(rnoésai) se opone al «discurso razonado» (logos) mencionado infra; es equi-
parado a «tener fer (pisteusai). Esta equiparacion, en opinién de Dodds
(Anxiety, pags. 120-123), supuso un profundo alejamiento de la creencia
pagana, incluso para los neoplatonicos anteriores a Porfirio. Para una per-
sona educada en la filosofia clasica, la pistis constituia un estado mental
inferior, puesto que suponia un asentimiento sin una conviccién razona-
da, logismos; los cristianos eran tachados de irracionales debido a la exal-

300



tacidén que hacian de la pistis. La interpretacién que hace Dodds de la pis-
tis contrasta con las observaciones de Fowden (EH, pag. 101) a propdsi-
to de este pasaje: «Dificilmente se podria encontrar un e¢jemplo mis con-
ciso de la conviccidn de los antiguos de que el conocimiento divino y el
humano, la razén y la intuicidn, son interdependientes.» Bultmann (TDNT
V1, 179-182) opina que pistis no era un término religioso cn el griego cla-
sico, pero que adquirid un sentido religioso en la época helenistica, es-
pecialmente a raiz de la polémica suscitada por las religiones proselitistas.
Reitzenstein, HMR, pags. 293-296, llega a la conclusion de que esta sec-
cién de C.H. X constituye «a mejor documentacién» para pistis en el
sentido de fe religiosa, que en su opinidn no «resulta exactamente comiin
en la literatura pagana... pero... tampoco totabnente ausenter. Bousset,
Kyrios, pags. 200-207, pone énfasis en la transformacion realizada por Fi-
lon de la conviceidn interna del fildsofo estoico en otro tipo de confian-
za arraigada en Dios, La pistis podia ser incluso personificada, como en el
caso de Pistis Sophia. En los Herinetica, Festugiere (NF 1, 97-98, 105, nn.
3, 35-36) detecta «una nocidn bastante bien definida de fer: la revelacion
conduce hasea la gndsis, que permite creer en lo no visible. El intelecto
(noésis), combinado con pistis y gnésis, no es la cognicién producida por
un proceso de razonamiento; se trata de la inmediata visién interior o in-
tuicion concedida al mistico o al iniciado. Para otras apariciones de pistis
o de palabras relacionadas con ella en los tratados griegos, véase C.H.
1.32, Iv.4, 5, 9. V1.6, X1.1, XV1.4; Asclep. 29; y para los textos gndsticos,
Layton, S, piags. 68, 261, 282, 294, 305, 321-322, 337, 349, 433; véase
también supra, (CH. 1.26-28.

no tener fe... poderosa: Festugiere (NF I, 105, n. 35) inserta el articulo
(to) antes del infinitivo apistésai («no... tener fer). La tercera negacidn {ou)
es una correccidon de Nock, de acuerdo con Zielinski, de las lecturas que
ofrecen los manuscritos, mou o moi.

guiada... <hasta>: Para «guiada» (frodégétheis), vease supra, C.H. 1.26-
127, NF 1, 100, inserta heds (<hasta»).

toniado... en consideracion: Festugiére traduce «embrassé dune méme
vuer, pero cf. Sleeman y Pollet s. v. perinoein, y NF 1, 105-106, n. 37.

X. [Discurso] de Hermes Trismegisto: La llave

Titulo Scott 11, 231-232, opina que el titulo «Llave» implica el acceso
a un misterio, pero Festugiere (NF 1, 107; FR I, 12-13; cf. Fowden, EH,
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pag. 104) cree que sencillamente indica la naturaleza de compendio del
tratado, como sugiere la palabra «resumen» (epitomé) en la seccidn 1 infra.
Nock (NF I, 112, 114-115, n. 2) sefiala que el compendio resulta sot-
prendentemente incoherente y le asigna una fecha «elativamente tardiar.
Para una «Llave» atribuida a Moisés, véase PCM XI11.22, 31, 36, 60, 383,
431, 737 (Betz, pags. 172-173, 182, 184, 189); Mussies (1982), pag. 94; Ga-
ger, Moses, pag. 149; supra, C.H. 1.4, nota sobre «luz».

X.1 El discurso de ayer... ante él: Festugiere (INF I, 113, n. 1) sefiala
que el noveno tratado también comienza con una referencia (quiza debi-
da a un compilador) a un discurso pronunciado el dia anterior, pero Scott
(11, 228-232) halla mas similitudes en este décimo tratado con el segundo
y el sexto. Los Discursos generales (genikdn logdn; genikdn es una correccion,
siguiendo a Patrizi, de la lectura henikén) —también mencionados en la
seccién 7 infra, asi como en C.H. X1, S.H. 11L.1, VL.1, F'F B.6~ podrian
ser una serie de tratados distintos de otra serie de tratados «detallados»
(diexcodikoi), a la que quiza se haga alusion en C.H. v.1 (diexelensomai) y
Asclep. 1, si leemos diexodicaque en lugar de exoficaque; véase también C.H.
XIV.1. NHC V1.6.63.2-3 menciona unos «discursos generales y orienta-
dores (exodiakoi)». Fowden (EH, pigs. 97-100) opina que la mayor parte
de los Hermetica filosOficos, a excepcion de los tratados wniciaticos» C.H.
1, C.H. xi1y NHC V1.6, pertenecen a csta categoria de discursos preli-
minares que contienen informacién de interés para el principiante en la
apaideia filosoficar (infra, nota a C.H. XI1IL9); véase también: Cirilo, Con-
tra_Juliano 553A, 588B (NF 1v, 135-136, 141-142; Scott 1V, 204, 215); W.
Kroll, PW VIII/{, cols. 796-797; Reitzenstein, Poimandres, pig. 117; NF
I, 113-115, n. 2; 11, 297, 357, n. 9; FR_ 11, 7-8; Grese, Early Christian, pags.
67-69; Parrott, NHC VI, pag. 371; Keizer, Discourse, pags. 59-61, 83-86.

la misma actividad... <abarca> también: La palabra traducida aqui co-
mo «actividad» es energeia, que aparece cuarenta y tres veces en los trata-
dos griegos. Con un sentido de «actividad» mas general, aparece a partir
de la época presocrética en adelante. Como término técnico en la filoso-
fia peripatética, significa «acto» por oposicién a «potenciar; pero en el pe-
riodo helenistico energeia adquirié una nueva gama de aplicaciones técni-
cas, como «fuerza» en contextos cosmoldgicos, astrologicos, magicos y
demonoldgicos. La energeia biblica, por ejemplo, es casi siempre demoni-
ca o divina. Festugiére (NF I, 134, n. 75; 140-142) opina que a menudo
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(por ejemplo, secctdn 22 infra) es éste su significado en los Hermetica, en
espectal como «influenciar astroldgica o «fuerza» magica. Véase TDNT 11,
652-654; Scott 11, 233, 277; J. Kroll, Lehren, pigs. 200-204.

{crecimiento} y al desarrollo: NF I, 113, atetiza «crecimiento» (phuseds),
si bien recoge la conjetura de Scott (phusis geneseds) en el aparato critico.

mueven... <lo que es> inmdvil: NF 1, 113, indica una laguna después
de «emueven» (kinéfa); nuestra traduccién adopta la conjetura de Nock de
suplir cuatro palabras (hé de... peri ta) antes de «y» y de «inmévily (kai y
akinéta).

lo divino... ocasiones: Después de anthrépeia, NF 1, 113, sefiala como
ininteligibles una serie de siete palabras; Ia traduccidn que ofrecemos aqui
se basa en la reconstruccidon de Scott tal y como la reproduce cl aparato
de NF e tmplica una transposicion y adicidén de palabras.

X.2 La actividad... voluntad: Para otros tratamientos herméticos de la
voluntad divina, Festugiére (NF 1, 115-116, n. 4) cita C.H. 1.8, V.1, X111.2
y Ascep. 8, 19, 20, 26; véase tawbién C H. X0.19; Lewy, Oracles, pag.
331. ’

Pues dios... su existencia: Esta traduccion se halla mas cerca de la ver-
si6n de Festugicre en FR 1V, 6, n. 4, 57, n. 2, que de NF 1, 113-124, n.
4a; Nock atetiza las Gltimas cinco palabras del pasaje, alla huparxin autén
tén ontdn («por lo menos... existenciar) y sospecha la presencia de una
plosa.

<como> también el sol: Insertamos hds («ccomo») antes de kai (stam-
bién»), de acuerdo con NF 1, 114, 117, n. 6.

X.3 en el sentido de que <desea>: FR v, 57, sugicre la integracion de
«wlesean (thelein); cf. NF 1, 114, 119, n. 12.

X.4 Asi son... capaz de ver: Una elipsis dificil, de acuerdo con Nock;
NF 1, 114,

esta vision se produzca: FR 1V, 60.

{y si... gracias a él}: En FR 1V, 60-61, Festugiere no adopta la lectu-
ra que sugiere en NF 1, 114, 119, n. 14; Nock atetiza cinco palabras (kai
antd, malista de auto) que Festugiére altera tan solo por medio de la adi-
¢ion de una coma después de de.

a causa de... reconocido: Leemos fouto («ellov) en lugar de fouton, co-
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mo en FR 1v, 60; NF 1, 120, n. 15; Nock (114) presenta fouton ¢ indica
una laguna después de estin («se produce»), identificada ya por Scott; pe-
ro en FR 1V, 57, n. 1, 60, Festugiére prescinde de la laguna.

<Esto> es el bien: «Esto» (fouto) constituye un suplemento de Festu-
giére en FR 1V, 57, n. 1.

estd casi {cegado}: El verbo que aparece en los manuscritos, «siente pa-
vor» (esebasthé), es atetizado por Nock (NF 1, 114); para «esti... cegado»
(esbesthé), véase Scott IVE 376; Festugicre, Religion, pigs. 137-138, 176;
véase también: NF I, 120, n. 16; Scott II, 238; Helderman (1982), pags.
245-246.

deslumbra los ojos: El verbo (katangazd), que significa «deslumbram o
«brillar sobre», también hace referencia a la ocultacién de un planeta o una
estrella por el sol; NF 1, 120, n. 17; LS] s. v. kataugazé, 2. Festugiére
(HMP, pags. 48-9; FR 1, 360) describe cl pasaje que comienza aqui y se
prolonga hasta a seccidén 6 como caracteristico de una corriente hermeé-
tica de gndsis, que llega al conocimiento de Dios a través de la jlumina-
cidn y la revelacién mis que por medio de la razdn y la investigacién; por
lo tanco, la férmula hermética en este didlogo scria novit qui colit («cono-
ce a Dios quien lo adora), en lugar del colit qui novit de Séneca (Carta
95.47), la actitud opuesta, que Festugiere halla en C.H. v.3, donde ol
consejo es: «Si deseas ver a dios, piensa en ¢l sobs; véase supra, C.H. 1X.4;
infra, X.9-10; Asclep. 12; Reitzenstein, HMR, pags. 285, 291-292, 369.

X.5 se quedan dormidos... antepasados: Ziclinski (1905), pags. 346-348,
interpreta la huida del propio cuerpo como un motivo del ascetismo de
cuflo platénico que cree descubrir en las secciones 4-9 de (C.H. X; y po-
ne en relacidén esos pasajes con los Discursos generales (supra, seccion 1), al
tiempo que los distingue de la Konkordanztheologie de las secciones 10-25.
Nock (NF 1, 115), de acuerdo con Tiedemann, omite una particula (de)
después de «con frecuenciar (pollakis). Scott (11, 240-241) opina que Ura-
no y Cronos podrian ser las versiones griegas de los dioses egipcios Shu
y Seb, un dios de la atmdsfera el priniero, y de la tierra el segundo. Shu y
Seb eran considerados en ocasiones los antepasados —abuelo y padre~ de
Thot o Hernies. Para la nocién evemerista de que Cronos y Urano eran
originariamente hombres que alcanzaron la visién del bien después de su
muerte y divinizacién, véase las referencias a este pasaje en Lactancio (Ins-
tituciones divinas 1.11.61; Epitome 14.2-4) y Pselo (Alegoria de Tantalo) en
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Scott IV, 243-244; NF 1, 122-123, n. 22. A partir de este material, asi co-
mo de los comentarios neoplaténicos a la Repitblica y otras obras de Pla-
ton, Waszink (1950), pags. 639-653, aflade una coloracibén Orfica al eve-
merismo, a través de las obras exotéricas de Aristoteles.

todavia no... fuertes: NF I, 115, lee oupd en lugar de houtds, siguiendo
a Patrizi.

silencio divino: Scott 11, 241; NF I, 124, n. 25; C.H. 1.30; XII1.2.

X.6 olvidado... corporales: La lectura de los manuscritos es epilabomne-
nos («atrapadon), pero el Anonymi Christiani Hermippus, de astrologia dialo-
gus suglere eptlathomenos («olvidado»); véase Scott I, 241-242, 432-434;
NF 1, 115; C.H. XVL4.

iluminar... belleza: Para perilampsan, analampei aqui y eklampei en la
seccion 4, supra, vease Klein, Lichtterminologie, pags. 117-119, 123; C.H.
V.2, XVI.16.

<la> belleza: NF 1, 116, adopta esta adicion del articulo to por parte
de un escriba.

no puede... cuerpo humano: Véase infra, nota a C.H. XIIT.1, «regenera-
c16m, acerca del momento de la divinizacidén; NF 1, 125-1206, n. 27; Fes-
tugicre, Religion, pags. 125-126; Scott 11, 238, 240-242; IVE 377; Reit-
zenstein, HMR, pags. 369-372.

X.7 cambios: Cf. infra, C.H. X.19; NF I, 126, n. 29; Scott 11, 243-244.

Discursos generales... del todo: A partir de la frase onk ékousas cn la sec-
cién 7 y hasta el tinal del didlogo, varios pasajes son reproducidos por Es-
tobeo y utilizados por Nock para corregir los manuscritos defectuosos del
Corpus; supra, seccidon 1, para «Discursos generales; Bousset (1914), pag.
155. FR 11, 81-82, considera este pasaje como una expresion dogmatica
de las ensefianzas estoicas acerca del alma del mundo como origen del al-
ma humana, en referencia a la seccién 15, infra, y C.H. X1.4.

X.8 gloria mas perfecta: La palabra griega doxa puede significar «opi-
nién», que para Platdn (Bauquete 202A; infra, nota a las secciones 9-10)
constituia un estado mental intermedio entre la ignorancia y el conoci-
miento; también puede significar la «weputacién» que uno tiene en opi-
nién de los demas, y de ahi «glorias. Ambos significados son habituales
en la lengua griega, y ambos aparecen en los Hermetica, para «opinién» en
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un sentido peyorativo, véase C.H. V1.3, XII.3, XVI.1, y para «gloria» véa-
se C.H. 1.1, X1v.7. Nock y Kittel (NF 1, 126-127, n. 32; TDNT 11, 252)
opinan que el sentido habitual griego es de aplicacidon aqui, pero en el
Nuevo Testamento y en los Septuaginta doxa con frecuencia es traduc-
cién del hebreo kabdd, la presencia de dios experimentada por los seres
humanos «en forma de luz brillante, resplandeciente o cegadora» (Dodd,
Fourth Gospel, pag. 206), un significado que también se encuentra en los
Papiros Mdgicos: PGM X111.570~-575 (Betz, pig. 186); Reitzenstein, HMR,
pags. 358-361; Scott IVE 377, TDNT 1, 233-237, 242, 247, 252-253.

X.8~9 mal... virtud del alma: Mahé, Hermeés 11, 383, sefiala un modo
de expresarse similar en D.A. 7.5; véase también C.H. VL5, IX.4.

X.8 es sacudida por: Adoptamos la lectura entinassetai propuesta por
Scott I, 192, de acuerdo con Tiedemann; cf. NF 1, 117; Dodd, Fourth
Gospel, pag. 15.

cuerpos... monstriosos: Esta craduccidn se acerca mas a la de FR 11,
105, n. 2, que a la de NF 1, 117, 127, n. 36; cn el primero, Festugicre se-
flala (contra Scott 1, 193, u. 3; I, 244-245) que todos los cuerpos, y 1o so-
lo los de los animales inferiores, son hostiles al alma; of. Dodd, Fourth
Gospel, pag. 15; Asclep. 12.

X.9 quien tiene conocimiento... divino: Reitzenstein, FIMR, pag. 380,
opina que ésta es una concepcidén manifiestamente «orientaly.

tiempo hablando: Leemos dialogois («hablando»), en lugar de duo logois,
como hace FR 1V, 62, n. 1, a partir de Scott I, 192; ¢f. NF 1, 116, 127, n.
38; Scote 11, 246. A proposito de la invitacion al silencio, véase también:
C.H. 1.30; D.A. 5.2-3; NHC VI1.6.56-59; Mahé, Hermés 11, 301.

objeto que se nos impone: El texto griego no tiene ninguna palabra que
se corresponda a «objeto». El verbo (epikiated) significa «conquistars, «m-
ponerse», «dominar», «gobernar». Festugiere (NF 1, 117, 127, n. 39), que
traduce por «la sensation ne se produit qu’en dépendance de 'objet qui
fait impression sur nous» el griego afsthésis men gar ginetai tou epikratountos,
explica la nocidn estoica de que el alma de los objetos materiales sensibles
se ve alterada por los efluvios que recibe de ellos; esto es, que ¢l alma se
ve de alglin modo «dominada» por los objetos materiales cuando los sien-
fe, si bien queda libre cuando los piensa, o mzona acerca de ellos. Scott I,
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192-193, al insertar hulikou («material»y) antes de epikratountos, traduce da
percepcion sensible se produce cuando aquello que es material dominas.

X.9-10 el fin dltimo... toda ciencia: A propdsito del conocimiento co-
mo «don de dios», véase nota a C.H. 1V.5. Para epistémé, el término «cien-
cia» no resulta la traduccién més deseable, pero en los Hermetica es prefe-
rible reservar «conocimientor para gndsis, st bien es cierto que «cienciar
resulta mds impropio en inglés o en castellano que en el francés de Fes-
tugiére. Aparte de estas tres apariciones de la palabra, hay otras siete en
los tratados griegos (C.H. 1IvV.6, X.22, X1.20, XVIIL.2-3); en el dlumo de
estos pasajes hemos optado por traducir «arter. Fowden (EH, pag. 101),
comparando C.H. X.9 con S.H. 11B.2-3, distingue epistémé, que seria pro-
ducto de la razdn (logos), de gndsis, que seria producto del intelecto (noé-
sis) y de Ja fe (pistis). Por lo tanto, afirmar que la gndsis ¢s el objetivo al-
timo de la epistémé significa que «cl conocimiento de la creacion de dios
constituye un preambulo imprescindible para el conocimiento del propio
dios»; se tratarfa de una «via de Hermes progresiva o de una «paideia fi-
loséticar, a propdsito de la cual véase infra, nota a CHL X119 (tanbiéuy,
nota a Lt scccidn 4, «deslumbra los ojos»). Para Platon (Reptiblica 476-480),
las formas (cidé) son conocidas a través de la epistémé, mientras que los ob-
jetos sensibles (aisthéia) son percibidos por medio de la dova (supra, nota
a la seccion 8). Por otro lado, los Hermetica constituyen epistémé (a menu-
do combinada con rechné, «arte» o shabilidad») en el seutido aristotélico
(Metafisica 1025b-1026a) de un cuerpo organizado de conocimicento, csto
es, conocimiento adquirido, de donde «aprendizajer. Véase Peters, Terms,
pags. 59-61; NF 1, 134-135, n. 77; Scott 11, 247. En su traduccién de los
textos gnosticos, Layton (GS, pig. 9) traduce de manera sistematica gnd-
sis y los términos equivalentes en copto y en latin por «damiliaridad», y
sefiala que «el griego antiguo podia diferenciar con facilidad entre dos ti-
pos de conocimiento... el conocimiento proposicional —el conocimien-
to de que “algo es asi”... eidenai (en espailol saber)... [y] el trato perso-
nal... gigndskein (en espafiol conocer)».

X.10 cuerpo... mental: De acuerdo con Einarson, NF 1, 118, lee dos pa-
labras, séma ta («cuerpo... que»), en lugar de una sola: sémata («cuerposy).

afectado... que sienten: NF 1, 118, traduce eupathétos... pathéton como
«aisement affecté... passibles». Véase supra, nota a C.H. V1.2
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Una vez... existe: NF I, 118, 128, n. 45, sefiala que este pasaje se con-
tradice con C.H. X1.13, y que Reitzenstein (Poimandres, pag. 40, n. 1)
propuso una correccidn que solucionaria esta contradiccidn, a base de in-
sertar una negacién en la frase, levemente modificada, kai autos men <ou-
de> pote genomenos, con lo cual la traduccidn quedaria asi: «puesto que ja-
mds ha llegado a ser, existe para siempre; existe en el devenirs.

X1 inmovilidad... movida de manera esférica: Festugieére (NF I, 128,
n. 46, 137-138; FR 1, 92-93) sefiala que el hecho de que el movimiento
derive de la inmovilidad recuerda C.H. 11.8, pero (al contrario que Scott,
249) no ve demasiada relacion entre lo que viene a continuacién y las en-
sefianzas de C.H. 11 o del Timeo (33B, 40A, 44D-E). Remitiendo a Reit-
zenstein, Studien, pags. 71-99, halla analogias corientales» para ¢l cosmos
esférico con pies y cabeza en: fragmentos orficos (168.10-32 [Kern, pigs.
201-202]); textos relacionados con Sarapis (Macrobio, Saturualia 1.20.16-
18); los Papiros Mdgicos Griegos (PGM X1I1.770-775, XX1.5-10 [Betz, pags.
190, 259]); v los Kephalaia de Mani (70.1.169-176). Por otro lado, la ex-~
plicacién de Ferguson (Scott IVE 377), basada en fuentes estoicas, ¢s gue
«el cosmios, por su forma y movinmiento, es identificado con una cabeza,
puesto que todo lo que se halla por debajo es material. .. y nada de lo que
se halla por encima lo es»; cf. Asclep. 23.

membrana... <en la que>: Las palabras «en la que» (en hé) son una con-
jetura nuestra; una alternativa seria en hd, en cuyo caso serla anembrana»
y no «cabeza» el antecedente de «quer. La nocién de que el alma supe-
rior, intelectual, reside en la membrana del cerebro (limén) puede en-
contrarse en el médico Erasistrato; v los Ordculos caldeos (Des Places, 6.1
[pag. 68]) mencionan una membrana del alma que rodea el cosmos sen-
sible y 1o separa del mundo inteligible. Hipélito, Refutacién 5.9.15, atri-
buye ideas semejantes a los herejes naasenos. Véase: NF I, 118, 128, n. 47;
Scott 11, 250-252, n. 3, IVE, 377-378; Lewy, Oracles, pags. 90-92, 353-355.

tuviesen mds alma: La palabra amis» traduce pleiona, una correccion de
plei y formas similares que aparecen en los manuscritos: NF I, 118,

X.13 alma humana es llevada: El verbo es ocheitai, a propésito del cual
véase infra, seccidn 16; supra, C.H. 111.2; NF 1, 129-130, n. 48; Ordculos cal-
deos 120, 201 (Des Places, pags. 96, 113); Lewy, Oracles, pags. 178-184; y
otras citas en Bousset (1914), pags. 174-175.
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mente... lo transporta: Festugiere (NF 1, 129, n. 49) explica que la se-
rie espiritu-alma-razén-mente, en la que cada elemento contiene el si-
guiente, constituye una nocién estoica; sin embargo, el espiritu (preuma)
también desempenia el papel de «vehiculo espiritualy en la doctrina del
ochéma: supra, nota a C.H. 1L.2; cf. C.H. X.16, 21, XI1.4, XII,13-14. Scott
II, 253-235, cita material semejante en el Hermippus 1.13.96-99 (supra, sec-
cién 6), y Scott IVE 378, menciona fuentes neoplatdnicas.

primero el espivitu... vacias: La opinién médica griega (TDNT VI, 352-
357) mantenia discrepancias acerca de la funcion de venas y arterias co-
mo portadoras de la sangre y el espiritu. Festugiére (NF 1, 129, 131, nn.
50, 56) opina gque toda esta frase y también el material relacionado (aun-
que contradictorio) del principio de la seccidén 16, infra, podrian ser glo-
sas; véase también Scott 11, 255-258.

X.14 estos tres... y el ser humano: Norden, Agnostos, pigs. 348-354, y
J. Kroll, Lefiren, piag. 31, sefialan la frecuencia de esta triple formula; su-
pra, secciones 1-3; cf. DA, 1.1; Mahé, Hermeés 11, 359; supra, C.H. 1.12, a
proposito de antlirdpos.

X.15 dios... ser conecido: Supra, (.. H. 1.31; FR 1v, 58.

salvacion... conocimiento: Supra, C.H. 1.26-27, para la equivalencia en-
tre s6téria y gndsis; Van Moorscl, Mysteries, pags. 23~24.

alma... buena <siempre>: NF I, 120, corrige mondn en monds («la (ni-
ca maneray, «dlov), ¢ inserta aei («siempre»).

todavia... {del cual... parte}: El verbo onkoéd («adquirir peso y/o volu-
men») aparece dos veces en esta frase, de la cual cuatro palabras (efi oligon
onkdto kai) son consideradas ininteligibles por NF 1, 120; ¢f. Cumont, NF
I, 130, n. 54; Rose (1947), pag. 103. «Adquiere su pleno desarrollo», infra,
es el mismo verbo, y «pesadez» traduce el correspondiente sustantivo {(on-
kos). Cumont (NF 1, 130, n. 54) explica que la idea de adquirir volumen
tiene que ver con el descenso del alma a través de la esferas, en cuyo cur-
so adquiere la acrecencia de un cuerpo.

X.16 el espiritu... el espiritu: Supra, secciones 13-14; infra, C.H. X11.18;
NF 1, 131, n. 56. Bousset (1914), pags. 172-180, remite a S.H. XXI1V.9-10;
Ordculos caldeos 44, 61, 104, 121, 158, 176 (Des Places, pigs. 78, 82, 92,
104-105, 108}); Pistis Sophia 3.111-116, 4.142-143; Segundo libro de Jedt 45-
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48, 51; asi como a otras fuentes, para mostrar c6mo el prerma material de
los estoicos legd a ser considerado como la parte inferior del alma. Esta
concepcién mdujo a confusiones en este tratado; supra, C.H. 1.5; Lewy,
Oracles, pags. 43-47, 120-122, 127-128, 142-144, 173-174, 183-184, 197-
199, 213, 262, 358-360, 394-396.

purifica... cuerpo de fuego: Festugiere (NF 1, 131, nn. 57-58; cf. Lay-
ton, GS, pag. 295) hace referencia a ideas gnésticas semejantes acerca de
despojarse de los ropajes; y cita textos de Porfirio, Proclo, Jamblico y
otros autores para mostrar que este cuerpo de fuego es demédnico; véase
infra, seccidn 18, sobre la tinica de fuego; cf. Scott 11, 263-265, IVE 378.

X.17 contacto contaminante: Scott 11, 267, para traducir sunchrdtizomenon.

como mortaja... asistente: La palabra aqui traducida como «anortajur
(peribolaion) esth relacionada con peribolé, a propdsito de la cual véase la
nota a C.H. VIL2; para este uso, véase Euripides, La locira de Heracles 549,
1269; LS] s. v. peribolaion. Festugiére (NF I, 121) traduce peribolaion como
«enveloppe», 1a misma palabra que utiliza para enduma (senvoltorior) aqui
y en el parrafo precedente; la frase «envoltorio mortal (peribléma) de ma-
teria amarga» aparece en Ordailos caldeos 129 (Des Places, pig. 98; Lewy,
Oracles, pag. 276, que sefiala que chitdn es un sindénimo). «Envoltorio» y
«mortaja» parece que concuerdan mcjor con las ideas relacionadas de
chitdn y ochéma, del mismo modo gue «sistente» se adecua mejor a fiupé-
retés, si bien el significado normal es simplemente wirvientes; pero véase
LS s. v. hupéretés, 11.2a, y TDNT VIII, 530-533.

X.18 tinica de fiego: Puesto que el alma es ontoldégicamente inferior a
la mente, actia negativamente como peribolaion (seccion 17, supra) de la
miente, pero cuando el alma sale del cuerpo y asciende, adquiere un envol-
torio demédnico (nota a la seccidn 16, supra), que no podria soportar dentro
del cuerpo. Por lo tanto, mientras el chitén de C.H. VIL.2 debe ser abando-
nado a fin de comenzar la ascension, el chitdn de C.H. X.18 ha de ser ad-
quirido durante la ascension. Dodds (Elements, pag. 308, n. 1) considera que
este chitén de fuego se halla mas cercano a las ideas paulinas (1 Cor. 15:52)
0 a la influencia del culto de Isis que a las del orfismo o neoplatonismo.

X.19 en cierto sentido demonica: Como sefiala Festugiére (NF 1, 132, n.
61; cf. TDNT 11, 8-9), daimonios en este contexto es un término de ala-
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banza; véase supra, notas a las secciones 16 y 18; cf. C.H. XV1.15; Jonas,
Gnosis 1, pag. 195.

librar el combate... piedad: NF 1, 122, 132, n. 62, traduce ton tés euse-
beias agdna égonismené como «aprés avoir combattu le combat de la piétés.
Es posible que en algunos casos «piedad» suene mejor que «reverenciar,
como aqui y en los pasajes siguientes, pero en otros ocurre lo contrario;
véase supra, C.H. 1.22.

No le esta permitido: Compirese esta negacion (e infra, seccidn 22) de
la transmigracién de las almas con las secciones 7 y 8, supra, y con C.H.
.17, Asclep. 12; NF 1, 110, n. 1, 126, n. 29, 132-133, n. 63. Scott 11, 269~
274, Hega a la conclusion de que el rechazo de la cransmigracion se con-
virtié en una ensefanza neoplaténica sélo con Jamblico y, por lo tanto,
data C.H. X en torno al afio 300 d. C.; cf. Scott IVE 378.

X.20 Qué castigo puede ser mayor: Cumont, Luy, pigs. 428-429 (y NF
[, 133, n. 65) hace referencia al neoplatonisino y a otras fuentes para la
idea de que Ta propia culpa, y no ol sufrimicento fisico, constituye ¢l peor
tormento del condenado; of. Asdep. 28.

pobre de miz N 1,123 traduce diesthiomai hé kakodaimdn como Je suis
dévorée, malheureuser, pero téngase en cuenta ol contexto demonologi-
co, asi como Jonas, Gnosis T, pag. 198; Braun, fean, pig. 269.

X.21 mente... convertida en un demon: Festugicre (NF 1, 133-134, n. 69;
138-140; cf. Scott 11, 275-257) distingue dos corrientes antropoldgicas
contradictorias en (C.H. X. En los parigrafos 13-19, ¢} ser humano estd
constituido por una jerarquia de substancias cnvolventes ~cuerpo, espiri-
tu, alma, razén, mente—, de las que la mente, ontologicamente superior,
es la mas profunda. Con la muerte, cuando este agregado se disuelve, la
mente cs liberada para que adquicera el cuerpo de fuego, demoénico, que
se vio obligada a abandonar antes de entrar en un cuerpo humano. La re-
compensa para el alma reverente estriba en convertirse en mente pura,
pero el alna irreverente es castigada con la carga de males que arrastra
consigo cuando entra cn otro cuerpo humano. En los paragrafos 21-25,
sin embargo, la propia mente es un daimdn, ya sea un espiritu benéfico
enviado por la justicia divina para que guie el alma reverente hasta la gné-
sis, ya un espiritu vengador que conduce al alma impia hacia un pecado
aun mayor. Nock (NF 1, 140) percibe una contradiccién menor entre es-
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tas dos visiones del ser humano que Festugiére, quien opina que la se-
gunda doctrina es similar a C.H. I y IX.3-5 y menos «griega» que la pri-
niera.

azote de las malas obras: Adoptamos la lectura de Patrizi, hamartématdn
(«malas obras») en lugar de hamartanontdn («malhechores»); NF 1, 123, 133,
n. 68, traduce «réservés aux pecheursy, pero véase TDNT I, 293-302, a
propésito de la rareza de un sentido genuino del pecado (es decir, un ac-
to de hostilidad hacia dios intencionado y culpable) en el uso de hamar-
tand y palabras similares; para otras apariciones en los Hermetica, véase
C.H. 1.20, Iv.4 y XI1.14; para los textos gnosticos, véase Layton, GS,
pigs. 49, 189, 340, 348, 382-383, 444.

himnos... palabras: NF 1, 124, siguiendo a Foix de Candale, lee hum-
nousa («de himnos») en lugar de hupnovisa, y eu poionsa («hace el bien») en
lugar de empoiousa.

X.22 energias son como rayos: Supra, nota a la seccidén 1.
artes... conocimiento: NF 1, 135, n. 77; Scott II, 278; Asclep. 8; y supra,
nota a las secciones 9-10, a propésito de epistémé.

X.23 Nada es... <la mente>: NF 1, 124, siguiendo a Foix de Canda-
le, afiade el pronombre (hou) que se refiere a «mente».

el buen demon: Ganschinietz, PW Suppl. 111, col. 54, y otros estudio-
sos han establecido una diferencia entre «der Gute Genius» de esta sec-
cidén v la figura mis concreta de Agathodaimon en C.H. XII.1, 8, 9, 13.
Cirilo de Alejandria (Contra Juliano 588A-B; Scott 1V, 213-214; frags. 31,
32b en NF 1v, 136-140) cita un Discrso a Asclepio en el que Osiris se di-
rige al «Buen Demon mis grande» (megiste Agathos Daimén), v lo Uama
también trismegiste («tres veces grande») Agathos Daimdn. Festugiére (NF
1M, clxii-clxviii) menciona estos textos al analizar S.H. XXII1.32, en los
que Isis le dice a su hijo Horus que escuche «la secreta teoria que mi an-
tepasado Kamephis aprendié de Hermes, quien recogid por escrito todos
estos hechoss. Aunque Reitzenstein, Poimandres, pags. 137-144, y Zie-
linski (1905), pags. 356-358, opinan que Kaméphis es el mismo que Kh-
num o Knéph, a quien Filén de Biblos (en Eusebio, P E. 1.10.48) identi-
fica con Agathodaimon, Festugiére duda de esta conexién; sin embargo,
utiliza la carta que Sincelo atribuye a ManetOn sobre unas «estelas en el
pais de Siria... inscritas en la sagrada lengua en letras jeroglificas por
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Thot, el primer Hermes, y traducidas, después del diluvio, de la lengua
sagrada al griego... y recogidas en libros por el hijo de Agathodaimon, el
segundo Hermes, padre de Tat». Después de hacer referencia también a
Asclep. 37 y a Agustin de Hipona, Ciudad de Dios 18.39, Festugicre con-
vierte este relato pseuddnimo en la base de una genealogia en la que el
Hermes mas antiguo seria el padre de Agathodaimon, que es el padre del
Hermes mas joven, llamado Trismegisto, que a su vez es el padre de Tat.
Notese que la traduccion de Waddell, Manetho, pag. 209, establece una
genealogia diferente; véase ihid., pag. 15, para el lugar que ocupa Agatho-
daimon —después de Hefesto (Ptah) y Helios (Re)— en la lista de los pri-
meros reyes divinos de Egipto establecida por Maneton.

Cirilo atribuye un Logos a Agathodaimon, pero Festugiére sefiala que
C.H. X111, 8, 9 y 13 no lc atribuye ninglin escrito, si bien circulaban al-
gunos textos alquimicos bajo su nombre. En la Grecia clasica, Agathos
Daimon recibia tan sélo un culto doméstico relacionado con la suerte, Ia
prosperidad y la fertilidad. Estaba asociado con varias divinidades mcjor
detinidas, cntre las que se contaban Zeus, Dioniso, Hermes, Trotounio, los
Dioscuros y, en época mids tardia, la figura, mas difusa, de Agathe Tyche
o la Buena Fortuna. En sus primeras representaciones fisicas, Agathodai-
mon cs un hombre vicjo, con barba, que lleva un cetro en su mano de-
recha y un cuerno de ki abundancia en la izquierda; mas tarde aparece cn
forma de serpiente con cabeza humana. Tanto en Egipto como en Gre-
cia, con frecuencia se manifestaba como serpiente, y en especial en Ale-
jandria, un culto civico le rendia honores bajo esta forma, como tunda-
dor y protector. Ademds de Kamephis, Kneph v Khnu, en Egipto
estaban relactonados con él otros dioses, entre los que destacan Ammoén,
Thot, Isis, Horus, Psais, Sokonopis y Sarapis. Pero, a pesar de todo, sigue
siendo una figura obscura y, como minimo, versiatil, una fuerza que es
mds funcional que personal —consagrada, en especial, a tareas relaciona-
das con la fortuna, la agricultura, el mundo cténico y funciones de pro-
teccidn—. El mismo nombre, Agathos Daimén, podria hacer referencia
también al espiritu de una persona o un lugar, y ciertos eruditos opinan
que alguno de estos poderes tan despersonalizados podria ser el «buen de-
mon» de la seccion 23, aunque Festugiére lega a la conclusion de que es-
te «buen demon» es el musmo que la divinidad individual de C.H. XI1.
Veéase: NF 1, 134, n. 73; 135, n. 78; FR 1, 85; Scott 11, 278-282, III, 491-
493; Ganschinietz, PW Suppl. 111, cols. 37-60; Nock (1928b), pag. 556;
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Carcopino, Rome, pags. 249-250, 269-270; Guthrie, Gods, pags. 273-277;
Rose, Religion, pags. 80-82; Fraser, Alexandria, 1, pags. 207-211, 11, pags.
355-359; Dunand (1969), pags. 10-48; Doresse (1972b), pags. 435, 442-
443, 447; Hani, Plutarque, pags. 409-413; Quaegebeur (1983), pigs. 311-
312; Perguson, Religions, pigs. 77-82; Burkert, Religion, pig. 180. Para
otros sentidos del término, véase LS] s. v. daimdn, 11.3.

mente servil: NF 1, 125, 135, n. 79, traduce nous hupéretikos como «an-
tellect serviteur»; para hupéretikos véase supra, seccidén 17.

X.24 no puede... llevar nada a cabo: Como sefalan Scott (11, 282) y
Festugiere (NF I, 135, n. 80), la cita procede de las Elegias de Teognis, un
pasaje (1.177-1.178) acerca de la pobreza cuya traduccién seria

' Porque el hombre atado por la pobreza no puede ni decir

ni hacer nada: su lengua se halla encadenada.

retenida y ahogada por él: NF 1, 135, n. 82.

X.24-2.5 de naturaleza divina... hombre inmortal: NF I, 136, nu. 83-85;
Scott 11, 277, 283-285; Asclep. 5-6.

X.25 dioses celestiales: Este pasaje pone en evidencia el emisticismo as-
tral» de los Hermetica, seghn Nock (1939), pag. 500.

el hombre se alza... sin dejar atrds: A proposito de la relacion de este
pasaje con C.H. 1v.4-5, Ju. 1:51 y las fuentes judias, véase J. Z. Smith,
Map, pag. 59; FR 1, 315-317, remite a C.H. X1.19-20 y a Filon, De las le-
yes especiales 2.12.44-45; De los suefios 1.10.54.

Xi. Mente a Hermes
Titulo Mente: Cirilo de Alejandria (Contra_Juliano 580B, en Scott 1V,
211) cita el Gltimo parigrafo de este tratado como perteneciente a un tex-
to titulado «Hermes Trismegisto a su Mentes. Fowden (EH, pag. 33) opi-
na que la Nous que se dirige a Hermes aqui es de hecho Poimandres, y
Festugiére (NF I, 143, n. 1) seflala que Mente aparece como interfocutor
tan sélo aqui y en C.H. L. Titulo; Scott IVE 379.

X1.1 Dade que... en mi dnimo: En los manuscritos, la tercera frase de
la seccidn 1 como aparece aquiy en NF I, 147, n. 1 («Retén... en mi dni-
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mo») precede a las dos primeras («Dado que... la reveles»); cf. Scott 11,
286-287, que atribuye esta confusion a una torpe amalgama de dos trata-
dos diferentes, cuya divisién indica en la seccidn 6, «Contempla a través
de mii».

X1.2 Escucha: Nock, de acuerdo con Scott, atetiza ho chronos antes de
sescuchar (akoue); NF [, 147,

Dios... tiempo, deveniv: Mahé, Hermes 11, 311-312, interpreta estas cin-
co palabras como un encabezamiento que sirve de introduccion para la
serie de «sentencias» comprendidas en las secciones 2-4, como ocurre en
D.A. 1.1. Siguiendo a Patrizi, Nock (NF 1, 147) inserta ¢l articulo defi-
nido (ho) delante de «dios» (theos).

La palabra «eternidady (aidn) aparece treinca veces en los tratados grie-
gos, veintisiete de ellas en CH. XT; [as otras se hallan en Xng, 15 y
X11.20. El equivalente latino, aeternitas, aparece veinticineo veces en el
Asclepio. Festugic¢re (NF 1, 146, n. 2, 155, n. 4, 157, n. 8; FR1v, 153, 161-
162, 175, 199; [1949a], pags. 254-271) distingue varios sentidos en la pala-
bra —temporal y espacial, estitico y dindmico, personal ¢ impersonal—, y
la traduce de maneras diversas, comeo iternité para indicar un poder divi-
no hipostasiado (X1.2-5), éteruité o éternelle durée para representar ol senti-
do filosdtico abstracto (X1.7, XIL15), y Aidn (X1.20, X118, XIII.20) para -
dicar un dios helenistico concreto (descrito en Scott 11, 290-293, 111,
188-189; Cumont, Mithra, pags. 104-110, 144-145, 223; Jonas, Grostic Re-
ligion, pags. 53-54; Nock [1934], pags. 377-378, 382-396). Aidon, como
dios supremo del mitraismo, se parece al persa Zrvan akarana, ¢l tiempo
ilimitado; en términos teoldgicos, Aidn se convirtid en Kronos y Satur-
nus; en térmiinos filosdficos, en la leimarmené estoica. Pero Zervan nun-—
ca llego a identificarse de nuanera precisa con Aién, como indica Nock,
que distingue diversos sentidos en la palabra aidn, a la que califica de «tér-
nuno de sentido fluidor: en la filosofia clasica, la ideca de eternidad; en el
pensamicnto helenistico, un dios, supremo o inferior, como Helios; una
version griega del fenicio Baal Shamin, «efior de la cternidad»; un poder
personalizado o hipdstasis en la literatura cristiana y gnodstica; una deidad
de Alejandria identificada con Agathodaimon. En cierto pasaje, un papi-
ro magico (PGM 1v.3168 [Betz, pig. 94]) se dirige a Aibn como «sagra-
do Agathos Daimony, identificacién para la que puede verse Reitzens-
tein, Erlosungsmysteritm, pags. 188-194; en otro lugar el mismo papiro
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(1205 [Betz, pag. 61]) denomina a Aidn «Sabiduria» o (520 [Betz. pag. 48])
danmortal Aidén... sefior de las diademas de fuegor; cf. «el mvariable
Aiény (V.467 [Betz, pag. 110]). Al comentar la doctrina de los Ordculos
caldeos, Lewy (Oracles, pigs. 99-105, 140-144, 152-157, 401-409) escribe
que «el Aidén caldeo no es sélo una divinidad, sino también una hipdsta-
sis noéticar. Para Aidn en la literatura drfica, véase West, Orphic Poems,
pags. 219-220, 230-231.

En la estatuaria era representado como un hombre desnudo con ca-
beza de ledn, cuatro alas en la espalda, unas llaves y un cetro en Jas ma-
nos, y rodeado seis veces por una serpiente cuya cabeza aparecia sobre la
cabeza del ledn. En ocasioncs, las figuras de Aidn aparecen rodeadas por
el zodiaco, cosa que refleja el interés mitraico por el viaje del alma a tra-
vés de los cielos. Para aidn y el hebreo ‘Slam, véase: Dodd, Fourth Gospel,
pags. 144-145; Scott 11, 188; véase también Peters, Terms, pags. 7-8; Bous-
set (1919), pags. 192-230; Festugiére (1951a), pags. 201-209; Derchain
(1969), pigs. 31-34; Barb (1971), pags. 162-163; Mastandrea, Labeo, pags.
32-34; TDNT'L, 197-198, 207-208; y notas a C.H. 1.1, V1.1, 4. Zostrianos,
un texto lo suficientemente antiguo como para que Plotino lo conocie-
se, contienc tma rica descripeion de los cones en el mito gnostico: Lay-
ton, GS, pags. 130-138. Festugiere reconoce (NF 1, 146, n. 2, 157, n. 8)
la interpenetracion de los significados de aidn y las dificultades conse-
cuentes a la hora de traducir la palabra, a la cual dedica dos capitulos
completos (FR 1v, 152-199) de su Révélation.

dios es... sabiduria: Antes de «sabiduriar (Iié sophia) en los manuscritos
aparecen otros tres sustantivos, to agathon, to kalon, hé eudaimonia («lo bue-
no, lo bello, Ia felicidad»), que han sido omitidos en NF [, 147 (de acuer-
do con Zielinski; cf. FR 1v, 152-153, n. 7) por considerarlos una corrup-
¢i6n introducida a partir de la pentitma frase de la seccién 3. Sabiduria,
como ser personificado, era un caricter central en numerosas mitologias
gnosticas, en especial en el sistema de Valentin (c. 100-c. 175 d. C.). En
Contra las herejias (c. 180 d. C.), Ireneo de Lyon recoge el intrincado sis-
tema de Prolomeo, un seguidor de Valentin, que describe la produccién
por parte de la Mente de un Pleroma de treinta Eones, entre los que se
cuenta una Ogdodada, una Década y una Dodécada (infra, C.H. X11.9). La
desmesurada pasién de Sabiduria, causada por ¢l desco hacia su padre, hi-
zo que naclera Achamoth, una Sabiduria inferior, que, al contrario que
su contrapartida superior, quebranté los limites que separan el pleroma de
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fa creacidn inferior. La Sabiduria gndstica tiene mucho en coman con el
hokmah del judaismo helenistico (por ejemplo, Prov. 9:1-6), que es tam-
bién una persona celeste. Véase Layton, GS, pags. 282-290; TDNT VII,
499, 509-514; Jonas, Guostic Religion, pags. 179-183; C.H. IIL.1; XIII.2;
S.H. XXII1.29.

la recurvencia y la contrarvecurrencia: Supra, nota a C.FH. 1.17, «el ciclo
hubo concluido». Scott 11, 294-295, cree que antapokatastasis («contrarre-
currenciar) hace referencia a una forma terrenal de regreso (apokatastasis),
mas débil, por fuerza, que los ciclos perfectos del cielo; sugiere «enova-
cién de las cosas por sustitucidon», como hace LSJ s. v. antapokatastasis.
Festugiére (NF 1, 90, n. 17, 155-157, n. 6) lee ambas palabras como tér-
minos técnicos astrologicos. Si apokatastasis es el regreso ciclico de una es-
trella a su posicidon en el momento del nacimiento (de una persona, una
nacién, una era), antapokatastasis es la posicion diametralmente opuesta.
Puesto que la conjuncién de todos los planetas en Cancer setialaba ¢l mo-
mento de ekpitrdsis, la apokatastasis del incendio cdsmico, la antapokatasta-
sis era su conjuncidén en Capricornio, que anunciaba la destruccion por
agua.

cnalidad <y la cantidad>: NF 1, 148, siguiendo a Scott, inserta kai po-
sofés {«y la cantidady).

mientras... presencia de dios: NF 1, 148, traduce peri («ent presenciar)
por «utour de», pero of. pig. 157, n. 6, y TR 1v, 153; Scott II, 296, re-
cuerda pros en Jo. 1:1; of. TDNT vi, 1125-1126. PGM 1v.1125-1126
(Betz, pag. 60) se dirige al dios como «principio y fmal de la naturaleza
inmutable»; Bousset (1919), pigs. 207-208.

XI1.3 jamds ha llegado a existiv: NF 1, 157, n. 7, sefiala la contradiccién
con C.H. X.10.

establece un orden: El verbo es kosmei (véase supra, nota a C.H. 1V.1-2;
Scott IVE 379-380), que NF 1, 148, traduce como «fait du monde un or-
dre».

X1.4 dios es el alma: El articulo definido (hé) ha sido elidido antes de
«almar (pstché) en NF 1, 148, siguiendo a Reitzenstein; cf. D.A. 2.2; Ma-
hé, Hermes 11, 365.

X1.5 necesidad... naturaleza: NF 1, 157-158, n. 14, remite a C.H. 1.19,
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XI1.14, S.H. VIII, XII-XIX; véase también C.H. XII1.21; Asclep. 39-40;
Long, Hellenistic, pags. 163-170.

hacedor... hacer, <aparte de> crear: NF [, 149, siguiendo a Turnebus,
aflade «y» (kai) delante de «cambion; lee poiétés (<hacedor) en lugar de
poiotétos (scualidad), e inserta la palabra «aparte de» (¢) antes de «crear» (poié-
sein).

X1.6 existen por obra suya: NF 1, 149, 158, n. 19, traduce «sont sounis
a lui».

a través de mi: En este punto, Scott I, 210, IVE, 380-381, divide en dos
el tratado; encabeza la segunda parte con algunas lineas transpuestas de la
seccién 1, y Ferguson identifica su argumento como «alabanza de la be-
lleza del Cosmos... El tema en lo que sigue es taxis, diamoné, metabolé,
es decir, orden, estabilidad, cambio.

X1.7 siete mundos dispuestos: Festugiere (NF I, 150, 158-159, n. 21; FR
Iv, 156; ct. Scott I, 307) traduce hepta kosmous por wept cleux», cs decir,
las esferas celestes; véase supra, C.H. V.5, para otra vision del cosmos.

lleno de... fuego: Para el pléroma de luz, véase supra, (C.H. T.4, VI.5;
Reeitzenstein, Poimandres, pag. 36. Scott IT, 307-308, opina que la ausen-
cia de fuego tan s6lo pucde hacer referencia a la region sublunar, donde
el fuego se convierte en luz al moverse a través del aire; NF 1, 159, n. 23,
no halla una solucién mejor; cf. C.H. X.18, XI.19.

combinacion entre contrarios: Véase supra, nota a C.H. 1114,

guia y gobernante: archontos kai hégemonos es una correccién de Nock
(NF 1, 150), siguiendo a Turnebus, de la lectura archén kai hégemdn; Scott
(11, 308-309) y Festugiére (pag. 159, n. 24) identifican a este dios gober-
nante con el sol; ¢f. C.H. 1.25, XVL.5-10, S.H. XXI.2.

luna, instrumento: Acerca de la luna como instrumento de la natura-
leza para el crecimiento y el declive, véase C.H. 1.25; Asclep. 3; Firmico
Materno, Mathesis 4.1.1-9; Scott 11, 309-310; NF I, 159-160, n. 25.

ama... como sedimento: Festugiére traduce «comme fondementr, sin
lugar a dudas la versio facilior, véase sin embargo LS] s. v. lupostatiumé, con
referencias a Platén, Fedon 109C e Hipdcrates, Del Régimen 2.45; en este
ultimo texto, hupostathmé trophés significa algo asi como «excrementon;
nétese también que el «ama y nodriza» traduce trophon; cf. Sleeman y Po-
et s. v. hupostathmé, D.A. 2.3; Mahé, Hermeés 11, 365.
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X1.9 dos o mds hacedores: Scott 11, 245-246 (cf. NF I, 147) opina que
Miguel Pselo tenia este pasaje presente al escribir su Didlogo acerca de las
actividades de los démones 828b; véase supra, nota a C.H. 1.9, para una vi-
sién contraria del Demiurgo como Segundo Dios; e infra, seccidn 14,
XIV.7-8, para posiciones mis proximas al texto presente.

X1.10 <dotado de razén> o carente: Las tres palabras entre corchetes
corresponden a una conjetura (fou logikou kasy en NF 1, 151, siguiendo a
Scott.

es la causa de toda vida: Leemos pasés («todar) en lugar de pas de
acuerdo con Tiedemann; NF I, 151, 161, n. 32.

mortales... de los {inmortales}: Siguiendo a Tiedemann, leemos atha-
natén («inmortaless) en lugar de thuétdn («amortales»), que en NF 1, 151,
161, n. 33, es considerado ininteligible.

XI1.11 {;Qué risible!}: NF 1, 151, 161, 0. 35, atctiza la palabra (geloiota-
fort) aqui traducida; Ferguson opina que se trata de una glosa cristiana, y
Festugicre traduce «Cest chose tout d fait risiblely. Véase infra, seccion
12; ¢f. Scott 11, 316.

estas de acuerdo: NF 1, 151, sigmiendo a Turnebus, lee hémologésas en
lugar de hémologésen.

un ntimero en la lista: NF 1, 151, traduce poston einai por «soit mem-
bre d'une sérier, que resulta algo mds literal; poston es un adjetivo inte-
rrogativo que significa «cudly en una serie ordinal.

X1.12 {En un dios... absurdo}: Fste podria ser ¢l sentido de las tres pa-
labras (en pollé geloiotaton) que van atetizadas y sin traducir en NF I, 151;
aunque, al igual que en la seccion 11, supra, podrian ser una glosa.

no sea licito: La traduccion resulta mas débil que mé themis; «blastemon
resultaria mucho mis apropiado, pero sus implicaciones religiosas nos pa-
recen inadecuadas.

XI.13 <tit no>... algo: NF 1, 152, inserta tres palabras: «t» (se}, «ha-
cer» (poiounta) y la negacién «no» (mé).
aungue no: NF I, 152, siguiendo a Scott, lee o («ello») en lugar de ei.

no sea licito: Supra, seccidn 12.
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X1.15 eternidad... de su unién: De estas tres frases de la seccién 15, las
dos primeras aparecen al principio de un nuevo pardgrafo en NF I, 153,
pero en FR 1v, 158, Festugiére sugiere que sean desplazadas a la posicién
que ocupan aqui y comenzar el nuevo paragrafo con «La muerte no es la
destrucciény, palabras que en NF constituyen el comienzo de la altima
frase de la seccidon 14. Nock (153) recoge la opinién de Reitzenstein de
que la dltima frase de la seccidn 14 tal y como aparece aqui (da vida es...
mente y el alma») podria ser una glosa; véase también C.H. 1.6; NF I, 162,
n. 45. Para eikdn («imagen») Festugiére ofrece «image» en NF I, 153, pe-
ro en FR 1V, 156, traduce «copie». En la filosofia y la religion helenisti-
cas, eikdn expresaba con frecuencia una interpretacion optinusta de la vi-
s16n platonica (cf. Timeo 92) de la relacibén entre o sensible y lo inteligible,
conio en este pasaje y en C.H. VIIL.2; TDNT 11, 389.

{Esciichame con devocion}... no se disuelven: Incluso si leemos deisidai-
monés akoue («escucha con devocidény), como FR 1v, 156-157, n. 4, cn lu-
gar de deisidaimdn hds akoueis, considerado minteligible en INF 1, 153, la
traduccién sigue siendo problematica; Nock inserta una particula, de
(speron), cerca del final de la frase; cf. TDNT 11, 20. De nuevo, la difi-
cultad se debe probablemente a una glosa, quizis a un cristiano que ex-
clama «jqué supersticioso resultash.

votacion... renovacion: Véase infra, seccidon 19; Nock atetiza strophé («re-
gresor), que Festugicre traduce como «révolution»; NF 1, 153, 162-163,
n. 49.

X1.16 el cosmos es ommiforme: Scott II, 321, apunta que pantoinorphos
(«ommiforme») en Asclep. 19 (cf. C.H. X111.12, XVI.12; Asclep. 35) es un dios,
el zodiaco divino, si bien aqui no aparecen tales asociaciones astrondémicas;
cf. NF I, 215, n. 55; véase también D.A. 10.2; Mahé, Hermnés 11, 397.

cambia en si mismo: NF 1, 163, n. 50; cf. pag. 153.

informe... una sola forma: Scott 11, 322-323, cita la critica platonica
(Reptiblica 330-383) de los relatos mitologicos de las metamorfosis divinas
que transforman el eidos de dios en morphai; también seflala que amorphos
puede significar «deforme» o «feo».

X1.16-17 alguna estructura... que destaque: La palabra griega que co-

rresponde a «estructura» es idea, que NF I, 153, 163, n. 51, 167, traduce por
«figure», Las variantes de «forma» en las frases precedentes corresponden a
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moiphé y otras de la misma familia; véase Asclep. 2y Scott 11, 323, que tra-
ta aqui idea y morphé como sinébnimos; véase también Scott IVE 383.

X1.18 en algun lugar: C.H. 11.1-12; NF I, 163, nn. 53-55; Scott II, 325.

X1.19 hasta la India: NF 1, 154, adopta la ingeniosa enmienda de Patri-
zi, que propone leer cis Indikén en lugar de eis hénde kai; supra, C.H. X.25.

nt la rotacion: Para diné («otar») y dinésis («rotaciény), aqui y en la sec~
cién 15, como términos cosmoldgicos a partir de los presocriticos en ade-
lante, véase NF 1, 162-163, n. 49, y 164, n. 56; Scott I, 326-327.

atravesar el propio universo: Scott 1I, 327, remite a C.H. 1.13; véase
también: C.H. 1.25-26; X111.11, 15, 20; NHC VI1.6.63.10-14; Keizer, Dis-
course, pags. 16-17.

X1.20 a si mismo, <el> universo: NF 1, 155, siguiendo a Scott, inser-
ta el articulo definido (t0) antes de «universo» (holon).

para lo semejante: NF 1, 155, siguiendo a Angelo Vergezio, corrige idn
homoidn en té homoid; véase Scott IVE 383, para ¢l contexto de sumpatheia
y sungeneid.

Consigue... supera: Véase Dodds, Anxiety, pags. 82-84, que compara
las secciones 20-21 con Plotino, Lnéadas 5.1.2.

conviértete en eternidad: El conscjo consiste aqui, probablemente, en
convertirse cn un dios en concreto, Aion, acerca del cual véase supra, no-
ta a la seccidon 2, y NF I, 164-165, n. 58, que remite a PGM 1v.475-750
(Betz, pags. 48-52), la llamada «Liturgia de Mitras, para otra apoteosis que
implica a Aién. Acerca del tema general de la grandeza humana, véase As-
clep. 6. Véase también: PGM 1.200-204, 1V.1167-1226, V.459-489, XII1.65-
85, 297-340, 580-635 (Betz, pags. 8, 61, 109-110, 174, 180-181, 187); D.A.
8.7; Mahé, Hermeés 11, 389; Bousset (1919), pags. 196-200, 211; Scott IVE,
383-384; Reitzenstein, Poimandres, pig. 279; HMR, pags. 197-198, 374.

Llega mas alto: La enmienda de hupsélotatos (o mas alto») en hupsélo-
teros («mas alto») aparece en NF I, 155, que sigue a Turnebus.

estds en todas partes... mds alla de la muerte: NF 1, 165, n. 60, cita
gjemplos de «experiencia extitica», entre los que se incluyen: Plotino,
Enéadas 4.8.1; 6.5.7, 12; Porfirio, Vida de Plotino 23; Ordculos caldeos 110-
128 (Des Places, pags. 94-97); Jamblico, Acerca de los misterios 1.12, 3.4-6
(40.16-42.17, 109.4-114.2); PGM 1v.154-285, 475-829 (Betz, pigs. 40-43,
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48-54), y C.H. 1, X.24-25, X111.11. Véase también Scott I, 328-333; Lewy,
Oracles, pags. 184-211; Festugiére, Religion, pags. 135-136.

X1.21 me da miedo... con dios: D.A. 9.3; Mahé, Hermes 11, 391; Scott
IVE 384; Reitzenstein, HMR, pags. 307-308, 374-375.

malvado... amante: Supra, C.H. 1.18-19.

ignorancia... vicio extremo: Supra, C.H. X.8-9.

{corvecto y} mds facil: Suprimimos idia (como Scott I, 22; II, 335) des-
pués de eutheia («corrector); NF I, 156, atetiza ambas palabras, y traduce
da voie directe... et une voie faciler.

camino, el bien: NF I, 156, 166, n. 63a, deja el sujeto indefinido, y sefia-
la que podria ser alguno de los que aparecen en las frases precedentes: el
«bieny, lo «divino» o «dios». Asimismo sugiere que la frase anterior podria
acabar después de «camino» (hodeonti soi), en lugar de «facily (rhadia); para
otras palabras del campo semantico de «camino», véase supra, C.H. 1.26-27.

X1.22 Y me preguntas: Aubert, el editor, en el siglo XvII, de Cirilo de
Alejandria, propuso esta correccidn de eita phusin en Cirilo (supra, nota al
Titulo) en eita phés; la lectura de los manuscritos del Corpus es aikoni
taphés; NF 1, 156.

su excelencia: Para areté (sexcelencia») Festugiére (NF 1, 156) tiene «le
pouvoir miraculeux», pero véase pig. 166, n. 66.

nada es invisible: NF 1, 157, siguiendo a Scott I, 222, 11, 335, corrige
horaton («visible») en aoraton («invisiblen).

Hasta aqui... defraudado: A propoésito de esta conclusidn, Zielinski
(1905), pags. 350-355, escribe que «al final repite de manera enfatica las
palabras del texto de Poimandres [es decir, C.H. XII.15] con el fin de re-
comendar a la comunidad de Poimandres la revisién mas novedosa, gnos-
tica y panteista del hermetismo». También interpreta C.H. XI1.8 como
una polémica contra estos dos pasajes. Véase también: NF 1, 166, n. 68;
Scott II, 336.

X11. Discurso de Hermes Trismegisto:
Sobre la mente compartida, a Tat
Titulo NF I, 174, ofrece «Sur I'intellect communy, para peri nou koi-
nou, que Scott II, 338, considera iminteligible. Para las relaciones entre
C.H. X, X1, XUl y Xll, véase Zielinski (1905}, pags. 350-356 y NF 1, 171

322



173, y para la divisién de XII en dos partes (después de «abarca la mate-
ria» en la seccidn 14), véase Scott 11, 336, y NF 1, 173, 188, n. 38, donde
Festugiére llega a la conclusiéon de que «dada la composicion, que es bas-
tante irregular, de los escritos herméticos, resulta arbitrario separar... XiI
en dos tratados distintos».

XII.1 en qué... esta esencia: Siguiendo a Einarson, leemos auto («esta
esenciay; literalmente, «ello»), en lugar de auton; Festugiére (NF 1, 174, n.
1) traduce esta Gltima lectura como «se connaitrer, y la primera como de
savoir». Asimismo, sefiala que la atribucién condicional de esencia a un
dios también aparece como una precaucién en C.H. V1.4, y Scott 11, 339,
explica que es posible que el autor temiese la confusidén entre la ousia di-
vina e inmaterial y el sentido materialista que los estoicos adjudicaban a
ese término.

se expande: Para el verbo, haplod, véase Sleeman y Pollet, s. v. haploun;
cf. NF 1, 174, n. 1a, que traduce «se déploie», y Dodd (Fourth Gospel, pag.
25), que ofrece «evoluciond»; Scott 11, 339, sugiere «desplegada», «exten-
dida», «difusar.

su humanidad: INF 1, 174, siguiendo a Foix de Candale, lee autén («suv,
de ellos), en lugar de autou.

buen demon... dioses mortales: La referencia es a C.H. X.25; para el
«buen demon», véase también X.23, e infra, secciones 8, 9, 13; NF [, 171,
n. 1; Keizer, Discourse, pag. 56.

<hombres> inmortales: La palabra «<hombres» (anthrdpous) constituye
una insercién de Nock, a partir de la anotacion de un escriba; NF 1, 174;
supra, C.H. 1.12, a propdsito de anthrdpos.

impulso natural: Dodd (Fourth Gospel, pig. 25), ofrece «la mente es na-
turaleza» y NF I, 174, traduce «’intellect est instinct naturel», pero cf.
pag. 178, n. 3; Scott 1i, 340-341; TDNT IX, 253-255, 259-260, 277.

XIL.2 mente... benefactor: Mahé (1984), pig. 56, compara VVF A.8
se sumerge: Este verbo traduce baptizetai; para su uso en este contexto
negativo, véase Lewy, Oracles, pags. 276-278; cf. C.H. 1V .4.

XI1.3 predilecciontes... asaltado: Para el juego de palabras (prolémmasin...

proeilémmenon) «prejuiciado» hubiese sido mejor que «asaltado»; NF 1,
181-182, n. 6; Scott 11, 342.
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un buen médico: Para este simil médico, véase FR 111, 116, nn. 3-5; cf.
NF 1, 181-183, nn. 6-7; Scott 11, 342; véase también Platdn, Gorgias 477E-
81B, 521FE.

opinién vana... ellas: Para los significados positivos y negativos de do-
xa («opinidn», «gloriar), véase supra, nota a C.H. X.8; NF I, 175, 183, n.
9, sugiere otro sentido posible, «vanagloria» o kenodoxia, y corrige el eis
de los manuscritos por fais («ellas»).

X114 sufren lo mismo: Para paschd, pathos y otras palabras de la misma
familia traducidas en este tratado (secciones 4-8, 10-11) a veces como
«afectar» y a veces como «suftin y «pasiémn, véase supra, nota a C.H.
VIL.2.

Cuando la mente... irracional: O faltan palabras en este pasaje, o bien
necesita ser corregido, en opinidén de NF I, 175; cf. Scott 11, 343.

ha impuesto... castigo: Dodd (Bible, pag. 242) y NF 1, 183-184, n. 11,
estin de acuerdo en que esta concepcion de la ley no es necesariamente
biblica; cf. C.H. 1.23, XII1.7.

XI5 como... cuando: NF I, 176, omite una conjuncion (&) en esta fra-
se; para respuestas a la demanda, véase NF 1, 184, n. 12, 193-195, donde
Festugiére dedica un largo apéndice al problema del destino en los pa-
rrafos 5-9; cf. C.H. 1.9; Asclep. 19, 39-40; Scott I, 344-350; y Layton, GS,
pigs. 95-6, que traduce un singular ejemplo gndstico de temor ante el
destino astroldgico, procedente del texto titulado Primer pensamiento en
tres formas (NHC XIIL.1).

XI1.6 ahova no... discurso: Tiedemann corrige o con la negacidon ou;
NF 1, 176, adopta la correccidn y, ademas, siguiendo a Scott, afiade el ar-
ticulo definido (ho) delante de «discurson.

hemos hablado... ocasiones: La palabra «destino» (heimarmené) aparece
diez veces en los parratos 5-9; cinco veces mis en el conjunto de los tra-
tados griegos (C.H. 1.9, 15, 19; XVI.11, 16) y ocho veces en el Asclepio (19,
39-40); ananké («necesidadr) también aparece con frecuencia, pero no
siempre hace referencia al destino; cf. NF 1, 184, n. 14, que cita S.H.
VIILS, v Scott 11, 344.

diferencias que admite: Literalmente, «contiene diferencias»; ésta es fa
traduccién que LSJ proporciona de endiaplioros, que Cumont (NF 1, 184,
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n.15) identifica como un término técnico del astrélogo Vecio Valente,
Antologia 2.34.1, 4.11.66; cf. Scott 11, 345-346.

Como extingue... carecen de ella: NF 1, 169, n. 1, 176, 184-185, nn. 16-
17, considera que el texto se halla corrupto en este punto; el aparato cri-
tico de Nock recoge las drasticas correcciones propuestas por Scott (11,
346) y Einarson. Nuestra traduccién resulta proxima a la de Festugiére, a
excepcidn de que él escribe <hommies en possession du verbe», donde no-
sotros traducimos <hombres dotados de razon». La extrafia palabra en cues-
tidn, ellogimos, aparece en los Hermetica tan s6lo en esta ocasién y en el pa-
rrafo siguiente; podria significar «reputado» o «elocuente», si bien en
nuestro pasaje se halla mas proxima a pnesmatikos y se opone a alogos, «irra-
cional (literalmente, «carente de logos»), que aqui equivaldria a psuchikos;
Reitzenstein, HMR, pag. 415; C.H. L5. Festugiére utiliza la palabra verbe
a fin de preservar la oposicién entre los <hombres dotados de razény, que
son inferiores (supra, notas a C.H. 1v.3-4), y los hombres superiores, que
poseen mente.

hombres dotados de razén: Aqui <hombres» es andras, que denota ¢l gé-
nero masculino, mientras que «eres humanos» traduce en esta seccion
anthrdpos, acerca del cual véase supra, C.H. 1.12.

nacimiento y al cambio: NF 1, 185, n. 18, estd de acuerdo con Scott,
346-347, en que aqui scambion (mctabolé) es un cufemismo de anuertes,
pero Festugiere traduce «changement».

X11.7 liberados... no sufren: NF 1, 185, n. 19, y Jonas, Gnosis I, pags.
233-238, citan ejemplos de antilegalismo gnéstico, como en el relato que
hace Ireneo (Contra las herejias 1.6.2; Layton, GS, pig. 294) de la ética de
Prolomeo: «dicen que... es necesario que nosotros los cristianos manten-
gamos un buen comportamiento... pero... que ellos son espirituales no
por comportamiento, sino por naturaleza».

XIL8 buen demon... por escrito: De acuerdo con Reitzenstein (Poi-
tandres, pags. 126-128) y NF I, 111, Mahé (Hermes 1, 6, 1, 307-310;
[1976], pag. 213) considera que estas palabras son una alusién a la gno-
mologia hermeética, Los dichos de Agathodaimon, a propésito de la cual véa-
se supra, nota a C.H. X.23; cf. W. Kroll, PW VIII/1, pigs. 800-801. Zie-
linski (1905), pags. 350-355, seflala que la hip6tesis de una tradicién oral
parece ser descartada por C.H. XIIL.15; véase también X1.22; FR 11, 8, 42.
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Mahé, por su parte, cree que los textos hermeéticos surgieron en su ma-
yoria a partir de colecciones de dichos (logia) y sentencias (gndmai), que
fueron adquiriendo de manera gradual el marco de un comentario, para
producir al final un tratado como C.H. XVI.

el primer dios nacido: Scott 11, 348-349, en referencia a S.H. XXIIL.32,
explica que el buen demon, identificado con Khnum (supra, nota a C.H.
X.23), era llamado «el primer nacido» —si bien éste era de hecho un epi-
teto del dios Tum—, como lo era también de la divinidad &rfica Fanes;
West, Orphic Poems, pags. 103-107, 202-212.

en cualguier caso: Rose (1947), pag. 103, halla dificultoso el sentido de
la particula goun (cen cualquier casow), st se la relaciona con la particula
dio («asi pues»), que abre la seccién 8.

todas las cosas son una sola: Scott 11, 349-350, opina que las palabras
identificadas aqui como dichos de Agathodaimon carecen de sentido en
su forma actual; NF 1, 185, n. 20, remite a C.H. XI1.17-18 y XVL3; cf.
Norden, Agnostos, pigs. 248-249.

<los> cuerpos inteligibles: NF 1, 177, traduce noéta sémata como «étres
intelligibles»; el articulo defmido (ta) constituye una adicidén nuestra, 2
partir de la correccion de un escriba.

en la eternidad: Acerca de la eternidad como dios, Aidn, véase supra,
notas a C.H. X1.2, 20.

asimismo buena: De acuerdo con NF 1, 185-186, n. 21, los dichos de
Agathodaimon se acaban en este punto.

X119 destino [<y> la mente]: NF 1, 177, 186, n. 23, propone que se in-
tercale kai («y») antes de fou nou (da mente»), que habia sido atetizado por
editores anteriores; acerca de la gndsis como prueba contra el destino, véa-
se Reitzenstein, HMR, pig. 382; Griffiths, Isis-Book, pags. 243-244.

situar... situarla: En ambos lugares theinai («situar) es una correccion de
Foix de Candale, adoptada por NF 1, 177. Para la superioridad de la men-
te sobre el destino, véase NF 1, 186, n. 25, 193-195; Jonas, Gnosis 1, pags.
203-205; vy, en especial, el texto de Zosimo que recoge Reitzenstein, Poi-
mandres, pags. 102-106, y que es traducido en FR [, 263-273; para una edi-
cidén y traduccidn recientes de Zosimo, véase Jackson, Zosimus, pags. 16-37.

son divinas: Infra, seccion 12, «ha conferidor, y C.H. 1.32 acerca de pa-
radosis.
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XI1.10 mantiene trato: NF 1, 178, 187, n. 27, siguiendo a Parthey, co-
rrige sunchrématizon (de sunchrématizd, «estar asociado con») en sunchré-
tizdn; para este término véase también supra, C. H. X.17.

XI1.11 Todas las cosas incorpdreas... de mejor auspicio: Acerca de esta
seccidon y del comienzo de la siguiente, Festugiére (NF 1, 187, n. 28) es-
cribe «no logro comprender... lo que Tat encuentra “perfectamente cla-
ro”»; cf. Scott 11, 351-353, que lo define como «extremadamente obscu-
ro». La frase «pero <no> todo» adopta la insercién de Ferguson de ou
después de asdmaton (ancorpéreor). Nock (NF 1, 178) sugiere que nous
es el sujeto implicito de la frase «Si hay apartamiento... de la pasién».

X11.12 ha conferido: Supra, seccion 9.

al hombre... discurso razonado: Mahé (1984), pag. 55, compara VE A,
y remite para que sirva a la vez de aclaracion y de contraste a C.H. 1.22,
IV.4-5; Asclep. 6, 22, 41; D.A. 4.2; NHC v1.7.64.8-10, V1.8.66.31-33.

[El hombre... proferida]: Varios editores han eliminado estas palabras,
que Festugiére (NF 1, 187, n1. 31; Scott IVE, 385) atribuye a un glosador que
confundiéd el logos de las secciones 12-14 con el estoico logos endiathetos,
arazbén concebidar, que se opone a logos prophorikes, «razdén proteridar.
Festugiére opina que los dos sentidos de logos correctos aqui son «el dis-
curso o expresion inteligente», que es coman a todo el mundo, y el logos
«mistico» que conduce a la inmortalidad; este Gltimo don lo comparten
todos, pero no todos hacen uso de él. Scott 11, 353-354, estd de acuerdo
en que se trata de una glosa, pero opina que interpreta ¢l pasaje de ma-
nera correcta. Véase supra, C.H. 1.6, VIIL.1.

Si una persona... bienaventurados: Reitzenstein, Poimandres, pigs. 156~
157, remite a PGM 11.595-601 (Betz, pags. 33-34); véase también HMR,
pag. 367; Cumont, Lux, pag. 301.

XI1.13 demon, ha dicho: Supra, seccién 8.

X11.14 el cuerpo... del alma: Se trata de una glosa, de acuerdo con NF
I, 188, n. 35.

abarca la materia: Supra, nota al Titulo, para la sugerencia de que un
nuevo tratado o bien la segunda parte del mismo tratado comienza aqui;
Scott I, 232.

327



La necesidad... naturaleza: Infra, seccidn 21; supra, C.H. 1.19, X1.5; NF
I, 188, n. 38; Scott II, 358-359.

cuerpos compuestos: NF 1, 180, siguiendo a Turnebus, inserta el articu-
lo definido (ta) antes de suntheta sémata («cuerpos compuestos»). Para el
significado de esta dificil frase, véase NF I, 188-189, nn. 39-40; Scott 11,
359-360.

XI1.15 nsmero... propio: NF 1, 189, n. 41, senala que el «lmero»
(arithimos) ha de ser mayor que uno; la composicién implica multiplicidad,
o por lo menos dualidad; cf. Scott 11, 360-361.

Las hénadas... disuelto: En Filebo 15A, Platdn utiliza «hénadas» o «umi-
dades» (fienades) para significar «ejemplos de unos», y en 15B «moénadasy
tiene idéntico significado. Plotino (Enéadas 6.6.9.33-34) trata ambas, las
«hénadas» y los «ntimerosy, como «formas» significativas. Los neoplaténi-
cos tardios, en especial Proclo, elaboraron una compleja teologia de las
hénadas divinas. Véase: Dodds, Elements, pags. 257-260; C.H. 1v.10-11,
XI1.12. NF 1, 180, siguiendo a Scott, corrige dialuomenai en dialuomenon
(«disueltor).

plenitud... entero vetorno: Supra, notas a C H. 1.17, VL4, X1.2.

XIL.16 de dios ser destruida: NF 1, 180, siguiendo a Parthey, corrge
apolesai en apolesthai («ser destruida»).

terminologia del devenir: Einarson en NF 1, 189-190, n. 49, y C.H.
VIIL1.

XI11.17 wuodriza de todo: Para la tierra como nodriza, véase NF 1, 190,
n. 50; Platdén, Pofitico 274A; supra, nota a C.H. X1.7.

es imposible... engendrar: NF 1, 181, siguiendo a Turnebus, escribe
phuein («engendram) en lugar de phuénai, phanai y otras ecturas similares
de los manuscritos.

la cuarta parte... inerte: Dado que se trata de uno de los cuatro ele-
mentos, la tierra constituye la cuarta parte de la naturaleza elemental;
véase C.H. XL.5; Scott II, 362; NF I, 190, nn. 51-52.

XM.18 cambio es... no muerte: Para «cambio» (metabolé) como un eu-

femismo de «muerte», véase supra, nota a la seccidn 6; C.H. vliL.4; NF I,
190, n. 54.
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espiritu... inmortales: Supra, C.H. 1.5, X.16.

XIL19 capaz de... se comunica: NI 1, 181, tiene «capable... d’entrer en
union avec» para sunousiastikos; Scott I, 235, escribe «puede... mantener
relaciény; cf. D.A. 9.6; Mahé, Hermeés 11, 395; Asclep. 6.

inspiracion... encina: La palabra «inspiracién» traduce pueumatos (supra,
nota a C.H. 1.5; Fontenrose, Oracle, pags. 196-201, 224-226), y «encinar
es druos; acerca de la encina oracular de Dodona, asi como de los proble-
mas en las traducciones anteriores de este pasaje, véase Allen (1980), pags.
205-210; Platonism, pig. 66; véase también Platon, Fedro 2448, 275B; Ho-
mero, Odisea 14.238; Burkert, Religion, pags. 114-118; TDNT VI, 338,
343-352, 407-409; Scott 11, 365-366; Cumont, Egypfe, pigs. 158-163; Reit-
zenstein, HMR, pags. 406-411.

XIL20 contempla el cielo... sensacion: Véase Asclep. 6, «Contempla el
cielo en lo altor, y los textos citados por Scott 11, 366-367.

XIL.21 orden del... este orden: Otro juego de palabras intraducible en-
tre kosmos y eukosmia («disposicion cuidadosar); C.H. 1v.1-2.

celestes... providencia: NF 1, 182, ofrece «tout ce qui s'offre a notre
vuer para phainomendn, pero cf. pags. 190-191, n. 62, para el significado
astrologico especial del término; supra, seccidn 14, para pronoia («provi-
dencia»).

eso son energias: Acerca de «energlasy (energeiai) véase supra, nota a
C.H. X.1; NF I, 191, n. 64; Scott 1, 368-369.

Por... <no sea> dios: NF 1, 182, traduce hupo allou theou como «Par
un autre dieus. Nuestra version se basa en la insercién por parte de Scott
de ¢ tou después de allou.

miembros <de dios>: En algunos manuscritos la lectura es meré («par-
tesr) en lugar de melé («miembros»); «dios» traduce la insercidén de theou
por parte de Turnebus; NF 1, 182, 191, n. 66.

inmortalidad, el {destino}... naturaleza: En lugar de haima («angre»),
que es la lectura de los manuscritos, Scott y Ferguson leen heimarmené
(«destinon); Foix de Candale sugirid preuma («espiritur), y Einarson pro-
puso harnmonia («<armoniar o «marcov); Festugiére deja un espacio en blan-
co. En el Nuevo Testamento, haima es una palabra de significado teold-
gico, como en Jn. 1:13, Hch. 17:26. Cf. C.H. XL.5; Asclep. 39-40; TDNT
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I, 172-173; NF I, 182, 191, n. 65, 193-195; Scott 11, 369, IVE 386; Dodd,
Fourth Gospel, pig. 305.

XI1.22 no es puesta en acto... masa confusa: NF 1, 183, 191, n. 69, tra-
duce energormenén («producidar) por «mise en ouvrer, y sugiere «travaillée»
y «actualisée» como alternativas posibles; cf. supra, nota a la seccidn 21;
Scott I, 369-370. Ross (Aristotle’s Metaphysics, pag. 219) explica que «mon-
ton, masa confusa» (sdros) «constituye un ejemplo habitual en Aristoteles
de aquello que carece de unidad orginica»; en Metafisica VIL.16 (1040b5-9),
Aristételes establece un contraste entre la substancia y la mera potencia de
los miembros animales o de los elementos, que no tienen existencia inde-
pendiente si no es como masas confusas o materia informe. Noétese tam-
bién el posible juego de palabras con soros, timulo funerario.

materialidad... esencia: NF 1, 183, 191, n. 71, siguiendo a Patrizi y la
correccién de un escriba, corrige hulé energeia en hulés cnergeian (da encr-
gia de la materia»), inserta el articulo definido (fén) antes de «corporei-
dadr, enmienda hé ousia en tés ousias («de la esenciar), y seflala la rareza de
la palabra hulotés («amaterialidad»), asi como el tratamiento que Plotino le
da como neologismo gnostico en Enéadas 2.9.10.25-32.

XIL.23 pueden adjudicarse: NF 1, 183, 191-192, n. 73, sefiala que peri,
traducido como «attribué a», resulta ambiguo ya que connota espaciali-
dad en el caso de fopos (dugars) y una relacidon mas abstracta de atribu-
cidén en el caso de poiotés («cualidad»); cf. Scott 11, 370-371.

Prostérnate... no ser malvado: NF 1, 183, traduce logon («discurso») co-
mo «Verbe», pero cf. pig. 192, n. 74. Lactancio, que cita estas dos frases
en latin en Instituciones divinas 6.25.10 (Scott 11, 371, 1v, 19, n. 1, 22, n. 2),
escribe «verbump, pero Scott sefiala que «si la palabra logon aparecia real-
mente en ¢el... pasaje tal y como fue originariamente escrito, probable-
mente significaba “discurso” o “enseflanza”». Nock (1937), pag. 463, ci-
ta esta ultima frase como una prueba evidente de «antipatia hacia los
cultos populares en los Hermeticar; cf. C.H. 1.31-32, 1V.7; Asclep. 41.

XIII. De Hermes Trismegisto a su hijo Tat:
Discurso secreto en la montafia acerca de la
regeneracién y la promesa de guardar silencio
Titulo Para las diferentes disposiciones de este titulo, véase: Grese,
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Early Christian, pags. 2, 62-64, 67, que considera que C. H. XIII es un dia-
logo tan sélo desde el punto de vista formal, y lo lee como una especie
de catecismo al que Tat no hace ninguna contribucién real. FR 1, 15,
mantiene que «realmente, aqui hay personas en acciéon: no se trata de un
didlogo artificial». Scott I, 373-375, identifica este décimo tercer tratado
como un diexodikos logos (supra, C.H. X.1) y opina que es «uno de los mas
recientes de los Hermetica conservados», a causa de su dependencia con
respecto a C.H. 1y XI; cf. Grese, Early Christian, pags. 48-49, 187, 199-201.

Para el uso pagano, judio y cristiano de [a montafia (oros) como lugar
de revelacidn al servicio de figuras tales como Zoroastro, Moisés y Her-
mas («autors del Pastor 78.4), véase Reitzenstein, Poimandres, pig. 33;
HMR, pag. 377, Ziclinski (1905), pags. 323-324, 346-347; NF 11, 200-203,
n. 1; PGM X11.92-96 (Betz, pag. 156); TDN'T v, 475-487. Festugiére (NF
IT, 200) traduce epangelias («promesa») por «régles, pero cf. pag. 203, n. 3;
seccion 22 infra; S.H. vi1.1; NHC V1.6.52.2; TDNT 11, 577-579; Mahé
(1974b), pag. 58; y Scott 11, 375.

Dodd (Bible, pags. 240-241; Fourth Gospel, pags. 44-53) opina que el
tema de la palingenesia (sregencracidén» o «renacimientor, que aparece on-
ce veces en este logos, pero tan solo una [111.3] en los demas tratados grie-
gos) no supone una evidencia del influjo biblico en este didlogo, si bien
proporciona una lista de veintidés pasajes en los que halla «paralelos sor-
prendentesy entre C.H. X111, los Evangelios y la 1 Jn.; <f. Grese, Early Ch-
ristian, pags. 52, 72-73, que sefiala que el término palingenesia tan sélo apa-
rece en una ocasién cn ¢l Nuevo Testamento, en Tit. 3:5. Dodd también
encuentra «nunerosos puntos de contacto» entre los Setenta y el himno
de las secciones 17-18, pero Mahé (Hermés 1, 21, 41-44, 53-54, 11, 288)
propone paralelos egipcios y pone mucho énfasis en las similitudes exis-
tentes entre este tratado y NHC VL6 acerca del renacimiento y otros te-
mas; Keizer, Discourse, pag. 13, proporciona una comparacion sistematica
entre NHC v1.6 y C.H. X111, y considera ambos textos ejemplos de «la li-
turgia mistérica de Hermes Trismegisto». Scott (II, 374) sugiere que los
<hermetistas... probablemente tomaron prestada esta concepcidn de los
cristianos... o bien de algin culto mistérico pagano»; pero Biichsel
(TDNT'1, 686-689) sefiala que la palingenesia era una invencién estoica, lo
contrario de la ekpurdsis (supra, nota a C.H. 1.17), y que Plutarco, Lucia-
no, Varrén y otros autores transfirieron el alcance del término desde cos-
mos a las personas; véase también Griffiths, Isis-Book, pigs. 51-55, 258-
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259. Reitzenstein, HMR, pags. 333-337, trata palingeriesia como uno mas
entre diversos términos que implican una transformacion religiosa, v
Dodds, Anxiety, pag. 76, define la regeneracién hermética como «un au-
téntico cambio de identidad, la substitucién de una personalidad divina
por una humana... ya sea mediante un ritual méigico, o bien a través de
un acto de la gracia divina, o por cualquier combinaciény.

Troger, Gnosis, pags. 34-35, 57, enfatiza el interés comiiin de C.H. XI1I
y de PGM 1v.475-829 (Betz, pags. 48-54) en el renacimiento y la apoteo-
sis como fines Gltimos del misterio, al tiempo que admite el caricter sa-
cramental de la palingenesia, si bien niega su realidad cultual; el mismo au-
tor (1973), pags. 118-119, llega a la conclusién de que existian «pequefios
circulos» de hermetistas que utilizaban este tratado como base para «dis-
cusiones religiosas» y «meditaciénr». En HMR, pags. 51-52, 64, 242-245,
Reitzenstein aplicd a C.H. X1 el famoso término de Lesermysterinm o
«misterio para la lecturar, con ¢l que queria indicar que «l misterio her-
mético... no presenta un misterio en el sentido estricto del término, sino
mas bien la descripciéon de uno... El autor... desemipefia el papel de un
mistagogo... y... espera que... su presentacion ejerza sobre el lector el
mismo efecto que el misterio real». Aunque Grese, Early Christian, pags.
201-202, se muestra de acuerdo en que «uno casi podria describirlo como
un “Lese-Mysterium™, lo que quiere decir es otra cosa: «Nada en C.H.
XI1I indica que el tratado por si mismo pretenda provocar la regeneracion
en aquellos que lo lean. Su propdsito consiste mas bien en instruir... Las
referencias de caricter litargico... sirven de recordatorio para aquellos que
ya han sido iniciados... Al recordar al lector su regeneracién anterior...
C.H. XII crea el entendimiento que la ceremonia debiera haber propor-
cionado». Grese (pags. 50-54) también expresa precauciones con respecto
a la tesis central de Troger, en el sentido de que C.H. XliI pueda ser ca-
racterizado como un documento gnéstico que utiliza la ternunologia de
los misterios; pero véase también Sfameni Gasparro (1965), pigs. 43-61.
Festugiére, que dedica la mayor parte de dos capitulos de su Révélation (Iv,
200-267, en especial 210, 216-217, 249; cf. 1, 296-297, 303-308, 11, 15-16) a
«temas de regeneracién» en C.H. X111, también sefiala la importancia de la
magia iniciatica en este tratado, sobre todo de PGM 1v.475-732, la «rece-
ta de inmortalidad» que Dieterich dio en llamar «Liturgia de Mitra»; véa-
se también Jonas, Gnosis 1, pags. 200-202; Meyers, Liturgy, pags. 7-10.
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XUI.1 Discursos generales: Supra, nota a Titulo y C.H. X.1; NHC
V1.6.54.7-18; Mahé, Hermes 1, 95-96; Grese, Early Christian, pags. 67-71.

mientras bajabamos: Nock (NF 11, 200; Grese, Early Christian, pags. 2-
3; cf. Scott 11, 375) adopta la lectura de Reitzenstein de katabaséos (del
verbo «bajar») en lugar de la de los manuscritos, metabaséos (de «atrave-
sar»); katabaind es un verbo que tenia iniportantes usos cultuales y escato-
logicos (TDNT'1, 522-523). Fowden (EH, pags. 49, 98), sin embargo, tra-
duce orous por «desierto» y mantiene metabaséos, «al salir del desiertor.

dijiste... lo transmitirias: Una de las dos menciones de paradosis en es-
ta seccién; véase también infra, secciones 2-3, 15-16; NHC VI1.6.52.6-7;
Mahé (1974b), pig. 59.

estuviese... para el cosmos: Festugiere (NF II, 220; FR 1V, 200) pone
esta frase entre comillas porque Tat recuerda una promesa que le hizo
Hermes; véase Grese, Early Christian, pags. 3-4; cf. Reitzenstein, Poiman-
dres, pig. 339; W. Kroll, PW V1iI/1, pig. 804. El verbo apallotriod («con-
vertirse en un extraflon o «alienarser) aparece en el Nuevo Testamento
con un uso similar (Ef. 2:12, 4:18, Col. 1:21; TDNT'1, 265), pero los te-
muas del exilio, el extranamiento y la alienacion eran centrales en el gnos-
ticisino; la plegaria estudiada por Nock (1934), pags. 364-366, contiene
frase «Me convertl en un extrafio (allotrion) para el mal y la impiedady;
véase tamibién: Layton, (S, pigs 54-60; Jonas, Gnosis I, pags. 122-126,
199-200, 11, pags. 26-29; Gnostic Religion, pags. 49-51; Troger, Gnosis,
pags. 82-83, 97-99; NF 11, 205-206, n. 8; Scott 11, 375-376.

mi voluntad... del cosmos: Festugiére (NF 11, 200, 206, n. 9; cf. Grese,
Early Christian, pag. 4-5, 76; Jonas, Gnosis 1, pdg. 149) traduce apéudreidsa
to en etnol phronéma por a1 fortifié mon esprity; supra, C.H. 1.18-19.

lo que necesito: NHC V1.6.54.17, Mahé (1974b), pag. 59.

Prociirame... la regeneracion: Nock (NF 11, 200; cf. Grese, Early Chris-
tian, pag. 4, n. 1) lee palingenesias (genitivo) e inserta genesin después de
esta palabra, lo que es traducido por Festugiére como «le processus de la
régénération». Pero FR 1V, 200, n. 3, adopta palingenesian (acusativo) a
partir de otros manuscritos, sin la adicidn de genesin, y sugiere «transmet-
tre la regénération» o bien divrer (la formule de) la régénération» como
alternativas; Scott II, 376, propone «hazme nacer de nuevo». Fowden
(EH, pags. 108-109), tras sefialar que palingenesia aparece con frecuencia
en este tratado, insiste también en la importancia del tema de la regene-
racidn «en todos los textos de caricter mis inicidtico». Entiende la rege-
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neracidén hermética como «una negacién del nacimiento fisico» y «una li-
beracién del destino y la materialidad». Véase infra, nota a la seccidén 12,
y la definicién de regeneracidén en la seccidén 13. Algunas secciones (1, 3,
4,7, 10, 22; cf. 14) de este tratado —al igual que C.H. IV.5, Asclep. 41 y
NHC V1.6.60.1-32— admiten que la regeneracién puede producirse en un
mortal vivo, pero C.H. 1.24-26 (al igual que 1X.6; S.H. VI.18) describe -
una experiencia acccesible tan s6lo después de la muerte del cuerpo; Tro-
ger, Gnosis, pags. 140-141; Fowden, EH, pags. 109-110; véase también:
PGM 111.599-600 (Betz, pags. 33-34); NF 1, 125-126, n. 27; Reitzenstein,
HMR, pigs. 305, 371-372, 453-454.

nacié la humanidad: Noétese que NF 11, 200, 208, n. 12, escribe
’Homme» en mayuscula, como en C.H. 1.12; ¢f. C.H. 1.12 acerca de
anthrdpos.

XIIL.2 Hijo mio... silencio: «La matriz» no aparece en el texto griego,
pero se deja inferir con facilidad a partir de la frase anterior; cf. PGM
IV.517-518 (Betz, pag. 48), donde el sujeto es «nacido de una matriz mor-
tal pero transformador; en Oraculos caldeos 30 (Des Places, pag. 73), se ha-
bla de un «principio de principios, una matriz que todo lo contiene», y
en 16 (Des Places, piag. 70) se menciona «el silencio de los padres, del que
se alimenta el propio dios»; también el comienzo del relato que Ireneo
(Contra las herefias 1.1.1; Layton, GS, pag. 281) hace del mito gnéstico de
Prolomeo, en el que se describe «una entidad perfecta supraexistente...
abismal... inabarcable, invisible, eterna e ingénita... en gran quietud y si-
lencio. Con ella vivia el pensamiento, a quien también llamaban gracia y
silencio. Y... el pensamiento penséd emitir un principio de todas las co-
sas. Y deposité esta emisién... a manera de esperma, en la matriz del si-
lencio... [que] paridé un intelecto». Festugiére (NF 11, 200) traduce sophia
noera en sigé como «Ja Sagesse intelligente dans le silence», y en la pag. 208,
n. 13, explica que «En mi opinidn, sigé es aqui una entidad gndstica», pe-
ro en FR 111, 168, n. 6, escribe «me equivocaba... al ver entidades gnos-
ticas aqui, Sophia, Sigé. La matriz es el alma del propio iniciado, perfec-
tamente dispuesta... como se recomienda en XIII.8, el iniciado recoge sus
pensamientos en silencio: nos hallamos aqui ante el equivalente de 1.30».
Para Silencio, que en griego es femenino, como madre divina asociada
con Sabiduria, véase Pagels, Gospels, pags. 50-54. Braun, Jean, pag. 295,
detecta correspondencias aqui y en otras partes de C.H. XIII con el len-
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guaje del Evangelio de Juan, como supra en C.H. 1.6 e infra en Asclep. 24,
pero cf. Festugiére (1944), pags. 259-260. Brock (1983), pags. 203-209, se-
flala la aparicion de este pasaje, hasta la seccidn 4, en un texto siriaco cris-
tiano del siglo VI o VIL. Véase también: J. Kroll, Leliren, pig. 8; Scott I1,
376-377; IVE, 387; Festugiére, HMP, pag. 62; NF II, 206, n. 11; FR III, 34;
v, 76-77, 201; Lewy, Oracles, pigs. 25, 77-78, 82-85, 110-111, 160-161,
169, 267-268, 296-297, 335, 341-343, 397-398; Troger, Gnosis, pags. 154-
157, Grese, Early Christian, pags. 5, 79-80; supra, notas a C.H. 1.30, X1.2;
D.A. v.2; Layton, GS, pags. 31-32, 92, 97-98, 107, 248, 287.

La voluntad: NF 11, 208-209, n. 14, remite a C.H. 1.8, 1Iv.1, V.7; ].
Kroll, Lehren, pags. 28-29; infra, nota a «cuando lo desea» en esta misma
seccion.

mi esencia [ J: NF 11, 201, siguiendo a Reitzenstein, pone entre cor-
chetes kai tés noétés («y la mente») después de owusias (¢esenciar); también
Grese, Early Christian, pig. 6, estd de acuerdo.

compuesto... potencias: Festugiére traduce ek pasén dunameén como «de
toutes les Puissances» en NF 11, 201, pero en FR III, 154 y IV, 201 ofrece
sseulement de Puissances»; cf. NF 11, 209, n. 15; Grese, Early Christian,
pags. 7, 81; Scott I, 241, II, 379, «enteramente compuesto».

hablas con enigmas: Ct. NHC V1.6.52.22-24; Mahé (1974b), pig. 59.

Este linaje: De acuerdo con Scott 1, 241, Festugicre traduce fouto to ge-
nos como «cette sorte de choser en NF 11, 201, pero en FR Iv, 201, n. 1,
sugiere «“cette descendance raciale” dont le contexte montre qu’elle est
divinen; cf. TDNT 1, 684-685; Grese, Early Christian, pags. 7-8; Troger,
Gnosis, pag. 112.

cuando lo desea: Supra, nota a «la voluntad» en esta seccidén y a «don»
en C.H. 1v.5.

XI1.3 he nacido... linaje: Scott 1, 241, 11, 380, y Parthey, Poemander,
pag. 116, leen esta frase como una pregunta; NF 11, 201, 210, n. 20, lo in-
terpreta como una afirmaciéon y la pone entre comillas. Ligeramente en-
mendadas (Scott II, 380), estas palabras pueden escandirse como un ver-
so, y por ello Festugiére opina que se trata de «una contrasefla invertiday;
cf. C.H. 1.30; PGM 1v.574-575 (Betz, pig. 49): «Soy una estrella, que va
errante contigo, y brilla desde las profundidades». Grese (Early Christian,
pags. 9, 85-87) traduce «Soy un hijo extranjero de la raza del padre» y se-
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fiala la semejanza con otra contrasefia en NHC v.3.33, «El Primer Apo-
calipsis de Santiago».

No sientas celos: NF 11, 210, n. 21, remite a C.H. IV.3 y Asclep. 1.

al ver.. increada: «Increada» traduce aplaston, que es <immatérieller en
NF 11, 201, pero «incréée» en FR 1V, 202, «increada» en Dodd, Fourth
Gospel, pag. 44, y «erdadera» en Grese, Early Christian, pig. 9. TDNT,
VI, 262, opina que en los «escritos dualistass como C.H. XIII, el signifi-
cado de plastos es «meramente fisico» y, por extension, «forjado», «fabri-
cadon, «inventadon; las «palabras fingidas» de 1a 2 Pe. 2:3 son plastoi. (Aplas-
fos puede ser también una variante de aplatos, «terrible», «monstruoso»,
que —si no fuera por la aparicién infra de plastos {«creador]— podria ser una
lectura razonable en referencia a la vision terrible de C.H. 1.) Scott 1, 241,
traduce «no creado a partir de la materia». Después de «al ver» (hordn) apa-
rece un pronombre (i) que NF 1II, 201, tilda de ininteligible, al tiempo
que recuerda que Reitzenstein opinaba que se trataba de la correccion de
una palabra ilegible.

lo que era antes: Troger, Gnosis, pags. 103-105, remite a Hechos de To-
mas 15 (Hennecke, NTA, 1I, pag. 450).

ensefiado... aqui abajo: Literalmente «y no por este clemento fabrica-
do a través del cual es <posible> ver»; cf. Scott 11, 380, y Grese, Farly Chris-
tian, pag. 9, que traduce «ni siquiera por este elemento fabricado a través
del que pasa la vistar.

Por lo tanto, ya no: NF II, 201, lee dio kai («Por lo tanto... incluso»)
en lugar de kai dio, asi como ouketi («ya no») en lugar de onuch hoti. Grese
(Early Christian, pag. 9) traduce «a primera forma compuesta tampoco
me importar; pero las referencias de tipo personal en las frases que vie-
nen a continuacioén quiza justifiquen la traduccion de NF 11, 201, ¢je n’ai
plus souci de cette premicre forme composée qui fut la mienne». Acerca
de la muerte y la regeneracidn, véase también PGM 1v.515-520, 645-650,
718-722 (Betz, pags. 48, 50, 52); Reitzenstein, HMR, pags. 210-212, 328-
332; Poimandres, pags. 368-370; NF 11, 210, n. 32. Mahé, Hermés 11, 381,
remite a D.A. 7.4.

viéndome... lo que <soy>: NF II, 201, inserta eimi ou («no... lo que
soy») antes de katanoeis («comprendes»). Para sdmati kai horasei, Festugiere
ofrece «les yeux du corps et... la vue sensible», y Scott I, 240, basd su «vi-
sién corporal» en una correccidn de sémati kai en sématiké; la traduccién
de Grese (Early Christian, pag. 9), «mirando con detenimiento mi cuerpo
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y apariencia», también funciona. Fowden (EH, pag. 28) sefiala que, des-
de el punto de vista de este pasaje, Hermes seria un mortal que en su mo-
mento alcanzd la inmortalidad.

XI11.4 progenitor de la regeneracion: Scott I, 238-239, 11, 377-378, que
desplaza esta pregunta con su respuesta al parrafo 2, corrige genesionrgos
(«progenitor) en felesiourgos, «ministro gracias al cual la consumacién. ..
es llevada a términos; y Festugiére (NF 11, 211, n. 27; ¢f. FR v, 203) es-
td de acuerdo en que genesiourgos tiene ese significado aqui, es decir, que
hace referencia a «a iniciacién en un culto mistérico... [en el que] el fe-
lesionrgos. .. es la persona a través de cuyo ministerio... [la] iniciacidn es
completada, y el mustés se convierte en feleios». Véase infra, seccion 21;
Reitzenstein, HMR, pag. 48; Grese, Early Christian, pags. 10, 96-97.

hombre primero: Festugiére (INF 11, 202) traduce anthrdpos heis por «un
homme commie les autresy, y aftade (211, n. 28) la sugerencia de Einar-
son «L’Homme un», como en C.H. I; véase (.. H. 1.12 acerca de anthsd-

pos.

XI1.6 Lo que no esta mancillado. .. autoaprehensible: Para esta secuen-
cia como una especie de teologia negativa, véase Festugiere, Religion,
pigs. 137-138, que traduce como «nu, brillants to gumnon, to phainon en
NF 11, 202, pero en otro lugar (211, n. 30a; FR 1v, 72, n. 1) oniite el se-
gundo articulo y toma phainon como dependiente de to gumnon, «ce qui
apparait nu». En los relatos gnoésticos acerca del Jardin del Edén, asi co-
mo en otros contextos mas abstractos, la desnudez tenia connotaciones
negativas (Layton, GS, pags. 45-46, 71, 177, 255, 333-334; pero cf. 347,
384); véase Pagels, Eve, pag. 12, acerca de Jubileos 3:16-31, para su consi~
deracion en el judaismo helenistico. Véase también Grese, Early Christian,
pags. 10-11, 100, y Scote It, 382-383, para «autoaprehensible», que tradu-
ce to hautd katalépton en lugar de antd. Trbger, Grosis, pags. 90-97, pro-
porciona una lista de diecisiete parejas de opuestos para iluminar su ar-
gumentacién a favor de la existencia de un dualismo gnéstico en este
tratado.

sellada la conciencia: Mahé, Hermeés 1, 97, en su comentario a NHC
VI1.6.54.18-22,

se difunde... si algo: Preferimos la lectura euproon («se difunde») en lu-
gar de sumpnoon; véase NF 11, 202, 212-213, n. 32. Después de «aire» (aér)
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Nock sefiala una laguna, que Reitzenstein habia colmado conjetural-
mente con aisthései hupopiptei ho de chéris toutén, que es la lectura que
adoptamos aqui.

nacimiento en dios: Festugiére (INF II, 212, n. 33; cf. I, 25, n. 67; FR
I, 114; IV, 202) explica esta frase (#én en thed genesin) en referencia a las
potencias superiores de C.H, 1.26 que «entran en dios» (en thed ginontai)
o «nacen en diosy. Véase también infra, secciones 7 y 10.

X117 Tira de ello... comenzard: NF 1, 203, 212, n. 34, siguiendo a
Turnebus, corrige eife en estai («comenzara»), y Festugiere traduce epispa-
sai como «attire-le», pero Dodds (Anxicty, pig. 76, n. 5) escribe que «el
candidato a ser divinizado ha de “aspirar”. .. el aliento divino»; cf. FR 111,
169-174, 1V, 216, 249; PGM 1V.537~-540, 628-630 (Betz, pags. 48, 50). Gre-
se (Early Christian, pags. 13, 105-106) traduce «tira hacia ti», siguiendo a
Einarson.

Purificate... tormentos: Para otras exposiciones de este proceso de pu-
rificacién y desmaterializacién, véase notas a «vehiculo» y «tGnica» en
C.H.1.25, 111.2, viL.2. NF 11, 213, n. 36, cita PGM V11.303 (Betz, pig. 125},
un ensalmo amoroso con una orden en nombre de aguellos «que han s1-
do encargados de los Castigos»; cf. Scott 11, 384-385; C.H.1.23, XIL.4.

suman doce: NF 11, 212, n. 37, remite a la expresién «circulo zodiacaly
de la seccién 12, infra, como confirmacién de que esta lista de doce ma-
les es zodiacal, del mismo modo que otras listas de siete (C.H. 1.23-25,
VL.1-3, IX.3) podian ser planetarias; Gundel y Gundel, Astrologoumena,
pag. 311. El alma, que ha adquirido estos males en su caida a través del
zodiaco, se desprende de ellos en su ascensién; véase también Reitzens-
tein, Poimandres, pags. 214-215, n. 1, y FR 1, 280, n. 4, 367, para un ma-
terial similar en el Relafo Final de Zésimo, y Braun, Jean, pag. 268, para
paralelos esenios; cf. Scott 1, 385; Grese, Early Christian, pags. 111-112.

utilizan la prision... persona interior: A partir de la anotacidn de un es-
criba, NF II, 203, imprime el articulo definido (fou) antes de la palabra
«prisiény, en lugar de toufo, que es lectura de los manuscritos. Véase su-
pra, nota a C.H. XII.12, para el término estoico endiathetos («interior),
que a Scott II, 386, le parece imposible que tenga este sentido; cf. Fow-
den, EH, pag. 108, NF 11, 212, n. 39, y Grese, Early Christian, pigs. 113-
115, que llama la atencién sobre las concepciones paulinas acerca del
hombre «nterior» y el hombre «exteriom (por ejeniplo, 2 Cor. 4:16), asi
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como otro material andlogo en Zésimo y otras fuentes discutidas por
Reitzenstein, HMR, pigs. 450-451; Jackson, Zosimus, pags. 23, 29, 43, 49.

XI1I1.8 si lo haces... misericordia: Véase FR 1V, 203, n. 3, acerca de ka-
tapausei («pondras obsticulo») como segunda persona del futuro medio de
katapaud, con significado activo; cf. NF 11, 203; Scott II, 387. Dodd (Bi-
ble, pig. 240) opina que la mencién de misericordia aqui, supra en la sec-
¢ién 7, e infra en la seccidn 10, «resulta mas hebrea que griegar; pero Gre-
se, Early Christian, pag. 117, no estd de acuerdo con esta apreciacion. Para
la misericordia del Padre en un texto gnostico, véase Layton, GS, pags.
261-262. Véase también Mahé, Hermeés 1, 100-101, y supra, notas a «vo-
luntad» y «desea» en la seccion 2.

Asi pues: Festugiére (NF 11, 213, n. 43; también Scott 11, 387) explica
que entre esta palabra y la frase precedente hemos de imaginar un perio-
do de silencio y gestualidad ritual, como en NHC VI.6.57.26-28 (Mahé,
Herneés 1, 111), donde se menciona un beso; la primera palabra griega de
esta frase, chaire (calégrater), era utilizada en los rituales mitraicos para re-
cibir al nuevo iniciado; TDNT IX, 362. Grese (Early Christian, pag. 117-
118), sin cmbargo, opina que aqui no tiene por qué haber ninguna inte-
rrupcion vy sitda el término de la iniciacién al final de la seccion 9; pero
véase infra, seccibn 16. J.-E. Ménard (1977), pags. 163-165, compara las
secciones 8-10 con NHC 1H1.5.142.16-24, v1.3.35.2-18.

potencias... palabra: Para la llegada de las potencias, véase NHC
VIL.6.57.28-30; Mahé (1974b), pig. 61. NF 11, 204, traduce anakathairome-
nos por «purifient a fond», pero FR 1V, 203, ofrece «purifié et rénové tout
ensembler. En el mismo lugar, Festugiere traduce sunarthrdsin tou logou
como «la construction (en toi) du Verbe» (cf. Dodd, Fourth Gospel, pig.
46), pero la versién de NF II es «’adjointement des membres du Verbe»,
explicada en NF 1L, 213, n. 44, como da construccion del nuevo hombre,
que es la palabra divina en nosotros» y en otro lugar (HMP, pig. 22) co-
mo «el Logos interior del hombre». Grese (Early Christian, pag. 15) tra-
duce «construir el Logos». Véase también Fowden, EH, pag. 108; Scott
IVE 387-388; Jonas, Gnosis I, pag. 201; y Reitzenstein, Historia, pags. 99-
100; HMR, pags. 48-50, 99, 338-351, que interpreta esta frase a la luz de
Col. 3:5-15 a proposito de los vicios, las virtudes y los miembros de un
cuerpo: «La perspectiva basica del texto hermético... [es] que un niime-

"1o especifico de males conforman al hombre natural, y un ndmero equi-
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valente de virtudes conforman a dios o al hombre nuevor. Reitzenstein
continta con la descripcién de un sistema de siete y doce partes para es~
ta combinacion de vicios y virtudes en las fuentes iranias, judias y grie-
gas; cf. Studien, pig. 45. Festugiere (1944), pag. 260, remite a Ef. 4:12. Van
Moorsel, Mysteries, pags. 109-110, establece una conexidn entre esta «re-
integraciéon por medio de la re-composicion y la contraccién» y la remota
«costumbre egipcia de desmembrar y recomponer el cadiver a imitacién
de Osirisv. Iversen, Doctrine, pags. 44-45, sugiere analoglas egipcias para
algunas de las diez potencias.

ignorancia... expulsada: Fowden (EH, pag. 109) contrasta la gudsis ad-
quirida de repente en este tratado con la ascensiéon gradual descrita en
C.H. 1.24-26 y 1V.8-9.

XIL.9 nivel que... justicia: Fowden (EH, pig. 97) cita esta aparicién
de la palabra bathmos («nivel», «rangon, «grado») al argumentar que los
Hermetica «iniciaticosy —C.H. I, XI1I, NHC V1.6— son la mejor prueba
de que los Hermetica contienen «una paideia filoséfica» compuesta de ni-
veles sucesivos (batlimoi), que comienzan con la epistémé de la humani-
dad terrenal y el cosmos como creacion de Dios; a continuacién pasan
a través de la gndsis del propio Dios y del hombre «esenciaby; y culmi-
nan con la divinizacién del hombre; ibid., pags. 95-115; cf. NHC
V1.6.52.13, 54.28, 63.9; S.H. XXIIL.7; Mahé (1974b), pig. 59; Keizer,
Discourse, pag. 67. Grese (Early Christian, pags. 16-17, 124-125, 129) en-
tiende que bathmos «hace referencia a un estadio en el procedimiento
de la regeneracién» y no «a una ascension metatorica al cielo paralela
a... C.H. b, como propuso Nock. (Grese también prefiere «base» y no
«asiento» para traducir hedrasma.) Mahé, Hermés 1, 46, argumenta que el
discipulo en NHC V1.6.52.13, 54.28, 57.29, tan s6lo atraviesa el octavo
y el noveno nivel de purificacion, mientras que C.H. XIII presenta los
diez niveles.

sin... juicio: NF 11, 204, siguiendo a Parthey, enmienda ktiseds en kri-
seds.

nos volvemos justos: Véase Arndt y Gingrich s. v. dikaiod, 3a-c, que ex-
plica que «san Pablo... utiliza esta palabra casi en exclusiva para referirse
al juicio de dios», de modo que dikaiousthai significa «ser reconocido, decla-
tado y trafado como justo... como término técnico teoldgico, ser
Jjustificado... En el lenguaje de las religiones mistéricas..., dikaiousthai ha-
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ce referencia al cambio interior radical que experimenta el iniciado», co-
mo en este pasaje, que Dodd (Bible, pags. 58-59) identifica como el Gni-
co texto no cristiano en el que dikaiousthai significa «convertirse en jus-
tor. Dodd argumenta también que la interpretacién «mistica» de este
pasaje (que remonta a Reitzenstein) «no hace justicia al contexto... En
cada estadio... se produce un cambio de caricter ético... [C.H. XI11] es
uno de los pocos Hermetica... donde... es posible detectar una influencia
cristiana. En ese caso, el autor debia estar familiarizado con el lenguaje
paulino tal y como lo interpretaban los comentaristas griegos... Pero no
podemos asegurarlo». Schrenk (TDNT 11, 213) pretende que en este pa-
saje edikaiéthémen «que quizas haya recibido de modo consciente una co-
loracidén cristiana, definitivamente significa: “nos hemos transformado en
sin pecado”», pero Grese (Early Christian, pags. 17, 125) no estd de acuer-
do, y opta por qjusto» o «puro». Festugiére (NF 11, 213, n. 45) nicga que
la palabra signifique «"‘justificado” en el sentido paulino, Rom. 3:21; 6:0».
Cf. 1 Tim. 3:16; Scott 11, 388, halla una ambigitiedad premeditada: «secr de~
clarado justo» y «hecho juston.

avaricia... generosidad: Grese (Early Christian, pag. 17) traduce koiné-
nian por «generosidady; NF 11, 204, da bonté qui partage», pero cf. FR
I, 155; Scott 11, 388; TIDNT 111, 798-800. Véase supra, C.H. X.22, para
koinonia en otro sentido, la «ccomunidad» de almas entre los dioses, los se-
res humanos y los animales.

el bien se ha realizado: El verbo «se ha realizado» (peplérbtai) esta rela-
cionado con plérdma, acerca del cual véase supra. nota a C.H. VL.4. Estas
palabras sefialan una fase cn la batalla de las virtudes contra los vicios, pe-
ro, de acuerdo con Ferguson (Scott IVE 388-389), las virtudes nombradas
hasta ahora son «as siete planetarias», no las doce zodiacales. La séptima
virtud es la verdad, seguida por el bien, la vida y Ia luz, hasta formar «la
década» anunciada en la seccién 10; para «vida y luz», véase supra, C.H.
1.9; Klein, Lichtterminologie, pags. 108-110. NF 11, 213, n. 46, dice que es-
tas relaciones —a veces de oposicidn entre una Década superior y una Do-
década inferior (supra, C.H. XI.2)— constituian un rasgo de las creencias
gnbsticas, como, por ejemplo, en el sistema de los treinta Eones, com-
puesto por una Ogddada, una Década v una Dodécada. En el mito de
Ptolonmieo (Layton, GS, pags. 282-283; cf. 31-34), después de que la Pa-
labra y la Vida hayan emitido diez Eones, el Hombre y la Iglesia emiten
otros doce. Scott II, 388-389, explica la relacién entre siete, doce y diez
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como el resultado de la reescritura y la interpolacion; cf. Reitzenstein,
Historia, pags. 108-110.

XM1.10 los doce tormentos... divinizados: NF 11, 204, 214, n. 48, si-
guiendo a Reitzenstein, enmienda dédekatén en dédekada («doce») y ethed-
1éthémen en ethedthémen (<hemos sido divinizados»); Troger, Grosis, pag. 12.

se reconoce... inteligibles: Adoptamos la lectura noéton (unteligibles»)
en lugar de touton con Cumont, asi como sunistamenon («constituido»)
por sunistamenos con Nock y Patrizi; Festugiére traduce «les Puissances
divines», lo que presupone dinamedn en lugar de toutén; NF 11, 205, 214,
n. 49. Puech (1946-1947), pags. 116-117, sefiala un pasaje en el comenta-
rio de Hermias al Fedro, en el que Hermes es descrito como el gnostico
arquetipico que alcanza la regeneracién por medio del autorreconoci-
miento.

XI1.11 me ha dado la tranquilidad: Festugiére (NF 11, 205, 214, n. 51)
traduce aklinés por «inébranlable» y lo asocia con el estado de reposo mis-
tico alcanzado por el iniciado; Grese (Early Christian, pags. 17, 135-136),
traduce «firme»; Scott II, 390, opina que la palabra estd probablemente
corrupta; Lewy, Oracles, pig. 373, discute la «recta» vision del ojo del alma.

vientre materno; en todas partes: Scott I1, 391, seflala ¢l parecido de es-
te pasaje con C.H. X1.20; véase también D.A. 6.2; Mahé, Hermes 11, 377.

doce... por las diez: Supra, nota a la seccion 9, e infra a la 12.

X11.12 Esta tienda: La palabra habitual para «tienda» es skéné; la pala-
bra utilizada aqui y en el parrafo 15 infra, skénos, suele indicar de manera
figurada el cuerpo como lugar en el que albergar, por ejemplo, el alma,
un uso que se registra ya en los filésofos presocraticos (TDNT VII, 368-
369, 381-383). NF 11, 214, n. 53, cita 2 Cor. 5:1-4, asi como PGM [V.448,
495 (Betz, pags. 46, 48); véase también: Sab. 9:15; Reitzenstein, HMR,
pags. 450-452; y para el verbo correspondiente, skénod, Jn. 1:14. Aqui, co-
mo sefiala Fowden (EH, pag. 109; cf. Festugi¢re, HMP, pig. 63; Scott 1,
392), la tienda del cuerpo se halla sujeta al destino, porque fue hecha por
el zodiaco.

constituido... confusion: Después de ek («de»), NF 11, 205, atetiza entre
corchetes arithmdn («ntimeros»), por considerarlo redundante, dado que
también aparece fon arithmon. Festugiére (INF 11, 205, 214, nn. 53, 55), que
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califica este pasaje de «drasticamente mutilado», prefiere «elementos» (stoi-
cheidn, propuesto por Reitzenstein) a «entidades» (ontdn), y también des-
plaza la expresidon «para confusién de la humanidad» (eis planén tou anthrd-
pou) al final de la primera frase del parrafo, como lo hace también Grese
(Early Christian, pag. 19), aunque Reitzenstein identificé una laguna des-
pués de «pariencia» (ideas). Para «ontniforme» (pantomorphou) y su signi-
ficado zodiacal, véase C.H. XVI.12; Asclep. 19, 35; Scott 1I, 392-393; cf.
Festugiére (1953), pag. 237.

disyunciones... cdlera: Einarson (NF I, 214, n. 53) sefiala que si cuatro
de los doce vicios constituyen dos diazugiai («disyunciones»; «couples» en
Festugiére, NF 11, 205; «divisiones» en Grese, Early Christian, pag. 19) que
actuan como unidades, las doce se convierten en diez. (Véase supra, no-
ta a C.H. VI.1 para las suzugiai valentinianas.) La precipitacion y la cdle-
ra forman una de esas disyunciones unificadas; la otra no es mencionada.
Grese (ibid., pigs. 139-142), critica este analisis. NF 11, 205, indica una la-
guna después de «actuars (praxei).

retrocedan:  Literalmente «provoquen la separaciény  (tn apostasin
poiountai), lo que NF 11, 205, traduce como «battent en retratter y Scott
I, 247, «e vayaw. Grese (Early Christian, pag. 19) traduce stodas se van
cuando son expulsadas por las dicz».

década engendra... década la hénada: Cumont (NF 11, 215, nn. 56-58)
identifica el seis como el nhmero que por regla habitual genera cl alma,
pero acerca de la Década como un buen ndmero psicogénico, véase Scott
IVE 388-389, donde Ferguson sefiala también los comentarios de Reit-
zenstein (HMR, pigs. 49-50; véase también Erlosungsmysterinm, pigs. 94-
97, 156-162) acerca de la letra griega «I» como simbolo de Aidén. Como
numeral, «I» indica el «10», pero puede también representar la unidad. El
namero 10 en el Antiguo Testamento (los Mandamientos, los patriarcas
anteriores al Diluvio, las medidas del Arca) es casi siempre positivo, y Fi-
16n consideraba que el 10 era un niimero perfecto. Tras determinar la po-
sicién generalmente inferior que ocupa el alma frente al espiritu en la
«antropologia triddica, o mejor, “tricotdbmica’» de los gndsticos, Troger,
Grosis, pags. 90, 99-103, llega a la conclusion de que el alma y el espiri-
tu engendrados aqui por la Década hacen referencia a la misma entidad
divina. Véase también C.H, 1.5, IV.10, XI11.15; TDNT 11, 36-37; Bousset,
Hauptprobleme, pag. 341; Grese, Early Christian, pag. 19.

343



X113 Padre... en la mente; C{. NHC V1.6.57.31-58.8; Mahé (1974b),
pag. 61.

dimensiones... desea: NF 11, 206, siguiendo a Reitzenstein, sefiala una
laguna después de «dimensiones» (diastaton). Festugiére (NF 11, 215, n. 61)
conjetura hon eis se monon {¢que yo... para ti solo») en lugar de eis hon,
que Nock atetiza junto con el verbo hupemnématisamén (<he puesto por
escritor); Fowden (EH, pag. 99) interpreta este verbo en el contexto de
C.H. 1.30 y también de NHC v1.6.61, donde Hermes exhorta a Tat a «es-
cribir este libro para el templo de Diospolis, en caracteres jeroglificos...
sobre estelas de turquesar; cf. FR 1L, 41. La frase «en cambio, aquellos
que» adopta el suplemento de Reitzenstein de all” («en cambio») antes de
eis hous, también atetizado por Nock. «Que se divulgue en su totalidad»
sigue la interpretacién que Festugiére hace de diaboloi tou pantos en FR
v, 205, n. 1; cf. NF 11, 215, nn. 62, y Scott I, 255, IT, 394, que traduce «di-
famadores del todo» y desplaza la frase entera al final del discurso; véase
también: Ascep. 1; TDNT 11, 72; Grese, Early Christian, pags. 19-21, 146-148.

XIL14 profanado: NF 11, 206, 215, n. 63, traducce aschéthésetai como
«affecté d’une souillure», interpretindolo en base a Platén, Leyes 877E,
donde se trata el tema de una casa mancillada por un crimen, y por lo
tanto necesitada de un ritual de purificacidn; cf. Scott 11, 395.

XII.15 Padre... te has purificado: Nuestra traduccion de estas dos fra-
ses implica una serie de modificaciones con respecto a NF 11, 206, 215,
nn. 65-67, que el propio Festugiére ya propuso en FR III, 154, n. 1, 1V,
164-165, n. 4, 206, nn. 1-3; shubiese entrado» preserva la lectura del ma-
nuscrito mout («yo») en lugar de la de Reitzenstein, sou («t); «de acuer-
do con» (kathds) comienza una nueva frase en NF 11, pero la tltima ver-
si6n de Festugiere corta la frase entre «predijo» (ethespise) e «hijo» (teknon),
insertando, con Scott, una integjeccion, «oh», entre ambos. Véase tam-
bién: supra, seccidn 12, acerca de «tienda»; C.H. 1. Titulo, 9, 24, 26; Scott
11, 395; Grese, Early Christian, pags. 22, 153-154.

ogdéada: Supra, C.H. 1.26.

Poimandres, la mente... por escrito: Festugiere (NF 11, 216, nn. 68-69;
cf. 1, 172-173; FR 11, 8) recuerda los titulos de «mente de la soberania» y
de «palabra de la soberania» en C.H. 1.2, 30, y llega a Ia conclusién de que
el material «puesto por escritor es C.H. I, pero indica otras correspon-
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dencias entre este tratado y C.H. XI y XII. Al comparar este pasaje con
C.H. X11.8, Fowden (EH, pag. 102; Zielinski [1905], pag. 350) sefiala que
«un tratado parece excluir al otro como apderifor. Véase también: Scott
11, 395-396; Mahé, Hermés 1, 6.

confid: NF 11, 207, 216, n. 71, traduce epetrepse como «a prescrity,
mientras que Scott 1, 249, I, 396-397, ofrece «me lo dejd».

X11.16 al final de todoe: Se trata del final del discurso hasta ese punto
—antes del himno—, o bien del final de la iniciacién, de acuerdo con NF
I, 216, n. 73; supra, nota a «asi pues» en la seccidn 8.

secreto... silencio: Supra, secciones 1, 13, e infia, 22.

prostérnate... este: Para un ritual similar, véase Asclep. 41; NF 11, 217,
n. 75, 352, 398, nn. 341-342; Braun, Jean, pags. 262-263, sugicre paralelos
esenios.

Formula 1v: Scott 11, 398-399, opina que este cuarto logos formaba par-
te de un conjunto de himnos procedentes del Corpus; los otros tres eran
C.H. 1.31, v.10 y Asclep. 41. También intenta una escansién del himno
{(pigs. 409-418) como si fuese poesia acentual al modo bizantino, en lugar
del metro clasico griego. Grese (Early Chyristian, pigs. 159-164), que duda
del analisis métrico de las secciones 17-20 en Scott y Zuntz (1955), pigs.
174-177, se resiste a extraer cualquier clase de conclusion acerca de los
otros tres himmos. Festugiere (INF 11, 217, n. 76) estd de acuerdo con Scott
a propdsito de C.H. 1.31 y Asclep. 41. Nock, sin embargo, opina que el ti-
tulo v la cifra son un azar de redaccidn, y sugiere «fdrmwlay para traducir
logos. Bl (1929a), pag. 194, y Festugiére citan varios pasajes que presentan
ccos de éste en los Papiros Mdgicos: PGM 1.96-132, 1v.1167-1226, XI11.343
(Betz, pigs. 5-6, 61, 182). Acerca de la cuestion de las influencias biblicas
en este himno, véase stipra, nota al Titulo de este discurso, y Grese, Early
Christian, pags. 166-173. Mahé (Hermes 1, 117, 11, 288, 292; Fowden, EH,
pag. 110) cita paralelos con himmnos egipcios de las dinastias XVIII y XIX,
asi como con NHC V1.6.59; también Segelberg (1977), pags. 64-66.

X117 retienen... luvia: Cf. Zuntz (1955), pags. 156-158.

sefior de la creacion: Supra, C.H. 1.9, acerca de «artesano»; Zuntz
(1955), pags. 167-168, cita expresiones similares en LXX Jdt. 9:12 y 3
Mac. 2:3, aunque también destaca el caricter nada biblico de las palabras
con las que comienza esta seccidn, pasa phusis (stoda naturalezar).
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agua dulce... inhabitable: Cf. Zuntz (1955), pags. 158-160, 170-172;
LXX Job 38:26. (Hay que destacar el problema de datacién detectado por
Zuntz.)

XHI1.18 Potencias... interior: Festugiére (NF 11, 217, nn. 78-79) divide
en este punto el himno y califica la primera parte de «proprement gnos-
tique», pero Scott I1, 401, hace empezar la segunda parte antes, con «El es
el ojo de la mente», 1gual que Grese (Early Christian, pags. 158-159, 165,
176), que sugiere que «el culto hermeético» podria constituir el origen del
primitivo <himno al Dios creadorr», y que las indicaciones que da Hermes
para cantar el himno «eran originariamente instrucciones» para el culto.
Grese compara esta primera parte del himno con varios «pasajes himni-
cos o confesionales» de la literatura cristiana mas antigua.

Conocimiento... vida y luz: Para iluminacion, luz, vida y gndsis, véase
Klein, Lichtterminologie, pags. 112-114; supra, seccién 9.

de vosotras... a vosotras: NF 11, 208, siguiendo a Reitzenstein, corrige
aph’ hémén en aph’ humon («de vosotras»).

a través de mi... <mi> palabra: Esta traduccion adopta la puntuacioén
sugerida en FR 1v, 208, n. 5, 246-247, n. 1, que coloca fo pas («univer-
so») entre comas como si fuese un vocativo y quita la coma después de
logd («<mi> palabra»); cf. Grese, Early Christian, pags. 28-29, 181-182.
Notese que Festugiére traduce logikén thusian (ssacrificio verbal») como
wacrifice spirituel» en NF i1, 208, pero como «sacrifice inmatériels en FR
IV, 247; a propdsito de este término clave aqui, y en la siguiente seccidn,
véase C.H. 1.31; NF 11, 217, n. 81.

XIL19 tu designio... retorna: Seguimos la puntuacién propuesta por
Reitzenstein (Poimandres, pag. 347, HMR, pag. 422; Scott IVE, 389; NF 11,
217, n. 82): una coma después de apo sou («de ti») pero no después de epi
se («a tiv); cf. Grese, Early Christian, pags. 28-29; Zuntz (1955), pig. 155.
Para «designio» (boulé), que Reitzenstein identifica aqui con «sabiduria»
(sophia), véase supra, C.H. 1.8.

dios, {liénalo de espiritu}... artesano: Adoptamos la lectura preumatize
con Keil (NF 11, 208; Klein, Lichtterminologie, pag. 115), en lugar de pneu-
ma, atetizado por Nock; Dodd, Fourth Gospel, pags. 47, 218-219, prefie-
re «inspira». Reitzenstein, HMR, pags. 335, 372-373, entiende que phdti-
ze significa «transformar en luz», en linea con la concepcidn irania de la
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luz como una parte divina del alma. Festugiére analiza poimainei («eres un
pastor») como tercera persona de la voz activa en NF 11, 208, 217-218,
n. 83, pero en FR 1v, 247, n. 3, propone que sea considerada como se-
gunda persona de la voz media. Para Poimandrés y poimaind, véase supra,
nota al Titulo de C.H. 1. Dodd traduce pneumatophore como «portador
del espiritu», y Festugiére como «porteur de 'esprit». Acerca de todos es-
tos puntos, véase también Grese, Early Christian, pags. 30-31, 181-182.

XII1.20 El hombre... tuyo: Esta expresion traduce ho sos anthrépos, co-
mo en C.H. 1.32; cf. C.H. 1.12.

a través del fuego... tu eternidad: NF 11, 218, n. 84, remite a C.H. 1.26
y PGM 1v.487-536, el comienzo del ensalmo en la llamada «Liturgia de
Mitra», en la que el iniciado ha de atravesar el espiritu, el fuego, el agua
y la tierra para convertirse en Aidn; Ordculos caldeos 121 (Des Places, pig.
96) promete que «el mortal que se haya aproximado al fuego tendra la
luz»; Lewy, Oracles, pags. 171-176; Reitzenstein, Erlosungsmysterium, pag.
174; cf. Scott 11, 404-405.

tu designio: Supra, seccién 19; C.H. 1.8.

X1I1.20-21 De tu eternidad... mi cosmos: Esta traduccion adopta la
puntuacién e interpretacién propuestas en FR v, 164-165, n. 2, 208, nn.
1-2, 248, en particular: la insercién de un articulo (o) entre apo («de») y
sou («tur); la extension del final de la frase mas alld de anapepanmai (<he
encontrado el reposo») hasta thelémati t6 6 («con tu voluntad»); la inser-
cion de una coma después de anapepaumai; y la adscripcion de la frase que
comienza con tén eulogian tautén («Esta alabanza») al discipulo en lugar de
al maestro; cf. NF 11, 208, 218, n. 85; Scott II, 404-405; Grese, Early Chris-
tian, pags. 30, 185-186; y para el dios Aidn («eternidad»), véase supra, no-
taa C.H. XI.2.

X121 iluminado por completo: La obtencidon de una total (o anayor;
Grese, Early Christian, pag. 31; cf. Klein, Lichtterminologie, pags. 115-116)
iluminacién (epipephdtistai), de acuerdo con Fowden (EH, pag. 106), im-
plica el conocimiento de dios enfatizado en las secciones 15-21 de este
tratado, mientras que las secciones 7-14 se ocupan sobre todo del cono-
cimiento preliminar, pero indispensable, del mismo yo. Véase también:
NF 11, 218, n. 87; Scott Ii, 405-406; y Mahé, Hermés 1, 44; Mahé (1974b),
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pag. 60, a propdsito de las dos iluminaciones en NHC VI.6. Mahé consi-
dera NHC VI1.6.55.6-61.17 compuesto de cuatro partes —dos plegarias y
dos iluminaciones—, que se corresponden con la estructura de C.H. XliI,
de acuerdo con la cual la primera iluminacién de Tat abarca las secciones
7-13 y el himno de Hermes las secciones 15-20; la segunda iluminacion
de Tat se produce aqui, en la seccién 21, y va seguida por el «acrificio
verbaly de Tat, que se extiende al resto de la seccién 21.

A ti... tu voluntad: En griego, «genarca de la progeneracidén» es genar-
cha tés genesiourgias, a propésito de lo cual véase supra, nota a la seccidn 4,
NF 11, 218, n. 90, y Adam (1967), pags. 297-298. Zuntz (1955), pigs. 150-
152, identifica este pasaje como el preludio de un himno y sugiere una
disposicién métrica que comportaria dos enmiendas: la excision del se-
gundo «Dios» (thee) y la substitucién de denguaje» (Jogikas) por «sacrifi-
cio» (thusias).

todo se cumple: El griego panta teleitai, como supra, en el parrafo 16,
telei tou pantos («al final de todo»), denota cualquier tipo de final o con-
sumacién, pero connota también una culminacién inicidtica o mistica;
vease Dodds, Irrational, pigs. 291-295, a propdsito de telestiké y telein; tam-
bién NF 11, 218, n. 91; Scott 11, 406-407; TDNT v, 57-58.

afiade también: En otras palabras, Tat ha de afladir la frase que siguc a
la plegaria que acaba de pronunciar: «A ti... tu voluntad». Mahé, Hermes
II, 46, compara esta «chétive action de grices» en térnunos desfavorables
con la accidén de gracias, mucho mis ordenada y rica, de NHC VIL.6.60.17-
61.2; véase también Festugicre (1944), pag 258; (1945), pags. 194-195.

XUL.22 {por aprobar... formulado}: Nock (NF II, 209, 218, n. 92) ate-
tiza las palabras tauta moi ainein euxamend, que en su opinién resultan in-
traducibles, y la versién que ofrece Festugiére es «des conseils que tu m’as
donnés dans ma priere»; en FR IV, 209, n. 4, sin embargo, propone «d’ap-
prouver cette priere que j’ai faite», y concluye que esta interpretacién no
«resulta del todo descabelladar.

promete... difamadores: A propésito de la promesa (epangeilai), véase
supra, nota al Titulo, v la referencia de Festugiére (NF 11, 218-219, nn.
94-95) a PGM XII1.230-234 (Betz, pag. 179), en la que, cuando «la ini-
ciacion denominada La Ménada ha sido expuesta del todo» y el «mu-
chacho... se ha colmado de sabiduria divina», se le ordena que «elimi-
ne el libro de modo que no pueda ser hallado». Para otras exhortaciones
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al secreto, véase: stpra, secciones 13, 16; C.H. 1.31-32, XVL1.2; Asclep. 1,
32; Van Moorsel, Mysteries, pags. 79-80; Cumont, Egypte, pags. 152~155;
FR 1, 351-354. La palabra griega para «difamadores» es diaboloi, acerca
de la cual véase supra, nota a la seccidn 13; Festugiere (HMP, pig. 148,
n. 32; NF II, 219, n. 96) explica que un diabolos es «una especie de ser
blasfemo» que traiciona los secretos de los misterios y los revela a los
profanos; Ferguson (Scott IVE, 390) sugiere traducir «chismoso»; véase
también: Reitzenstein, HMR, pag. 376; Keizer, Discourse, pags. 31-33;
Malaise (1982), pag. 59.

esforzado lo suficiente: FR 1V, 210, asocia el verbo epimeleomai («pres-
tar atencién a») con el sustantivo cpimelein en el sentido de «estudio aten-
to llevado a cabo por el maestro y su discipulor, asi como con meleté co-
mo término técnico para definir un ejercicio escolar; Grese, Early
Christian, pags. 195-196.

XIv. De Hermes Trismegisto a Asclepio:
iSalud de la mente!

Titulo Scott 11, 420, explica que et plironcin («salud de la menter; lite-
ralmente, wer de mente buenay o «le mente afable») es un saludo episto-
lar adecuado para un tema religioso. FRO 11, 16, 41-42, opina que la tor-
ma epistolar es una «ficcion escolars. Cirilo de Alejandria (Contra Juliano
5971)-600A; Scott 1V, 217-218) cita la mayor parte de las secciones 6-10,
bajo el titulo de «Acerca de la naturaleza de todas las cosas»; NF 11, 220,
y, para los testimonia de Cirilo como ayuda para el establecimiento del
texto, véase también 403-404. Acerca de Tat, véase supra, CC.H. 1. Titulo,
1v.3; Reitzenstein, Polmandres, pigs. 190-191.

X1V.1 Como... cada una de ellas: NF 11, 223-224, n. 3, sefiala que, en
buena 16gica, esta explicacién podria aplicarse tanto a la frase precedente
(«Bn tu ausencia...»), como a la que viene a continuaciéon («me vi obli-
gado...»); Scott 1, 421-422, opta por la segunda. Scott también afirma
que Tat, como nedfito, necesitaba «explicaciones completas y detalladas»
o diexodikoi logoi (C.H. v.1, X.1; Asclep. 1), que hubiesen resultado «su-
perfluas... para Asclepio, que sabia muchas cosas que Tat ignoraba; por lo
tanto, Hermes considera que es suficiente con enviar a Asclepio un bre-
ve sumario», cosa que «implica que el autor de C.H. XIV tenia a la vista
una serie de discursos de Hermies a Tat, y escribid este documento como
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un epitome». Reitzenstein (Poimandres, pag. 191, n. 1; NF II, 220, n. 1)
opina que la descripcién de Tat constituye un esfuerzo del redactor por
lograr una transicién desde C.H. XIII, donde Tat presenta idénticas ca-
racteristicas (secciones 2-3), aun cuando el tema del tratado sea diferente;
FR I, 41-43, se muestra en desacuerdo, y argumenta que el contenido
banal de C.H. X1V en modo alguno es «més mistico» (infra) que el del tra-
tado anterior, y que esta introduccién no es sino una convencidn escolar
apropiada para un hupomnéma, una coleccion de notas.

tratar el tema: Supra, C.H. 1.32, a proposito de paradosis.

principales temas... mds mistica: Mahé, Hermés 11, 311, remite a los
cuarenta y ocho kephalia o sumarios que comprende S.H. XI; Mahé
(1976), pag. 194; «mis mistico» traduce mustikdteron, acerca del cual véase
supra, C.H. 1.16.

XIV.2 aquellas que son engendradas: NF 11, 221, n. 1, 222, 224-225, 1.
4, trata gennéta («engendradasr) aqui como el equivalente de genomena
(«que llegan a ser»), pero hemos preferido mantener la distincidn.

X1V.3 dnico: La palabra griega es monos, acerca de la cual véase NF 11,
225, n. 5; para wmonas, véase supra, nota a C.H. 1v.10, y FR 1v, 18, n. 3;
ssolitario» al principio del parrafo 6, infra, también traduce monos.

son visibles... es visible: Nock (NF 11, 223; cf. Scott 11, 423) ha inter-
venido en el texto para arreglar la aparente confusiéon que hay en los ma-
nuscritos acerca de lo que es aoratos («invisible») y lo que es horatos («visi-

ble»).

XIV.3-4 Y esta es la razdn... reconocido: Supra, C.H. 1v.2; Puech
(1957-1961), pags. 76-77, compara este pasaje con el segundo dicho del
Evangelio de Tomas (Layton, GS, pag. 380): «Jests dijo: “Que aquel que
busca no deje de buscar hasta que encuentre; y que cuando encuentre, se
quede alterado; y que cuando esté alterado, se quede atdnito; y entonces
podra reinar sobre todo”».

X1V.4 a él solo el nombre: C.H. 11.14; V.1, 10; Asclep.. 20; S.H. VI1.19;
NF 11, 225, n. 10.

vanilocuencia... una tercera: Festugicre (NF 11, 226-227, nn. 11-12, 15;
cf. Scott 11, 419, 425) identifica la negacién de una divinidad intermedia
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aqui vy en la seccidén 5, infra, como antignodstica, y la compara con Ploti-
no y su periodo antigndstico; no cabe duda de que contrasta con la teo-
logia de tratados como C.H. 1y XIII, pero cf. X1.12, 14 y la seccién 7, in-
fra. Véase también la queja de 1 Tim. 1:4-7 contra «las fabulas... las
genealogias inacabables. .. [y] la palabreria vana».

XIV.5 acuérdate... dificutad alguna: NF II, 223, 226, n. 13, traduce
wouviens-toi donc de ces deux et sois convaincu que tout se résume en
ces deux-la», pero cf. Scott I, 259. El texto griego para «no reconocien-
do dificultad alguna» es méden en aporia tithemenos, que NF traduce como
«sans tenir quoi que se soit pour une chose qui fasse doute». Para aporia,
véase supra, C.H. 1V.6, y para tithémi en el sentido de «poner en», «consi-
derar», «estimar», LS] s. v. fithémi, BII, 3.

lo mds profundo: Festugiere cita diversos textos en los que muchos tie-
ne el significado de «inferior o «regiones infernaless. También compara
la secuencia «arribar, «abajor y «lo mis profundo» con Fil. 2:10 y PGM
1V.3041-3045, V.165-170 (Betz, pigs. 96, 103).

estas dos... todo lo que hay: Supra, seccidn 4; Scott 11, 424-425.

<ni> de si mismo: La negacion (oude) es una integraciéon nuestra; NF
11, 224.

XIV.6 el hacedor... lo hecho: En el texto que viene a continuacion, «el
hacedor» traduce ho poidn; «lo hecho» o «el que lo haces es to poioun o to
poiein; este Gltimo constituye, en un caso, una enmienda de Einarson;
Festugiére (NF 11, 224, 226, n. 16; cf. supra, C.H. 1.9) traduce «créateur
y «fonction créatrice», o «le créer». Para «engendrado» y gennéton, véase
supra, nota al parrafo 2; «generacion» es genesis.

Asi pues, si: Las citas de Cirilo comienzan a partir de aqui; supra, no-
ta al Titulo.

dios hacedor. .. sea lo que sea: Einarson (NF 11, 227, n. 17) destaca la
resonancia intraducible entre ho poién («hacedor) y hopoion (do que»).

XIV.7 contra la diversidad... a dios: Algunos gndsticos creian que la
extensién de la unidad divina a la diversidad de la creacién hubiese ofen-
dido al dios supremo, de modo que adscribian la creacién a una divini-
dad secundaria; el Apdcrifo de Juan (NHC 11.1.9.25-13.15; Layton, GS,
pags. 35-38), por ejemplo, explica cdmo un edn, la Sabiduria de la Idea
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Tardia, engendra a través de una inteleccién asexual «un producto im-
perfector, el laltabaoth satinico, «erpentino, con rostro de ledn... sus
ojos brillaban como los resplandores del rayo». Sabiduria expulsa a Talta-
baoth del reino de los inmortales e intenta mantenerlo oculto, pero el hi-
jo monstruoso, denominado «el sombrio gobernante», le roba poder a Sa-
biduria y crea su propio reino con doce gobernantes que colocan siete
reyes sobre los siete cielos y continfian de modo similar a través de las je-
rarquias inferiores. Finalmente, cuando el Apderifo comienza a trazar pa-
ralelos y a interpretar la historia del Génesis, «la imagen del mundo or-
denado» es engendrada en el seno del primer gobernante por el poder
robado a la Sabiduria. Para un papel similar del Artesano (Demiurgo) en
el mito de Ptolomeo, véase Ireneo, Contra las herejias 1.5.1-6, 7.4 (Layton,
GS, pags. 290-296); véase también C.H. 1.9, 25-26; Asclep. 15-16; Scott II,
426, y NF 11, 224, 227, n. 18, donde Nock adopta la lectura de Aubert, ¢l
editor de Cirilo, de periapsai («vincular, «atribuir) en lugar de perigrap-
sai, periapsés, etcétera.

gloria de dios: Scott 11, 426, opina que el uso de doxa («gloria») aqui
resulta «mis judio que helenisticon; véase supra, nota a C.H. X.8.

esta tarea: La palabra griega es poiésis; cf. supra, C.H. 1v.1; NF 11, 227,
n. 18a; Scott 11, 426.

la persistencia... repurificar: Festugiére (NF 11, 225, nn. 19-19a) tradu-
ce epidiamoné («persisteciar) como «durée»; el significado de exanthein en
LSJ s. v. exanthed 1, 3, es «florecer como una Glcerar, o de manera mis
prosaica, «brotar»; cf. Scott II, 426-427; para «repurificar» (anakatharsin),
véase FR 1V, 203.

XIV.8 Qué locura... la generacion: Bousset (1914), pig. 113, y Jonas,
Griosis 1, pag. 154, identifican en esta expresién una polémica contra la

concepcion dualista del Demiurgo; supra, seccién 7.

XIV.9 una sola condicion: Como en el pirrafo anterior, «condicién» cs
pathos, acerca del cual véase supra, nota a C.H. V1.2.

XIV.10 son cuatro: Los cuatro que acaban de ser mencionados: in
mortalidad, cambio, vida y movimiento; NF II, 227, n. 26; Scott 11, 428.
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XVIi. Definiciones de Asclepio al rey Ammoén
acerca de dios, la materia, el mal, el destino, el sol,
la esencia intelectual, 1a esencia divina, el hombre,

la disposicién de la plenitud, las siete estrellas
y el hombre segin la imagen

Titulo En su ediciéon de 1574, Foix de Candale asignd a este tratado
el nimero dieciséis; afiadid un fragmento de la Suda a los tres de Estobeo
que Adrien Turnebe habia insertado después de C.H. XIV en 1554, y
considerd el conjunto como el decimoquinto tratado; esta numeracién
fue preservada por Scott I, 19-20, y NF 1I, 227. Las ediciones de la tra-
duccidn que Marsilio Ficino hizo del Corpus, anterior a la editio princeps
griega, de Turnebus, no inclufan C.H. XVI, porque Ficino habia trabaja-
do a partir del MS Laurentianus grec. 71.33, que (al igual que el resto de
esta familia y unos pocos manuscritos mas; NF I, xi-xvii} incluye tan s~
lo los primeros catorce tratados. Por lo tanto, incluso en el siglo X1x, la
edicion de Parthey (Hewmnetis Trismegisti Pociander, 1854) reflejaba la se-
leccion de tratados que habia conocido Ficino, junto con su error al de-
nominar la coleccidon en conjunto con el nombre de Pimander. La pri-
mera version de C.H. X1 accesible en Occidente fue la traduccién latina
que Ludovico Lazzarelli llevé a cabo a fines del siglo Xv, publicada por
vez primera en 1507 por Symphorien Champier. La traduccidon de Laz-
zarelli, que contenia en un solo texto latino el primer manuscrito con los
diecisiete tratados y el Asclepio (Viterbo, Biblioteca Communale, c6d. 11
DI14), trata C H. XVI-XVIiE como una unidad, ignal que hizo Turnebus en
1554, Véase: Dannenfeldt (1960), pags. 138-141, 149-151; Kristeller, Stu-
dies, pags. 226-228.

Festugiére sefala que el contenido de este tratado no coincide de ma-
nera precisa con su titulo, que Nock atribuye a un copista; a pesar de la
palabra foroi, argumenta, no se trata de una coleccion de «definiciones»,
sino de una presentaciéon continua de ensefianzas hermeéticas a proposito
de la relacién de Dios con respecto al mundo: infra, secclones 15-16, 19;
NF 11, 228, nn. 1-2; FR 11, 17-18; Scott 11, 428-429, 434-435. Mahé
(Hermes 10, 275-279, 193), que editd y tradujo las Definiciones armenias
(D.A.), publicadas en 1956, sitGa este tratado en el contexto de las gno-
mologlas griegas y la literatura sapiencial egipcia. Acerca del término
«imagen» (eikdn), véase C.H. 1.12, V.6, VIIL.2; Asclep. 23; D.A. 1.1. Las Gl-
titnas palabras del titulo son peri ton kat eikona anthrdpou, «acerca del hom-
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bre segtin la imagen». Fn LXX Gn. 1:26, Dios anuncia su intencién de
«crear al hombre a su imagen y semejanza» (poiésémen anthrdpon kat’ eiko-
na hémeteran kai katli’ homoidsin).

El rey Ammon, que aparece como Hammona seis veces en el Asclepio,
es una version griega de Ammin o Ammoén-Re. En la teologia hermo-
politana, el masculino Amman y la hembra Amaunet formaban la cuar-~
ta pareja de las cuatro surgidas de Nun (el agua primigeniaj, y constituian
una Ogddada. El nombre «Ammun» significa «oculto» o dnvisibles, y era
identificado con el viento y el aire en cuanto elementos cdsmicos, pero
también aparecia asociado a Re, el sol, en la forma sincrética Ammon-
Ree, venerado en la Tebas del Reeino Nuevo como soberano de los dioses.
El animal que mas estrechamente se asociaba con Annuin cra el carnero;
otro era la serpiente, un dios llamado Kuéph y en griego Agathodaimén,
identificados ambos como nous y démionrgos.

Los griegos solian relacionar las caracteristicas reales de Anuntin con
Zeus y su dominio sobre el aire, y con los poderes del prenma. El cenmro
del culto a Ammuan, en el oasis libio de Stwa, era conocido por los grie-
gos a principios del siglo v, y su ordculo lo suficientemente importance
como para que Alejandro viajase hasta alli a fin de consultar a Zeus Am-
moén. Tanto Platdn como Jamblico cousideran a Amimdn como un im-
portante canal de propagacion de la sabiduria de Thot/Hermes entre los
egipcios. Jamblico escribe acerca de la «via (hodon) revelada por Hermes,
descubierta por el «profetar Bitis ¢ interpretada por ¢l rey Ammion; y ha-
ce reterencia a cllo justo después de afirmar a propdsito de la teologia
egipcia que «desde lnego, no se limitan a especular ncerca de estas cosas;
recomiendan también ascender hasta Jos niveles superiores y inds univer-
sales a través de la tetirgia sacerdotal». Lo que precede a la observacion de
Jamblico acerca de la transmision de una tetirgia consticuye una mezcla
de metafisica, magia y teologia; lo que viene a continuacién es una dis-
cusién sobre psicologia y determinismo. Teniendo en cuenta esta transi-
ci6n tan sorprendente, Fowden interpreta el material de Jamblico como
«la alusién crucial a los Hermetica tetrgicos», y llega a la conclusion de que
«estos textos no eran tan diferentes a los Hermetica filosoficos que noso-
tros COnocemos. :

Véase: supra, C H. 1.1, 15, 26; infra, seccion 3; C.H. XVIL; Asclep. 1, 22;
Platon, Fedro 274D; Jamblico, Acerca de los misterios 8.3.262-263, 4.267-
6.269; PCM 1v.155, 2007; Nock (19294), pigs. 183-184; Pieper, PW
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VIii/2, cols. 2311-2312; Parke, Oracles, pags. 109-110, 119-121; Griffiths,
De Iside, pag. 374; Doresse (1972b), pag. 443; Fowden, EH, pags. 32, 140-
141, 150.

XVI.1 Hermes... solia decir que: Tanto NF 11, 231, como Scott 11, 437,
opinan que, hasta cierto punto, el informe de Asclepio sobre lo que de-
cia Hermes deberia ser recogido en estilo directo; Scott sitiia la transicion
a partir de logén echonsa («mantiene. .. palabras»), pero aqui hemos abar-
cado también la frase siguiente.

cuando los griegos: La presuncién que se expresa en este pirrafo y el
siguiente es que la lengua original en la que Asclepio escribia a Ammén
era el egipcio, de modo que la version griega seria supuestamente una
traduccion; supra, Titulo; Scott 11, 437; Fraser, Alexandria, 1, pig. 71; Ma-
heé, Hermes 11, 451-452. Dercham (1962), pags. 178-179; (1970), pag. 133,
califica este parrafo como «a definicién mas admirable de Ta funcién del
lenguaje tal y como era concebida en Egiptos, y no ve erazén alguna pa-
ra dudar de las afirmaciones de los autores herméticos cuando se decla-
ran a simismos egipcioss. Fowden (HH, pags. 37-39) considera este pa-
saje como  una evidencia clara del indigenismo  lingtistico de los
Hepmetica, of. NF 1L, 232, u. 45 FROLL pig. 320, 1L 17; Jonas, Grosis 1, pags.
254-255.

XVL2 <sonido> de... egipcias: Nock (NF 1, lii, 11, 232, n. 5) conjetu-
ra échd («sonido») para llenar la laguna entre «egipeiasy y «palabrasy (ono-
matdi), y Festugicre traduce «a propre intonations. Turnebus propone la
lectura dunaniis (uerzan), a partir del festimoniim (Scott 1V, 247-248) de
Nicétoro Grégoras, un fildlogo bizantino del siglo X1v, que incluy6 (aun-
que en un orden diferente) toda Ja seccion 2, a excepcién de las dos Gl-
timas frases, cn su comentario a Sinesio, Acerca de los sucrios. Mahé, Hermes
I, 99, al comentar NHC VI.6.55.6-7, enfatiza ¢l poder especial que ema-
na de la relacion padre/macstro con su hijo/disciputo, como se observa
en CH. 1.27, 32.

mantén... sin interpretacién: Supra, C.H. XII1.22,

enérgica... <de los egipcios>: La frase griega es tén cnergétikén tdn ono-
matén phrasin, traducida en NF 11, 232, como «la vertu ctticace des voca-
bles de notre languer.

estrépito inane de palabras: Hay aqui un juego de palabras: logdn pso-
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phos contrasta la «sabiduria» (sopliia), que forma la segunda parte de la pa-
labra philosophia, con «estrépitos o «ruido» {psophos). NF 11, 232, n. 6, sc-
fiala que este juego de palabras recurre ad nauseam en los escritos de la pa-
tristica. Algunos autores cristianos antiguos, como Tertuliano, acusaban a
la filosofia de no ser mis que palabreria intdil, ademis de incitar a la he-
rejia, pero este pasaje parece hallarse mids cercano al espiritu de la critica
de la «demostracion» (apodeixis) racional por parte del «gnédstico cristia-
no» Clemente de Alejandria, quien veia algunas cosas buenas en la filo-
sofia; Scott IVE, 390-391; Daniélou, Dectrine, 11, pags. 306-307, 318-322;
Cochrane, Culture, pags. 222-223.

sonidos henchidos de eficacia: NF 11, 232, lee mestais (<henchidos») en lu-
gar de megistais, siguiendo a Tiedemann. Incluso Plotino (Enéadas 5.8.6)
estaba impresionado por lo que él consideraba el poder intuitivo de los je-
roglificos egipcios: «cada una de las imagenes incisas ¢s conocimicento
(epistémé) y sabiduria capturados a la vez, no razonmmicento discursivo ni
deliberacion». Jamblico (Acerca de los misterios 7.4.254-256) era adn mds en-
tusiasta, pues vela en ellos «cl cardcrer mtelectual, divino y simbélico de
divino parecido... en los nombres; y si esto es ignorado por nosotros, re-
sulta enconces incluso mis sofemine, dado que es demasiado poderoso co-
mo para ser conocido por medio de la determinacion. .. Los dioses nos
han mostrado que toda lengua de Jas naciones sagradas, como la de los asi-
rios o los egipcios, es adecuada a los ritos sagradosy. También (8.4.265-2606)
destaca «los escricos que circulan bajo el nombre de Hermes, que contice-
nen opiniones herméticas (hermatkas), aunque con frecuencia emplean la
lengua de los fildsofos, pues fueron traducidos de la lengua egipcia por
homibres que no carecian de experiencia en fitosofiar. Para ¢jemplos del
uso migico de las lenguas egipcia, hebrea y otras del Medio Oriente, véa-
se Ferguson, Religions, pags. 167-168, 177; véase también NF 11, 232-233,
n. 7; FRU1, 326; Bellet (1978), pag. 62; Bergman (1969), pigs. 223-224; Lay-
ton, GS, pags. 106-107, 118; cf. Cumont, Religions, 187, pag. 279, n. 69.

XVL3 dios, sefior... son una sola unidad: Para paralelos egipcios, véa-
se Derchain (1962), pags. 185-186; Mahé, Hermeés 11, 292; e infra, seccidn
5, acerca del Demiurgo solar a quien Derchain equipara a Atum, el To-
do de la teologia heliopolitana. El Uno mantiene su unidad al constituir
la plenitud (plérdma); véase supra, C.H. V1.4; NF 1, 234-238, nn. 7, 12;
Scote 11, 439.

356



No olvides este concepto: NF 11, 233, traduce ton noun diatéréson como
«garde cette fagon de penser», pero cf. pag. 237, n. 9, para la sugerencia
de Einarson de «garde en mémoire ce sensy.

todo tiene que ser uno: Como afirma Fowden (EH, pag. 77): «Las ver-
siones mas completas acerca de la simpatia césmica en los Hermetica fi-
losoficos se hallan en C.H. XVI y en el Asclepior; cf. FR I, pags. 85, 90-
92, y C.H. viL5, donde, de hecho, si se utiliza la palabra sumpatheia, lo
que no ocurre aqui. Por otro lado, la escasez de material teorético o des-
criptivo acerca de la magia en los Hermetica filosdficos, al margen de la
coleccién de Estobeo (por ejemplo, S.H. VI, XXIV-XXVI) podria scr de-
bida, como sugiere Fowden (ibid., pags. 9, 117-118), a la censura cris-
tlano-bizantina, que podria explicar también la brecha en la tradicién
manuscrita entre los tratados I-XIV y XVI-XVIIL Los vigorosos argu-
mentos de Fowden (ibid., pags. 121-153) a favor de la continuidad entre
la filosofia y fa tedrgia herméticas se basan sobre todo en materiales ex-
ternos al Corpus, como los fragmentos de Zosimo y Jamblico, Acerca de
los niisterios; los Kuranides 'y otros Hermetica «téenicosy contienen discu-
stones en torno a by magia, pero raras veees desde un punto de vista ted-
rico (ibid., pags. 77, 89; supi, nota al Tiealo). Dado que Marsitio Fici-
no introdujo los fogor gricgos en ¢l Occidente latino por medio de uma
traduccion que concluia con CH. X1y, el caricter no-migico de estos
primeros catorce tratados justifica que aquellas personas influenciadas
por la demasiado facil identificacion de lo «herméticor con lo «magico»
en la literatura culta reflexionen atentamente acerca de la influencia de
los Hernetica en el Renacimiento y épocas posteriores —y cllo a pesar de
la dentostracion que hace Fowden de fa relacidon existente entre los ma-
teriales magicos y los filosoficos, en el contexto original de los Hernre-
tica.

XV1.4 fuentes de agua... una misma raiz: Ferguson (Scott IVE, 391) in-
terpreta este pasaje en ef sentdo de que «el fenémeno de las fuentes mi-
nerales calientes. .. constituye la evidencia de que los tres elementos pue-
den brotar de una sola raiz... [cuando]| el agua del mar se filtra a través
de los canales de la tierra, arrastrada por el puenma, y puede adquirir otras
cualidades gracias a las substancias que atraviesar.

a cambio... lo alto: Comenzando con estas palabras, Scott 11, 432-434,
identifica numerosos préstamos de C.H. XVI en el Hermippus, y sitda los
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otros en las secciones 7, 8, 10, 12-17. También halla trazas de C.H. 1, 1V,
Xy XU en el Hermippus, a propdsito del cual véase supra, C.H. X.0.

XVI1.5 el artesano... vincula: Siguiendo a Reinhardt, Nock lee sundei
(«vincular) en lugar de aef, que es la lectura de los manuscritos; Scott y
Festugiére discuten la divinidad del sol en varios contextos relevantes pa-
ra los Hermetica —egipcios, sirios, platdnicos, estoicos, neopitagdricos, mi-
traicos y el culto del Sol Invictus—; véase: NF 11, 233, 238, n. 15; Scott II,
430-432, 440-442; Klein, Lichtterminologie, pags: 152-156; Gundel y Gun-
del, Astrologumena, pags. 307-311.

profundidades y abismos: NF 11, 238, n. 17, remite a PGM VI1.1120,
VIL.261 (Betz, pags. 60, 123-124) en relacién al abismo; véanse también los
variados sentidos gnoésticos de «profundidad» y «abismo» en Layton, S,
pags. 68, 94, 173, 248-249, 281, 407.

XVI1.6 la masa del sol: NF 11, 234, 238, n. 18, traduce ho tontou onkos
como de volume du Soleily, y ofrece «la masse» como una alcernativa mas
literal, al tempo que remite a C.JH. VIL3, de dio. . . forma de cuerpo
y... volumens (sématopoiésas kai onkdsas); cf. infra, seccion 12; Scott 1,
442-443.

Tan sélo... observarlo: Nock indica una laguna en dos lugares aqui:
después de «saber (oiden) y antes de «Nosotros... no» (mé huph' hénén).
Después de la segunda laguna, Nock atetiza ocho palabras que Festugie-
re opta por no traducir y a las que nosotros hemos intentado aproximar-
nos con «Nosotros... observatlor. Scott I, 266-267, llena estas lagunas
conjeturalmente y traduce: «Dios no se manifiesta ante nosotros; no po-
demos vertlo, y tan s6lo de un modo aproximativo, con gran esfuerzo, nos
es posible aprehenderlo por medio del pensamientor.

XVI.7 Puesto que... propio rayo: Festugicre (NF 11, 238, n. 19) sugiere
esta traduccion y remite a Platon (Repiblica 508A-B) y a Plotino (Enéa-
das 5.3.17.28-38) a propésito de la relacion que existe entre el sol y la vi-
sién; Plotino llega a la conclusion de que «el sol no es visto por luz al-
guna, sino por la suya propian.

como una corona: Para los numerosos usos cultuales de la corona (step-
hanos) en la Antigiiedad tardia, véase TDN'T VII, 617-619, 623-624, 631,
634. En los ritos de Mitra, el sol invencible, al iniciado se le ofrecia una
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corona que éste habia de rechazar, con la réplica de que Mitra era su Gini-
ca corona; PGM 1v.1026-1027 (Betz, pag. 58) invoca al dios «sentado en
los siete polos, AEEIOUQ, ti que llevas en tu cabeza una corona de oron:
Cumont, Mithra, pigs. 95, 156; NF 11, 238, n. 20; Layton, GS, pags. 136,
139. El orden «caldeo» de los planetas con un sol central es tratado supra,
C.H. 1.9; cf. Scott 11, 444-446.

auriga... carro: La imagen mis prominente de un carro en la filosofia
griega era la del mito de Platdn en Fedro 246-256; pero Festugiére (NF 11,
239, n. 21) opina que el carro coésmico de este pasaje es de origen iranio,
y Scott 11, 446, refiere la historia de Factdn y remite a Filén, Acerca de los
Quernibim 7.24.

con las riendas: Scott IVE 392, remite a Macrobio, Saturnalia 1.18.15-
16.

XVL.8 alimenta: NF 11, 234, 239, n. 24, siguicndo a Tiedemann, pre-
fiere Ia tectura frephén en lugar de trephontos.

XVLY frasnutacion... especie en ofra: e acuerdo con Ferguson (Scott
1VE 393), estos cambios (metabolal) representan la ancesante tecundidady
de 1o vida, s que la rigida mevitabilidad de fa moerte. Nock, siguiendo
a Turncebus, enmienda alltlogenéd de los manuscritos en alléla, gené («otro, de
géneror). En esta frase, las palabras «géneror y sformar (gené gendn kari cidé
eiddn) podrian ser traducidas por stipor y «especier; Festugicre traduce «de
genres & genres ot dlesplees A especes», pero sugicre tinbidn «especesy ¢
«ndividus», en referencia a Aselep. 4: NF 11, 235, 239, 1. 26.

XVI.10 batallones... <con los mortales>: Einarson (NF 11, 239, 1. 28)
sugicre que stratefiais (normaliente scampaiar o «expediciony) constitu-
ye un error por stratiais (shucster, «compaiiiar, sbandar; aqui «batallones»);
«con los mortales» adopta la conjetura de Reeitzenstein fois thnétois ontes
para llenar la laguna sefialada en NF 11, 235.

XVI.11 ayudar: NF 11, 235, 240, n. 31, traduce cpamunein como «por-
ter aide», y seflala que el autor podria haber pensado en el amunomenoi
(«castigan») del final de la seccidn 10.

se atrvevan... atrevimiento: Supra, nota a C.H. 1.25.
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XVI1.12 consolida... vuelve sélidas: NF 11, 236, 240, n. 33, traduce onkdn
y onkoi como «gonflant» y «donne... volumen»; supra, seccidn 6, y Scott
11, 449-450, IVE, 393.

XVI.13 formados bajo... energias: Festugiéere (NF 11, 240, n. 35) ve aqui
una alusién a las treinta y seis estrellas fijas de la astrologia egipcia, y pro-
porciona un Gtil resumen acerca de las mismas en NF 111, x1-Ixi; cf. As-
dep. 19; Gundel, Dekane, pags. 345-346. Festugiere traduce energeia por
«activitér, pero véase C.H. X.1; Scott 11, 450-452, anota que S.H. VI.10
describe los démones como «energias de esos treinta y seis dioses».

XVI.14 conferida autoridad: NF 11, 236, traduce exousian («autoridad»)
por «plein pouvoirs. En el Nuevo Testamento y en algunos textos gnos-
ticos cristianos, las evousial son, en ciertas ocasiones, entidades personales
supranaturales, dngeles o démones, pero Focrster (TDNT I, 562-563,
570-574) no halla este uso en «el gnosticismo helenistico o paganor. El
resto de las apariciones de esta palabra en los tratados griegos hermiéticos
s¢ halla en C.H. 1.13, 14, 15, 28, 32; ¢f. 1 Cor. 15:24; Ef. 1:21, 3:10, 6:12;
Col. 1:16, 2:10, 15; Layton, (S, pags. 36-40.

remodelan nuestras almas: Bousset (1915), pags. 156-157, interpreta las
secciones 14-15 como una transicién entre «la base optimista monista» de
las secciones 3-13, y «un dualismo especificamente demonoldgico».

XVI.15 nacimiento, en formacion: Siguicndo a Reitzenstein, NF 11, 236,
corrige thnén en stiginén («anomentor). La idea de un «demon personal» o
«renio», el «dngel de la guarda» cristiano, adopta aqui la forma de una
alianza amenazadora con ¢l poder astroldgico fatal transmitido en el mo-
mento del nacimiento; la expresidon «en formacién» es etagésan, que se re-
laciona con taxis, a proposito de la cual véase supra, nota a C.H. 1.13. Fes-
tugiere (NF 11, 240, nn. 39-41) detecta en este pasaje una referencia a la
doctrina astrolégica de los aspectos, configuraciones geométricas de cuer-
pos celestes cuyos poderes se pensaba que en varios momentos se in-
terrelacionaban; cf. Asclep. 35; Scott 11, 453; FR I, 265, con referencias a
Zbésimo, De Apparato 2; Jackson, Zosimos, pags. 19, 42.

dos partes: Festugiére traduce strobousin («tiran de») como «tourmen-
tent»; también indica que estas dos son las partes inferiores del alma; como
se explica infra, Ia parte superior del alma permanece intacta: J. Kroll,
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Lehren, pigs. 79-81; NF 11, 236, 241, nn. 42-43; Scott I, 453; véase tam-
bién: C.H. 1.15; Asclep. 22; Platon, Repiiblica 436 A-441E; Timeo 69A-72D;
Jamblico, Acerca de los misterios 8.6.267-8.272; Dillon, Middle Platonists,
pags. 99-102, 174-176, 194-195, 290-294; Long, Hellenistic, pags. 170-178,
213; Jonas, Gnosis 1, pags. 182, 195. .

XVL.15-16 Pero la parte racional... destino: Scott 11, 435, 453, 1v, 15,
opina que Lactancio hace alusidn a este pasaje. en Instituciones divinas
2.15.7-8, donde le adjudica el nombre erréneo de Sermo perfectus, que es
la traduccion latina de Logos teleios, ¢l titulo original griego del Asclepio:
véase Asclep. Titulo. Acerca del destino y de los démones, véase Jonas,
Gnosis T, pags. 193-199; NF 11, 241, n. 46; Mahé, Hermeés 1, 39.

XVI.16 alguien recibe... queda anulado: NF 11, 237, siguiendo a Keil, pre-
fiere hotd («alguicny») a 4, tdn y otras lecturas de los manuscritos; para akis
epilammpei («recibe un rayo brillante»), véase C.H. V.2, X.6, XIIL.18; Asclep. 23,
29; Klein, Lichtterminologic, pigs. 154-156; Lewy, Oracles, pags. 216, 411-412.

{Y es este amor el que}: La frase ho logos ouk erds es atetizada por Nock,
al igual que en la traduccion de Festugicre, «Clest la raison, non amour;
Nock piensa que el sentido seria algo asi como «El amor, como dice el
refrin, equivocar, que requeriria la climinacion de la negacidn onk; nues-
tra traduccion recoge la conjetura de Reitzenstein, kai houtos ho erds; NF
I, 237; Scott 11, 454.

los démones... gobierno tervenal: Supra, C.H. 1X.3.

Hermes ha dado en llamar: Scott 11, 454, remite a (.. H. 1.9; NF 11, 230,
remite a C.H. XIL5.

XVI1.17 depende de dios: NF 11, 230, n. 2, cita a Aristoteles, Metafisica
1072b14: «De un tal principio {el primer motor]j... dependen los cielos y
el mundo de la naturaleza».

Alrededor del sol... la tierra; Habitualmente, la tierra es descrita como
si estuviese rodeada por ocho esferas celestiales que culminan con la es-
fera estrellada (véase supra, nota a C.H. 1.26), pero aqui tenemos el sol, las
estrellas fijas, las seis estrellas y —de acuerdo con NF 11, 241, n. 50; FR 111,
123— la atmosfera, que suman un total de nueve, como en Virgilio, Enei-
da 6.439; cf. Scott II, 456.
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XVI.19 todas las cosas: NF 11, 238, siguiendo a Reitzenstein, lee pan-
ta de, en lugar del ta de de los manuscritos.

fin: NF 1, 228, n. 2, sugiere que, en parte, la discrepancia que existe
entre el titulo y el contenido de este tratado podria deberse al hecho de
que se ha perdido el final, cosa que se podria poner en relacidn, quizi,
con el comienzo incompleto del tratado que viene a continuacion.

XVII

si... mi rey: Tan s6lo un manuscrito (D) sugiere la existencia de un
corte entre las primeras palabras de C.H. XVII y ¢l final del tratado pre-
cedente. Sin embargo, aunque la mayoria de manuscritos presentan cste
fragmento como parte de C.H. XVI, quien se¢ dirige aqui al rey (proba-
blemente Ammoény) es Tat, en lugar de Asclepio; infra, nota a «profetar; su-
pra, C.H. XV1.Titulo, 19; NF 11, 242-243; Scott 1i, 457-458.

parece... que hay: NF 11, 243, siguiendo a Reitzenstein, opta por do-
kousin einai, en lugar de dokei oun y otras lecturas similares de Jos manus-
critos.

Sformas: Aqui ¢ infra, «formas» ¢s la traduceiéon de ideai.

reflejos... en: La preposicion «eny traduce pros, que Festugiere vierte
como «dans». También explica que el primer dncorporeos», mencionado
infra en el séptimo pdrrafo, son las imdgenes del espejo a las que se alude
anteriormente, mientras que el segundo «ncorporeos» son las ideas; se
sugiere que uno ve las formas incorporeas en los cuerpos del mismo mo-
do que se ven las imagenes incorpdreas en los espejos: NF 11, 243, nn. 2-
3. Para la analogia del espejo en Platén, véase Sofista 23910 y Scott 11, 459-
460; Reitzenstein, HMR, pags. 454-456 remite a 2 Cor. 3:18, Fil. 2:6-8,
3:21, y a otros textos, para las diversas nociones del reflejo y la transfigu-
racion.

debes adorar a las estatuas: Esta es la Gnica aparicién de la palabra agal-
mata en los tratados griegos; los famosos pasajes de «a fabricacion de
dios» del Asclepio son 23-24 y 37-38, donde se habla de statuac. Para an-
driantes y eikones, véase supra, C.H. V.8, e infra, XVIIL4, 16; NF II, 243, nn. 4.
Scott 11, 460-461 cita pasajes de Plutarco y Plotino para mostrar que «las
estatuas de culto son espejos en los que los noéta [inteligibles] se reflejan».

también ellas... inteligible: La insistencia en «también ellasy (kai auta)
implica que las estatuas no son las Gnicas que poseen formas o ideas. Levy
(1935), pags. 295-301, sefiala que arriba se afirma que los seres animados
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coinciden con los inanimados en el hecho de poseer ideas; hace referen-
cia a la frecuente asociacion establecida entre estatuas y animales por los
apologetas antipaganos; para concluir —basindose en Plutarco, De Iside et
Osiride 71-76 (379C-82C) y Olimpiodoro, Comentario al Alcibiades de Pla-
tén 2.136— que los animales sagrados son los otros seres que poseen ideas.
La lectura de «inteligible» (noéfon) en NF 11, 243, n. 4, procede de la co-
rreccidén que un escriba hace de «sensibler (aisthétou). Reitzenstein, Poi-
mandres, pags. 198-199, entiende ideas en el sentido de «potencias».
profeta: Prophétés y otras palabras emparentadas aparecen cuatro veces
en los excerpta de Estobeo (XXIIL.42, 68; XXVI.25), pero solamente una en
los tratados griegos. En el griego no biblico de época helenistica y ro-
mana, ¢l alcance de la palabra reflejaba el sincretismo de la cultura inte-
lectual. Desde el siglo v a. C., prophétés y otros términos relacionados se
aplicaban en el buen sentido a los oriculos, por ejemplo, de Dodona, de
Delfos y de Zeus Ammon en Libia, pero hacia el siglo 11 d. C. Luciano
lo utiliza en sentido peyorativo, al referirsae al goés («brujor), Alejandro de
Abonoteico. Mucho antes de la época de Luciano, en una inscripcién
de Canopo, fechada a finales del siglo 111 a. C., prophétés es la traduccion de
him-ntr, ¢l titulo de una clase de sacerdotes egipcios de rango elevado, que
eran designados por el rey y que podrian haber sido llamados profetas por
su asociacion con el ordculo de Ammon. Los gndsticos también mostra-
ron su interés por los profetas falsos y verdaderos: Layton, GS, pags. 115,
178-179, 292, 295-296, 389, 395. Jamblico (Accrca de los misterios 8.5.267,
10.7.293) y Zosimo (FRUL, 268; Scott 1V, 106, 120; Jackson, Zosimos, pags.
27, 46-47) mencionan a un «profeta» llamado Bitis o Bitos. Por lo tanto,
como sefala Festugiére (NF 11, 243, n. 5), no es necesario poner a Tat, en
cuanto que profeta hermeético, en relacion con el judio nabi; TDNT Vi,
783-796; Cumont, Egypte, pags. 119-121; Scott 11, 461, 1V, 72-74; Reit-
zenstein, HMR, pigs. 297-300; Poimandres, pigs. 101-109, 202-207, 219-
231; Fowden, EH, pigs. 150-153; supra, C.H. 1.15, XV1.Titulo.
teologizando: NF 11, 243, n. 7, sefiala que Aristdteles utiliza el verbo
theologein en. Metafisica 983b29, con el significado de «discurso acerca de
los dioses y de la cosmologiar; LS] s. v. theologed; Fowden, EH, pag. 95.

XVIII. Sobre el alma estorbada

por las afecciones del cuerpo
Titulo Nock atribuye el titulo a un copista, y Festugiére llega a la
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conclusion de que resulta adecuado tan sélo para los seis primeros parra-
fos del discurso, al que califica de «insipida pieza retdrica compuesta en
prosa ritmicar, en referencia al anilisis de Reitzenstein. Scott, al igual que
Festugiére, opina que este tratado no guarda una relacién real con el res-
to del Corpus, pero Nock se muestra menos categérico. Scott y Einarson
creen detectar ecos de las reglas del encomio de un soberano dictadas por
Menandro en su Peri epideiktikdn. En consccuencia, Scott escribe que el
tratado «consiste en dos o tres fragmentos de un discurso epidictico “de
alabanza a los soberanos”, y acepta la hipétesis de Reitzenstein de que
los soberanos en cuestiéon eran los Augusti, Diocleciano y Maximiano, y
sus Caesares, Galerio y Constancio, de modo que data C.H. XVlI de ha-
cia el 300 d. C. Diocleciano, que estuvo junto a Galerio en Alejandria,
Coptos, Filae y otros lugares después de los afios 293-294, fue el Gltimo
emperador que visitd Egipto durante su reinado, que marcé el final del
Egipto romano y el principio del Egipto bizantino; infia, secciones 10,
14-15; NF 11, 244, n. 3, 247-248; Scott II, 461-462; Reitzenstein, Poiman-
dres, pags. 199-208, 359, 371-374; Bowman, Egypt, piags. 44-46.

XVIIL.1 pieza musical... varios instrumentos: NF 11, 248, traduce tés
pammotsou melddias por «d’un chant qui offre toutes les variétés de musi-
quer; Scott 1, 274, acepta pammonsou pero lo integra en «melodia armo-
niosa». Nuestra traduccién, menos literal que la de Festugiére, se justifi-
ca quiza por el papel que desempefia la variedad de instrumentos en los
pasajes que vienen a continuacion.

ejecucion: En retorica, una epideixis era un discurso declamatorio o de
aparato, pero aqui hace referencia a un evento musical, que Festugiere
(NF 11, 243-244, 248, n.1; cf. Scott 1I, 466-467) llama «concerts. También
senala la idea asociada de un concurso musical (enagdnizesthai peri mou-
sikén) al comienzo de la seccidn 2, y explica que el orden de los instru-
mentos mencionado se corresponde con la prictica real en los concursos
teatrales del periodo helenistico; supra, nota al Titulo.

esfuerzo... ridiculo: Scott 11, 466, opina que las dltimas palabras de la
primera frase del texto griego, katagelaston to epicheiréma («su estuerzo re-
sultard ridiculo»), introducen una glosa que incluye la segunda frase com-
pleta. Para &l epicheiréma es un término técnico que significa «ensayor
(«tentativa»), y basa su anilisis en las contradicciones que percibe entre la
segunda frase y las observaciones que vienen a continuacién: por ejem-
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plo, «nadie culparia» en la seccidén 2, «no le critiquemos» en la seccidn 4,
«nadie censura jamas» en la seccion 5, etcétera.

<el oyente>: Después del verbo katamemphetai («descubre fallos»), la
Gltima palabra de la tercera frase del texto griego, Scott y Nock indican
una laguna, para la que Scott conjetura ho akroatés, «discipulo» u «oyen-
te»; NF 11, 248, n. 2; Scott I, 275.

musico... naturaleza: Siguiendo a Einarson, Nock coloca entre cor-
chetes la palabra theos («dios»); NF 11, 248.

XVIN2 su arte: Para epistémé como «arter, véase supra, nota a C.H.
X.9-10.

después... todopoderoso: Nock atetiza nueve palabras desde kai kalamé
(«flauta de pany) hasta epitelountén («acabasen) e indica una laguna a con-
tinuacion. Festugiere propone da ntegracion de allén de («otrosy) antes de
kalamd y de to orpanon ouk hupékousen enfeinomend («el instrumento fallase
por el estucrzon) después de epitelonntdn. Para dnspiraciény (preumati),
véase Scott 11, 467; Festugiere traduce «ouffler; NF 11, 245, 249. Keizer,
Discourse, pig. 16, remite a NFH v1.6.30-31 para «plecuor; cf. C.H. IX.6.

estorbar... privar: NF 11, 249, siguiendo a Reitzenstein, lee empodisasa
(«estorbars) en lugar de empodisas, y sulésasa («privary) en lugar de sulésas.

XVIL3 irreverente... especie: Nock, siguiendo a Reitzenstein, en-
micnda ensebds («de mxanera reverenter) en la negadiva asebds. Festugiere
traduce fo hémeteron genos («nuestra Cspccic») como «otre racer», que po-
dria signiticar o bien «oradores» o bien, de acuerdo con Reitzenstein,
«profetas: NF 11, 249, n. 7; Reitzenstein, Poimandres, pags. 200-207; su-
pra, C.H. XVIL

XVIIL4 artesano... complejidad: Fidias constituye el tipo ideal de es-
cultor, que con frecuencia representa a Dios; Festugiére cree que «com-
plejidad» podria hacer referencia a su famosa Atenca, esculpida en oro y
marfil; en el texto de Nock, una laguna, identificada por Reitzenstein,
aparece después de entelé tén poikilian («perfecta complejidad»); NF 11,
249-250, nn. 9-10; cf. Scott 11, 469-470.

aflojo... el tono: Las Gnicas palabras que difieren en estas dos frases son
los verbos, hupochalasasa y huparaidsasa; tanto «tension» como «tono» tra-
ducen fonon. Scott 11, 464-465, especula con la idea de que ésta y otras re-
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peticiones se deban al proceso de transcripcidén o composicion de un dis-
curso. Nock opina que la frase original parece ser la segunda, y Festugicre
tan sélo traduce una de ellas; NF 11, 250, n11.

XVIIL5 da el tono justo: NF 11, 250, siguiendo a Reitzenstein, sefiala
una laguna después de empesousés.

{Asi... <divino> nuisico}: Esta frase estd atetizada no porque resulte
ininteligible, sino porque se halla fuera de lugar, en palabras de Festugie-
re, NF II, 250, n. 13; Scott 11, 471, la pone en conexién con el comienzo
de la seccién 3 o con la segunda frase de la seccidén 7.

XVIIL6 espléndida. [ | Cuentan que: Entre estas dos frases, NF 11, 250-
251, n. 14, asi como las ediciones precedentes, omiten catorce palabras
que duplican el pasaje que sigue a «Cuentan quer; ct. Scott II, 471-473, y
Reitzenstein, Poimandres, pags. 205-206, que explica la historia del masi-
co Eunomos de Locride, recogida por Clemente de Alejandria, Protrépti-
co 1.2.4; Estrabén 6.1.9.

En lugar... cigarra: NF 11, 251, siguicndo a Reitzenstein, corrige arti
en anti (sen lugar de»). Para la historia de la cigarra, véase Scott I, 471~
473, que la hace remontar hasta Estrabén y Clemente, citados en la nota
anterior.

XVIIL7 de sus trofeos: NF 11, 251, corrige (6n ex en ck tén.
Venga pues... voluntad: Se trata de otro duplicado, como en la seccidn 4.

XVIIL.8 derivan... esperanzas: Leemos paragesthai («derivan») con Fes-
tugiére, Scott y Reitzenstein, en lugar de la lectura que ofrece Nock, pe-
riagesthai; NF 11, 252, n. 19.

XVIILY <aquellos que>... momento justo: NF 11, 252, inserta «aquellos
que» (hoi) antes de «han recibido» (diadexamenoi) y cierra la frase con una
laguna después de Nikén («victoriar).

XVIIL10 premios... batalla: Scott 11, 475-476, aventura la hipdtesis de
que esta frase pudiera hacer alusién al triunfo romano sobre los persas en
el 296-298 d. C., pero NF 11, 254, n. 22, sitta este pasaje en el contexto de
un determinismo de caricter astrolégico; Bowman, Egypt, pags. 44-46.
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Sobre la alabanza... soberano: Scott 11, 479, cree que lo que es el en-
comio se ha perdido y que la seccién 11 comienza con la peroracion que
vendria después. NF II, 244, opina que este titulo se adapta mejor al dis-
curso completo que el que aparece al principio.

XVIL11 rayos como manos enormes: La imagen del sol descendiendo
€on sus rayos Comno manos se convirtié en un motivo artistico en el Egip-
to de Akenatdn; los rayos del sol eran una manifestacion de heka, un po-
der migico que vivifica el universo, pero FR 1, 90-91, considera que esta
alusién a la magia solar constituye una metafora vacia en este texto «pura-
mente literarion; ¢f. Scott 11, 480; NF 11, 255, nn. 24; Derchain (1962), pags.
181-182; Mahé, Hermés 11, 453; Fowden, EH, pig. 76; Griffith, De Iside,
pag. 497.

<efluvios>... plantas: La palabra «efluvios» no aparece en el texto
griego; Festugiere (NF 11, 255, n. 24) traduce ta tdn phutdén ambrosiddesta-
fa como «les plus suaves parfums des plantesy; cf. C.H. 1.29; Asclep. 6.

XVIL12 A dios, <pues>: La palabra «puesy (onn) s una integracion
de Nock, siguiendo a Rettzenstein, quien opina que algin otro término
de ornato retorico como kai panaristd («y el mejor) ha desaparecido des-
pués de panakérafd (stotalmente puro»); NF 11, 253.

principio: NF 11, 253, siguiendo a Reitzenstein, corrige charin en
archén.

XVIL13 [En lo que... mismo]: NF 11, 253, 255, n. 26, considera que
esta frase es una glosa.

nos ha ofrecido...: Nock indica una laguna después de eddrésato (cha
ofrecido»), que Festugicre llena conjeturalmente con la frase «pues aun-
que carece por completo de valor para dios, le complace porque somos
sus hijosy; NF 11, 254-255, n. 27.

XVIIL14 promesa... alabanza salvadora: Acerca de «promesa» (epangelian)
véase supra, C.H. XULTitulo; después de diasdstiken euphémian Nock sefia-
la una laguna, indicada primero por Reitzenstein; NF II, 254-255, n. 28.

una sola mente, el padre: NF 11, 255, n. 30, identifica esta expresién
como «una idea herméticar, y remite a C.H. 1.6.
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XVINL15 con dios... a través de dios: NF 11, 254-255, n. 31, siguiendo
a Turnebus, corrige la lectura de los manuscritos, apo fou, en apo fouton
(«con dios»), y traduce «@ Dieur, al tiempo que observa que su paralelo
dia toutou («a través de dios»; Festugiére ofrece «par Lui») es otra «idea her-
mética», parecida a dia tou logont («a través del verbor) en C.H. X111.21.

XVIIL16 soberano... paso ligero: En griego hay un juego de palabras
entre basileus («soberano») y baser leia («paso ligero»); lo segundo es una
correcciéon de Nock, siguiendo a Reitzenstein, del hasileia que se lee en
los manuscritos; NF I1, 255; Scott IT, 476-477.

poder... la huida: De acuerdo con Derchain (1962), pigs. 184-185, el
poder del soberano para conseguir la paz, mostrandose o bien sirviéndo-
se simplemente de la palabra, es una concepcidn egipcia.

estatuas... junto a ella: Se consideraba que ¢l contacto con la estatua
del emperador servia para obtener proteccion o asilo; Scott 11, 477; NF 11,
255, n. 35.

Asclepio

Titulo Las palabras del subtitulo que viene después de «ol» estin en
griego. Scott (111, 1; Iv, 2-27, 155-161, 179-227, 230-232) afirma que Lo-
gos teleios, el titulo de la version original griega de este tratado, significa
«un discurso en el que la ensefianza es Hevada hasta el finaly; of. CH.
IX.1.

Lactancio, que compuso sus Iastituciones divinas entre ¢l 304 y el 311 d.
C., hace referencia en esta obra (4.6.4.; 6.25.11; 7.18.3) a un Logos telcios
griego, asi como al correspondiente Sermo perfectus en latin, Mas tarde,
hacia niediados del siglo Vi, Juan Lidio también menciond un Logos fe-
leios en su obra Acerca de los nieses, una compilacion de autores latinos an-
tiguos centrada en el tema de las fiestas y el calendario. Algunos pasajes
griegos del Discurso petfecto fueron citados también por psendo-Antimo,
Cirilo de Alejandria y Estobeo. El Papiro Mimaut contiene una version
griega de la plegaria de Asclep. 41, que también aparece en un texto cop-
to (NHC VL7), junto con Asclep. 21-29 (NHC VL.8); Mahé, (Hermés 11,
47-49) ha argumentado que el texto copto recoge el griego original me-
jor que el Asclepio latino. Juan Lidio escribid en griego, Lactancio en la-
tin, pero ambos reproducen pasajes en griego (por ejemplo, Instituciones
divinas 2.14.6; 4.6.4; 7.18.4 [cf. Asclep. 28, 8, 26]; De mens. 4.7, 149 [cf. As-
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clep. 19, 39, 28]. Lactancio también cita el Sermo perfectus en latin, pero no
en la versién correspondiente al texto del Asclepio que se nos ha conser-
vado, que aparece por vez primera en la Ciudad de Dios (8.23, 24, 26; As-
clep. 23-24, 37) de san Agustin, compuesta entre el 413 y el 426. Por lo
tanto, un texto griego (o varios) correspondiente al Asclepio se hallaba en
circulacién a principios del siglo 1V, pero la version latina existente po-
dria haber sido elaborada hasta un siglo mis tarde. Puesto que muchas de
las referencias y testimonios mas antiguos al Asclepio y a otros Hermetica
proceden de los autores cristianos latinos del norte de Africa (Lactancio,
san Agustin, Tertuliano, Arnobio), se ha sugerido (Carcopino, Rome,
pags. 286-301) que el traductor era norteafricano. Nock (NF 11, 277; cf.
Scott I, 79-81) discute la hipdtesis de Scott de que otro norteafricano,
Mario Victorino (muerto ¢ 363), podria haber elaborado la version lati-
na; su atribucion tradicional a Apuleyo carece de base. Véase también:
NF 1v, 104-114, 126-146; Wigtil (1984), pags. 2.286-2.288; Moreschini,
Stdi, pigs. 27-49.

Numecrosos editores y filologos opinan que ol Asclepio ¢s un conglo-
merado de materiales previamente existentes; en cualgquier caso, Hene una
extension considerable y trata muchos temas de importancia. Para varios
esquemas de division y organizacion, véase: Zicliuski (1905), pig. 369;
NF 11, 275-295; FIRR 11, 18-27; Scott M, A4r; IVE xxviii-xxxii; Mahé,
Hermeés 1, 62; Mahé (1981), pags. 407-434; véase también: infra, scecion
10, acerca de «teorian; Goodspeed, Literature, pigs. 159-165, 182187, W.
Rusch, Fathers, pigs. 25-29, 114; Gersch, Plafonism, 1, pags. 331-338; Mo-
reschini, Studi, pigs. 72-78.

1 mds divino... que hayamos: La palabra representada por «cualquier
otro» (ommitm) aparece en genitivo en esta construccion —en relacion con
el comparativo «@mas divino» (divinior)—, cuando el latin requeriria un
ablativo {omnibus); Nock (NF 11, 278-279; cf. 357, n. 3; Scott 111, 5) pro-
porciona una lista de este tipo de helenismos, como parte de la eviden-
cia que confirma que ¢l Asclepro es traduccién de un texto griego; infra,
secciones 4, 5, 23, 27, 29; Wigtil (1984), pags. 2.293-2.295.

piadosa fidelidad: NF 11, 296, taduce religiosa pictate como «scrupuleu-
se piété»; véase supra, C.H. 1.22 acerca de «everencia» y eusebeia, ¢ infra,
seccion 22, «afecto fiel», acerca de la dificultad de traducir pietas y las pa-
labras de su familia.
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Si... se llenara por completo: C.H. 1X.4; NF 11, 357, n. 5; el lector de-
be tener en cuenta que las notas de Festugicre identifican muchas mas co-
nexiones entre los tratados griegos y el Asclepio que las que se recogen
aqui; véase también la lista de Nock en NF 11, 284-287; Reeitzenstein,
HMR, pags. 305-306.

se hallan vinculados: Ferguson (Scott IVE, 394-395) identifica conexum
(«vinculados») como la primera alusién a un tema de importancia mayor
en el tratado, representado por palabras tales como coniunctio, conexio, y
cognatio; véase en especial las secciones 4-7, infra.

Tat... Hammoén: Ninguno de los tratados conservados esta dedicado
por Hermes a Hammon o Ammén, personaje al que se dirige Asclepio
en C H. XVI; véase C H. xvi.Titulo, y acerca de Tat, 1v.3; NF 11, 357,
nn. 8-9.

ninguna envidia: Invidia (cenvidian), de acuerdo con Festugiére (FR 11,
38), representa plithonos, un sentimicnto que dejaria al no iniciado ex-
cluido de los misterios. En CC.H. v.2 y XVL5, lo divino es aphithonos («ge-
neroson); cf. Timeo 29F.

argumentos... populares: Nock (NF 11, 297) opina que exotica {«popu-
laresr) podria ser fa respuesta del traductor a una palabra gricga que le cra
poco familiar, quizis exdterika o dicxodika, a propésito de las cuales vease
supra, C.H. v.1, X.1, XIv.1; FR 11, 39.

voy a inscribirlo: FR 11, 37, sefiala la estrecha relacion que existe entre
la nocidén de un tratado escrito y la manera habitual de un didlogo her-
mético: la instruccidén oral de un estudiante/hijo a cargo de un maes-
tro/padre; a proposito de lo cual véase supra, C.H. 1.32, acerca de parado-
sis. A pesar de la presencia de cuatro personas, ] didlogo esta dirigido, en
la practica, por Hermies a Asclepio.

publicase: NF I, 357, n. 10, indica que publicare s equivalente a diaba-
llein, como en C.H. XII1.13, 22.

cuatro hombres: Esta mencidén de quattuor virorum constituye la tinica
aparicién de la palabra que designa especificamente al masculino vir
(¢chombre») en el Asclepio, si bien mares («machos») v feminae («<hembrasy)
aparecen en la seccidén 21, infra; la traducciones de homo, humanus 'y lin-
manitas son paralelas a las de anthrdpos y otras palabras relacionadas; supra,
C.H. 1.12.

el amor divino: Scott 11, 8, hace alusion al erds platonico en el Fedro y
en el Banquete, pero Festugiére (NF II, 357-358, n. 12) insiste sobre todo
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en la fuerza de union del amor (supra, «vinculados») como agente en la
cosmologia del Asclepio, y Nock (ibid.) remite a conexiones Orficas, a la
asociaciéon de Hermes con Eros, y a Cupido-Eros como nombre de un
Decan (infra, seccidn 19; Gundel, Texte, pag. 296).

2 alma es inmortal: Para los antecedentes platénicos y estoicos, véase
Scott 111, 8-9; NF 11, 358, n. 13.

auténtica continencia de la razon: El texto de NF 1I, 297, es vera rationis
continentia, pero W. Kroll y otros preficren vere, para lo cual Nock ofre-
ce «de la maitrise~-de-soi de la droite raison» o bien «du contenu de la
droite raison» o bien, de mantenerse vera, «de la vraie maitrise de la rai-
so» como alternativas a la traduccion de Festugicre, da vraie suite du rai-
sonnement»; para Nock, continentia representa o bien enkrateia («conti-
nencias en C.H. X111.9, 18), o incluso una utilizacidén, poco habitual en
latin, en el sentido de «contenido» («contenur en francés).

fodas las cosas son una... llamado fodo: FIX 11, 68, distingue este para-
grafo, en el que Dios os equivalente al Todo (vmnia), del que viene a con-
tinuacion, cn el que o Conjunto (terimny = Todo (omnid) = Mundo.
Acerca de «odas las cosas son unar como tema hermdético cuyas raices de-
rivan del pensamiento griego y remontan hasta los filosofos presocraticos,
véase NF 11, 358, n. 15; Scott Ul, 9-11; Moreschin, Studi, pigs. 94-95.
Gersch, Platonisim, 1, pags. 345-348, pone en conexion este pasaje con el
modo similar de expresarse de la seccion 34, y argunmenta que «En un
sentido primario, Dios resulta idéntico a las cosas creadas, puesto que és-
tas preexisten en su seno..., y tan solo en un sentido secundario a las co-
sas creadas tal y como existen fuera de él después de... la creacion... Da-
do que la relacidn de Dios con las cosas creadas es.... la de... lo atemporal
con lo temporal... la naturaleza divina resulta ser a la vez transcendente
e inmanente desde diversos puntos de vistay.

De los cielos: FR 1, 358-359, considera que el pasaje que comienza
aqui y se extiende hasta el final de la seccién 3 constituye una evidencia
de las conexiones que existen entre los Hermetica «filoséficos» y su va-
riante «popular», con su énfasis en la astrologia y la magia.

hacia lo alto... hacia abajo: Supra, C.H. 1.4 y Scott 111, 12, acerca de
andpherés y katdpherés, sursum y deorsum.

Alma y materia: La palabra latina mundus significa «mundo», bien sea
el universo en su conjunto, o el planeta tierra, o incluso una regién ex-

37



tensa de la tierra; puede también hacer referencia al cielo o a los cielos.
El mismo substantivo significa «instrumentos» o «equipaniento» en ge-
neral, pero en especial con respecto a los articulos de cosmética utiliza-
dos por las mujeres. El adjetivo mundus significa Jlimpio», «elegante», «or-
denado», y por lo tanto sugiere una relacion paralela a la que existe entre
«cosméticar v «cdsmicor como derivados del griego kosmed, que signifi-
ca tanto «poner en orden» como «adornars. Mundanus es la forma adjeti-
va de mundus, y significa «mundo». Sin embargo, anima ef mundus en es-
ta seccién constituyen la primera de las varias apariciones en las que
mundus y otros derivados como mundanus, que la mayoria de las veces se
corresponden con el kosttos y el kosmikos del original griego, representan
en cambio hulé y hulikos, «materiar y «materialy; infra, secciones 3, 7-8,
10-12, 14-15, 17-18, 22-23, 28-29; NF 11, 359, n. 21; Scott 111, 14; Mores-
chini, Studi, pags. 113-115, 127. A excepcion de esos casos especiales, he-
mos traducido ¢l substantivo mumdis por anundoy; ndtese que en la sec-
cibén 10, el traductor parece haberse sentido mcémodo por la falta de un
equivalente exacto en latin para kosmos.

cualidad: NF 11, 298, siguicndo ediciones previas, corrige aequealitate en
qualitate.

formas: Esta es la traducciéon normal aqui de species, aunque la misma
palabra estd representada también por «escenarior (11), «clase» (19) ¢ «ima-
genr (23). Scott (11, 15-18; NF 11, 360, n. 31) reconoce que species se co-
rresponde la mayoria de las veces con eidos, pero, basindose en la distin-
cibn que hace Séneca en su Carta 58.16 («Aquello a lo que se alude en
general [generaliter], como cuando uno habla de la humanidad en general
[generalis], no es posible vetlo, en cambio, la cosa especitica [specialis], co-
mo Cicerén y Caton, si. Uno no ve “animal”, sino que lo picnsa, pero
en cambio st ve sus especies [spedies], un caballo o un perro»), argumenta
que species ha de ser traducido como «andividuo» en las secciones 3-4. El
argumento de Scott se ve reforzado por la afirmacidn que se recoge en la
seccibn 4, species eniin pars est generis ut homo humanitatis («una forma es
parte de un género, del mismo modo que un ser humano lo es de la hu-
manidad»), si bien también podria entenderse homo en el sentido de <hu-
manidad», del mismo modo que especie y humanitas como una clase o
género mas amplios. En cualquier caso, a fin de mantener la coherencia,
hemos preferido traducir habitualmente «forma» a lo largo de estos pasa-
jes. NF 11, 298, traduce species esse noscantur, en esta seccidén 2, por «on y
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reconnait un nombre infini d’espéces», pero en la seccidén 3 infra (NF I,
299, 360, n. 31), per animam omnium generum et omnitm specierim se COn-
vierte en «d travers I'dme de tous les genres et de tous les individusr. Al
contrario de lo que ocurre en el pasaje de la seccién 4 citado, la relacién
de species con genus no puede ser la misma que la que se da entre homo y
Tnimanitas, si species significa «especier en ¢l sentido moderno del térmi-
no, puesto que homo 1o se corresponde con humanitas como especie con
género. En el Asclepio resulta imposible cualquier traduccidén coherente
de species y genus, pero por lo menos «formar y «género» tienen la venta-
ja de que no mplican una asociacidon especie-genus tal y como la enten-
demos hoy. Para el andlisis de Gersch, véase su Platonism, pags. 351-354.
Véase también supra, C.H. X1.16-17; infra, secciones 3-6, 11, 17-19, 23,
27, 32-36, 41; J. Kroll, Lehren, pags. 112-113.

3 conjunto de la materia: Notese que mundus aparece sels veces en es-
ta sceeidn: dos de ellas es representado por «materiar; dos mas por «mun-
don; y otras dos por «nateria» de nuevo; supra, seccion 2.

conciencia: El vocabulario fatino de la cognicion, la percepcion y la in-
tuicion cn el Asclepio presenta probiemas por lo menos tan dificiles como
los que se deseriben en fa nota a C.H. L1, supra, con respecto a los trata-
dos griegos. «Conciencia, aqui y en otros lugares (véase especialmente la
seccion 32), traduce seusus, que aparece cuarenta y dos veces en el Ascle-
pio con una gran variedad de significados, que hemos reproducido como
wentidor, «facultady, «ignificado» y otros términos. Festugiere (NF 11,
359, 1. 26, 363, n. 63) asocia correctamente sensis Con nous y por regla
general lo traduce por «intellect en donnant a ce mot le sens... “faculté
d’intuition du divin”». Otras palabras utilizadas en el Asclepio en referen-
c1a a los procesos y facultades cognitivos, perceptivos ¢ intuitivos son imens
(«mente»), animus («pensamientor», y también «wlman), cognitio («conoci-
miento»), confemplatio («contemplaciony), intellectus y sus derivados («inte-
lecto»), intentio («concentracidny, «intenciény, sesfuerzon), nosco («cono-
cem), percipio («percibim) y ratio («tazdny).

crecimiento... luna: Supra, C.H. 1.25; X1.7; Griffiths, Isis-Book, pag. 112.

cielo... en el mundo: Ferguson (Scott IVE 396) identifica caelum («cie-
lo») aqui como la esfera de las estrcllas fijas; acerca de kosimos, véase C.H.
Iv.1-2, Asclep. 2, 6.

De todas ellas: Scott 111, 22, explica que supradictis... omnibus hace re-
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ferencia a los cuerpos celestes; NF 11, 299, traduce «tous ces corps céles-
tes».

todas las formas... para las formas: Acerca de «forma» y species, véase
supra, seccion 2, y NF II, 299, 360, n. 31, que explica que «forme sensi-
ble» niantiene la misma relacién con genus que el individuo.

4 penden: Para pendentia y su relacidn con artad, véase C.H. 1X.9, X.14;
NF 11, 360, n. 34; Scott III, 24; IVE 396.

divididas... a continuacion: Supra, seccidén 2, nota acerca de «formas».

semejantes a si mismo: sui similes es una correccidn de suis similes; sui
puede ser tanto singular como plural; NF 11, 300, traduce des individus
qui leur sont semblables».

otro... ser vivo: Este otro tipo de animalis lo forman las plantas, de
acuerdo con Scott 111, 25; la nocién de que las plantas son mnanimadas y
sin embargo poseen sentidos concuerda con las posiciones platénicas y
estoicas al respecto. La traduccion habitual aqui de andimal v animalis (cf.
zdon en los tratados griegos) s «er vivor, pero véanse las secciones 6y
21, donde «animado» representa mcjor animalia.

anteriormente mencionados... son inmortales: Accrca de esta frase y de
su contexto, Festugicre escribe (NF 11, 300, 360, n. 36; cf. Scott 111, 27,
IVE 397) que «el pasaje entero resulta bastante confuso, y dudo de que el
propio autor entendiese lo que deciar. Los problemas principales estriban
en la referencia a los «géneros anteriormente mencionados» (supradicta. ..
generd) y, una vez mas, en el significado de species, que Festugiere traduce
en las dos ocasiones en que aparecen en esta frase como «genres» ¢ «ndi-
vidusy, al tiempo que sugiere que en el primer caso «no cabe duda de que
specierim. .. es una mala traduccidn de gendn o de eidén en el sentido de
gendn, por oposicidn a ideai (o eidé)».

Ahora bien, una forma... género: Supra, seccion 2, nota acerca de «for-
masy.

géneros... perecederos, se salvan: Aunque el latin requiere un verbo en
plural en ambos casos (genera... occidant... servantur), Nock (NF 11, 278~
279, 300, 360, n. 7; Scott III, 28; Asclep. 1) pone los dos verbos en singu-
lar, y explica que esta anomalia es un grecismo —un sujeto neutro plural
con un verbo en singular—, a pesar de la evidencia del manuscrito a favor
de servantur.

nacimientos: Esta expresién u otras equivalentes traducen por regla ge-
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neral nascor y sus derivados (en este caso nascends), los equivalentes latinos
de gignomai y otras palabras de la misma familia.
<no lo son los géneros>: Nock inserta genera non sunt; NF 11, 300.

5 algunas fueron... mantenerse: NF 11, 360, nu. 38-39, se muestra de
acuerdo con Scott 11T, 29-30, en que este pasaje no encaja demasiado bien
aqui, y Scott crec que se trata de una glosa. Festugiére interpreta inani-
mnalia («cosas inmanimadasy; ct. secciones 4, 6) como el mundo vegetal, pe-
ro Scott cree que se trata de objetos artificiales sin vida, como casas o es-
tatuas.

de su especie... a una forma: NF 11, 301, 361, n. 40, signiendo a W,
Kroll, lee afion («algunar) en concordancia con speciel, en lugar de alicuius
en concordancia con generis, y traduce alicni speciei generis divini como
«vee un individu du genre diviny, aunque también pone en relacion spe-
cies con genos en defluentes in speciem, «déboucher dans un autre genrer.
Supra, scecion 2, nota acerca de «formasy.

el argumento: Al igual que logos en los tratados griegos, rafio requicre
bastantes traducciones distintas en sus cuarenta y cuatro apariciones en ¢l
Asclepio. Aqui, hemos desplazado satio del Hugar que ocupaba entre antan-
fes hominunr y dacinones («amigos de los seres humanos. .. démones»), en
fa frase anterior. El in que precede a gualitate es una enmienda, siguicndo
a W Kroll, del sunt que aparcce en los manuascritos: NF 11, 301, 361, n.
41, para textos acerca de démones que son philanthrépoi.

que acabamos de describiv: En latin aparcee tan sdlo praedictac, omiado
por Scott 1T, 31-32, pero conservado en NF 11, 301, con spediei como re-
ferente implicito, traducido como «avee <le genre> qu’on a die» (consi~
derando que species representa genos, como supra; cf. seccidn 2, nota acer-
ca de «formasy).

mente... divinidad: Acerca de nous, gndsis y divinizacidn, véase supra:
C.H. 1.1, 26; 1V.3; X.9-10); XIL6.

démones alcanza su: El genitivo dacinonum aparece donde se esperaria
el acusativo dacmonas como complemento directo de accedit («alcanzay), si
bien el genitivo resultaria correcto en la construccién aniloga griega: su-
pra, Asclep. 1; Scott III, 33; NF 11, 301.

6 Por esta razon... feliz: Festugiere (FR 11, 87-89) compara esta sec-
ci6n con C.H. X1.19-20 y con Jenofonte, Memorabilia 1.4.11-18, acerca de
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la divina grandeza humana, y Ferguson (Scott IVE 397-398) lo pone en
contraste con S.H. XXII1.44-46; Iversen, Doctrine, pags. 16, 49, cita un pa-
ralelo egipcio. Scott 11T, 35, opina que la comparacién implicita aqui se
establece entre las naturalezas humana y demonica y que el estado de ma-
yor felicidad que se le atribuye al hombre se contradice con la afirmacidn,
que se hace en otros lugares de los Hermetica, de que la corporalidad es
un desastre; véase también: C.H. VIIL5, X.24-25, XI1.20; infra, secciones,
8, 11, 14, 22-23; D.A. 8.7, 9.6, Norden, Agnosios, pags. 25-26; Van Mo-
orsel, Mysteries, pags. 17-18.

desprecia internamente... terrenal: La alabanza hermética de la dignidad
humana se detiene justo antes de legar al aspecto corporal de la condi-
cién humana; supra, C.H. 1.18-19.

relacion con ellos: Al igual que el griego anankaios, el latin necessarium
—representado aqui por «relacién»— puede denotar tanto relacién como
necesidad; Festugiére, que traduce «auxquels il se sait liés, sefiala que una
traduccién en este altimo sentido también se podria justificar basandose
en la tercera frase de la seccidn 5, supra; NF 11, 301, 361, n. 46.

rdpidamente... elementos: Festugiere traduce elementis velocitate miscetur
como «l se méle aux elements par Ia vitesse de la penser, y conecta ve-
locitate con la frase siguiente, acumine mentis {da agudeza de su menter):
NF 11, 302, 362, n. 48; FR_1v, 75, 145; Scott IVE 398.

animado... inanimadas: Ferguson (Scott IVE 374, 395) identifica pren-
ma como la raiz que se extiende «desde lo mds altor. Acerca de las plan-
tas como seres inanimados, véase supra, secciones 4-5, asi como NF 11,
362, nn. 49-50, y Scott 111, 36~37; ambos remiten a phuton... ouranion en
Timeo 90A; cf. «esas plantas supracelestiales que son nuestras almas» en
C.H. xXviil.

alimentos compuestos: «Compuestos» traduce duplicibus en contraste
con simplicibus, pero NF 11, 302, presenta «de deux sortes... d’une seule
sorter; véase también: infra, seccidn 7; Scott 111, 37-38, IVE 399.

utio para el alma: «Alma» representa habitualmente aniing, que es pa-
ralela al femenino griego psuché; Reitzenstein (NF 11, 303) aqui enmen-
dé animi en animae, pero acerca de animus como «almar véase OLD s. v.
animus 1. Iversen, Doctrine, pag. 50, cita «un paralelo directo egipcio» pa-
ra la distincidn entre fa nutricién del alma y la del cuerpo.

movimiento incesante del mundo: INF 11, 303, 362, n. 51, traduce mundi
(«mundo») por «cieb» aqui, pero véase supra, secciones 2 y 3; «movinien-
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to» —de acuerdo con Ferguson (Scott IVE 359), «el movimiento perpetuo
del cielo que mantiene la vida en su ser»— aqui y en otros lugares repre-
senta agitatio, agito, etcétera.

espiritu... llena: El término griego que se oculta detrds del latin spiri-
tus es pneumna, acerca del cual véase: C.H. 1.5; Scott III, 37-38.

conciencia... éter: Acerca de sensus como «concienciar véase supra, sec-
cién 3; y a proposito de las fuentes peripatéticas de la doctrina que sos-
tiene que es la quintaesencia, y no los cuatro elementos, el fundamento
material de la psuché o nous, véase Scott 111, 38-42; NF 11, 363, nn. 53-54;
cf. D.A. 11.6; Mahé, Hermés 11, 405. NF 11, 303, prefiere sola {ssolamen-
ten) a soli, que es la lectura de Scott (I, 296-297), concertando con homi-
ni («humanidad»), y traduce «concedida Gnicamente a la humanidad».

un poco mds tarde: NF 11, 364, n. 57, identifica esta expresiéon como
una referencia a las secciones 16 y 32; ¢f. Scott 111, 42-43.

7 principio... union: El motivo de la coninctio ya habla aparecido antes,
en las secciones 1y 5; cf. NF 1L, 364, n. 59.

Es... Trismegisto: En otros lugares de los Hermetica se plantean cues-
tiones simalares: CFL 1.22, 1v.3, X.23; Scott 11, 44; NF 11, 304, u. 6l.

en sus mentes: NFE 11, 303, 304, n. 64, traduce in mentfibus como «dans
les Ames»; supra, secciones 3y 5.

acerca del espiritn: La discusién acerca del spiritus aparece en la seccion
16, infra; NF 11, 364, n. 65; supr, seccidn 6.

humanidad es... ousiddés: Scott 11, 44, remite a C.H. 1.15, donde el ad-
jetivo correspondiente a duplex («doble») es diploos, aunque también po-
dria traducirse por «compuesto» como en la seccidn 6, supra; véanse tam-
bién las secciones 7-10, infra, para otras versiones del homo duplex, con los
comentarios de Van Moorsel, Mysteries, pags. 18-19. Nébtese que oisiddés
aqui y ulikon, infra, aparecen en griego; acerca del ser humano «esencial»
y otros usos de onsiddés, véase: C.H. 1.15; 11.5; 1X.1, 5; X11.14; Asclep. 19;
Scott 111, 44; NF 1I, 364, nn. 67, 69; FR 1V, 6; Mahé, Hermés 11, 420. Pa-
ra otros casos de palabras griegas que no han sido traducidas ni translite-
radas en el texto latino, véase infra, secciones 8, 10, 13, 14, 17, 19, 39 y 40
para ousiddés, kosmos, arithmétiké, hulé, Haidés, ousia, ousiarchés, Pantomorp-
hos, Heimarmené; también supra, nota al Titulo.

semejanza divina: Scott 111, 45, seflala que Gn. 1:26 era conocido mds
alla del circulo de lectores judios y cristianos del Antiguo Testamento, pe-
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ro sugiere también fuentes platénicas, como Feddén 95C, al tiempo que re-
cuerda que algunos autores paganos, como Celso, rechazaban la idea de
que el hombre hubiese sido hecho a imagen de Dios; supra, seccibén 6; in-
fra, secciones 10-11; Hoftmann, Celsus, pag. 103.

hulikos... cuddruple: La palabra smundanals traduce mundanum, a pro-
pdsito de la cual véase supra, seccidn 2; la parte material del hombre es
guadruplex a causa de los cuatro elementos: supra, seccidn 6; Scott III, 45-
46; NF 11, 364, n. 68; Gersch, Platonism, pag. 381.

en este mundo: NF 11, 304, traduce in mundo como «dans 1a matiére»;
supra, seccién 2; FR1II, 63.

8 Cuando el... su propia divinidad: Lactancio, que denomina Logos fe-
leios a su fuente, cita esta larga frase en griego en sus Instituciones divinas
4.6.4, a fin de probar que Hermies estaba de acuerdo con los Profetas y
Sibilas en que el Dios supremo tenia un hijo. El mismo texto griego es
recogido en el pseude-Antimo, A Teodoro acerca de la Sagrada Iolesia 10-11,
que Scott fecha, en base a evidencias internas, hacia mediados del siglo
v, medio siglo después de la muerte del auténtico Antimo, obispo de
Nicomedia. Scott hace remontar ¢l pasaje hasta Timeo 29E-3118, 37C,
92C, v lo compara con Gn. 1. Tanbién sefala su aparicion en el famoso
paviniento de la catedral de Sicna (1488), donde Hermes aparece entre las
diez Sibilas. Véase: supra, Titulo; Scott I, 32, III, 46-48, 1V, 15-10, 155,
158-159; Yates, Bruno, pigs. 42-43; Siniscalco (1966-1967), pigs. 114-116;
Mahé, Hermes 11, 55. NF 11, 305, siguiendo a Rohde, enmienda el guo de
los manuscritos en guom («cuandor), una forma bastante inusual en el As-
clepio de la conjuncién cum, que se corresponde con cpei en Lactancio y
eti en el pseudo-Antimo; Scott [, 298-299, 1V, 15, 158, siguiendo a Gold-
bacher, sugiere guoniam.

discutiremos: Scott 111, 46-47, localiza la respuesta a esta promesa en
C.H. 1X.6, donde se dice que «la sensacion y el intelecto [son] tinicos en
el cosmos», v observa que en la primera frase del noveno tratado, éste es
descrito como una «ampliacién» del «discurso perfector, es decir, el Logos
feleios. Por lo tanto, concluye Scott, el material parentético de la seccion
8 tiene que haber sido insertado después de que C.H. IX fuese escrito;
véase también NF II, 284-285, 365, n. 72; cf. Zielinski (1905), pag. 335.

le parecid hermoso... hubiera alguien mds: Scott 111, 47-48, lee visusque
ei pulcher (de parecié hermoson) a la luz de frases como eiden ho theos fo
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phés hoti kalon («Dios vio la luz, que era hermosa») en LXX Gn. 1:4, 8,
10, 12, 18, 21, 25, 31; «progenie» traduce parfum, una enmienda a partir
de partemn (NF 11, 305) confirmada por tokon en Lactancio y el pseudo-
Antimo (Scott 1v, 16, 158); <hubiera» es esse, que W. Kroll y Nock pre-
fieren al esser de los manuscritos; véase también: C.H. 1.12; Asclep. 7, NF
1, 365, n. 73.

voluntad... perfecta: NF 11, 365, n. 76, remite a C.H. X.2: «La actividad
(energeiay de dios es su voluntad (thelésis)»; y X1I1.19: «tu designio (boulé)
procede de ti». Acerca de la voluntad de Dios en Albino, véase Dillon,
Middle Platonists, pag. 284, n. 2, que cita a Platdn, Leyes 967A. Véase tam-
bién FR 111, 159, y, para las fuentes cgipcias, Iversen, Doctrine, pig. 49, y
Mahé, Hermés 11, 292, como en C. H. 1.8,

<hubo hecho>... envoltorio material: Nock (NF 11, 305), siguiendo a
Scott (I, 300, 111, 49, llena una laguna con fecsset (<hubo hechor). Acer-
ca de ousiddés véase supra, seccién 7. Festugicre (NF 11, 305, 365, n. 77)
traduce mundano infegimento («cnvoltorio materialy) como «cenveloppe
matérieller, y seiiala que el Asclepio adopta aqui una acticud optimista con
respecto atemas (que en otros lugares son tratados de manera bien dife-
rente; emundor representa mnndus tres veees en el paragrato siguiente; su-
pra, seccidon 25 CHL X 13, 17-18; Festugiere, HMP, pig. 738; FRO1I, 36,
74-76; Gersh, Platonisin, 1, pigs. 383-384.

ordend... goberndndolos: Scott (1v, 23; Mah¢, Hermds 1, 15) relaciona es-
te pasaje con el fragmento en griego de Lactancio, Instituciones divinas
7.13.3, pero Ferguson (Scott IVE 483-484) remite a (. H. X1v.4; NF 19,
114; «rindiéndoles cultos se corresponde con adorare, que es una correc-
cidn de Nock, siguiendo a Rohde, de la lectura orare de los manuscritos;
wigilando» confiere a incolere ¢l sentido de colere, mas que el normalmen-
te suyo de «habitacidon»: NF 11, 306, 366, un. 79-80; Scott 111, 50; Norden,
Agnostos, pags. 95-97; C.H. 1V.2.

agricultura... las artes y las ciencias: Supra, seccion 6, «Por esta razény.

9 Aparte... ni <mortal>: Como scnala Scott, esta atirmacién de la
unicidad del culto humano es contradicha por C.H. .26 y XII.15. Si-
guiendo a W. Kroll, Nock suple mortalium, que no aparece en los ma-
nuscritos; INF 11, 307.

musas: En base a una cita de Marciano Capella 2.125, Carcopino (Ro-
me, pags. 277-283), sostiene que Euterpe era la Musa hermética por an-
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tonomasia y que la segunda silaba de su nombre podria indicar una triple
bendicién de Hermes Trismegisto, como en C.H. L31.

tnente pura... nivel inferior: NF 11, 307, traduce pura mente por «ame
pure», pero cf. Scott I, 93; Moreschini, Studi, pags. 88-93; y las seccio-
nes 3, 5, 7 supra. La lectura de los manuscritos es inferiorem, enmendada
por Nock en inferiorem («nivel inferior»); ademas, inserta in («en») delante.

10 teoria que viene a continuacién: NF 11, 308, traduce rationem vero trac-
fatus istins como «Quant au sujet que je vais traiter maintenant», con lo
que sefiala el comienzo de un nuevo documento, como sugiere Ferguson
(Scott IVE 401), que concluiria en la tercera frase de la seccidn 14; supra,
nota a C.H. 1.32, acerca de paradosis; cf. Asclep. Titulo, 1, 16, 19, 20, 27,
33, 37.

sefior... dios primero: NF 1, 308, traduce aeternitatis dominus deus como
«Dieu, naitre de I'éternitér, pero ct. 366, n. 88 y FR IV, 168.

lo que es compuesto: NF 11, 308, traduce conpositi como «le monde for-
m¢ par Dieuy.

ornato... mundo bien ordenado: Las palabras «bien ordenado» no apare-
cen en latin, pero en este contexto, donde mundus es comparado a kos-
mos, el latin sugicre con claridad los juegos de palabras y ambigtiedades
que se derivan de los varios significados de kosinos; acerca de este térmi-
no véase: nota a C.H. 1v.1-2; Asclep. 2; NF 11, 366, nn. 90-91; FR 1, 93-
94, 111, 74; Scott 111, 54; Gersch, Platonisin, 1, pags. 386-387.

divina composicién del hombre: Leemos hominis («del hombre») con
Nock y otros editores, en lugar de omnis; NF 11, 308.

El hombre se conoce... honra: El conocimiento del mundo conduce al
hombre mas cerca de Dios: cf. C H. VIIL5, X.9-10, XJI11.9; NF 11, 366, nn.
92-93; Nock (1925), pag. 27; Van Moorsel, Mysteries, pags. 24-27.

su imagen... imdgenes: «Si el hombre es la imagen del Kosmos», escri-
be Scott (i1, 55}, «y el Kosmos es la imagen de Dios, el hombre tiene que
ser la segunda imagen de Diosy, y remite a C.H. V.2, VIIL.2, XI.15, XIL.15;
cf. supra, seccién 7; infra, seccidon 11; NF 11, 367, nn. 94-95; Moreschini,
Studi, pag. 143.

alma y conciencia... agua y aire: NF 11, 308, siguiendo adiciones simi-
lares a cargo de Scott y Ferguson, inserta et ferra («y tierra») delante de
agua («agua»). Ferguson (Scott IVE 402-403) explica los paralelos existen-
tes entre los cuatro grupos de entidades materiales e inmateriales en ésta
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y en las secciones siguientes, y describe el conjunto como «la teoria del
microcosmos desde una perspectiva especificamente hermética». Los cua-
tro grupos, tal y como aparecen en nuestra traduccién, son:

. alma, conciencia, espiritu, razdn (anima, sensus, spivitus, rafio);

2. fuego, tierra, agua, aire {(ignis, ferra, aqua, aér);

—t

3. manos, pies, otros micnibros del cuerpo (manus, pedes, alia corporis
meinbra);

4. pensamiento, conciencia, 1mnemoria, providencia {animus, seusus, me-
noria, providentia);
Ferguson relaciona sensus, en su primera aparicion aqui, con nous, pero
conecta la segunda aparicidn con aisthésis («sensacidny), y basa su analisis
en Filon, Cuestiones en torno al Génesis 3.5, 4.3,y Quién es el hevedero 125-
132. Véase tambicn: NF 11, 367, nn. 96-97; (. H, X1.7, X11.21, XI11.7-12.
La expresion «en su parte materialy traduce parte vero mundana; supra, sec-

¢1on 2.

11 suma... medida: Emarson (NF 11, 367, n. 98) sugiere que en la ex-
presion mensura eins utrinsque Tas Gltimas dos palabras podrian representar
ton sunanphoteron, y Festugicre (ibid.) pone en relacion mensina con kandn,
pera Scaott (11, 50) sugtere mietron «<cu ¢l sentudo de sunnnetria o harionia,
os dearr, la proporadn debida. .. de Tas dos partes, [a una con respecto a
la otray.

fortificada... vechazo: Supra, COH. X1 y NF 1L, 368, n. 99,

Llamar... nombre de “posesiones”: Algunos editores omiten una de las
dos apariciones de possessionnn pomine nincupantuy. Festugicre (NF 15
309, 368, n. 100) p{cns;\ que ¢} autor tenia presente una pretendida eti-
mologia de possessio, a partir de post y sido; pero possideo procede de potis
y sedeo («entar), micntras que possido («entrar en posesion de») procede
de potis y sido («sentarser); OLID s. vv. possideo, possido.

incluso el crerpo: Supra, secciones 6-7, 10; C.H. 1.18-19.

curso de mi argumento: Rose (1947), pag. 103, especula con la idea de
que rationis infentio («curso de m argumentor) pudiese representar logon
taxis (corden de la teoria»), a partir quizd de una confusién con tasis
(«fucrzar o «intensidady).

<humana>... mundo inferior: La palabra homo aparece tan s6lo en es-
ta ocasion en todo el texto, pero véase NF 11, 309, 368, n. 103; Nock y
otros editores leen inferioris («inferior) en lugar del interioris de los ma-
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nuscritos; suprd, seccion 1, acerca de «cuatro hombresy; nota a C.H. 112,
acerca de anthrdpos.

pares... previsién: Scott, 111, 58, opina que esta frase es una elaboracién
de material transpuesto por error desde la seccién 10, supra; NF 11, 368,
n. 104.

buscar variaciones: NF 11, 310, 368, n. 105, traduce suspiciosa indagatio-
#ie COMO «scrute avec une inquiéte curiosités, y seflala que wsuspiciosa tam-
bién puede significar “una curiosidad satisfecha con opiniones, conjetu-
ras...”, que implica un alto grado de incertidumbre».

si... fielmente: Los manuscritos presentan eumgque conpetenter munde
mundum servando, pero NF 11, 310, siguiendo a W. Kroll, omite conpeten-
ter, que vuelve a aparecer un poco después en relacién con parenten
(«cumple como es debidor). Acerca de munde mundum («orden mundanal
de un modo ordenado») véase sipra, secciones 2, 10; FR 111, 74.

adorna el escenario: NF 11, 368, n. 107, opina que conponit (xadornay)
representa kosmei, otro juego de palabras con kosimos como el que se ha
descrito supra, seccion 10; a propdsito de species como «escenarion, OLD
s. v. species 1, 4.

nuestros antepasados... mundanal custodia: Para otras obscervaciones
acerca de los antepasados de Hermes y Asclepio, véase supra, (H. X5,
infra, seccidn 37. «Fidelidad» representa pictas, a propésito de la cual véa-
se supra, seccion 1, y el pasaje de lTa Ciudad de Dios 10.1 de san Agustin
citado por Scott 111, 59; cf. Nock (1934), pags. 367-368. Festugicre tradu-
ce «déchargés de la garde du monde matériely, pero cf. NF 11, 310, 368,
nn. 108-109.

12 Esto... Trismegisto: NF 11, 311, sefiala que la atribucidn de las in-
tervenciones de la seccion 12 a Trismegisto y Asclepio no es segura.

vil transmigracion... cuerpos: NF 11, 311, 369, n. 111, hace concordar
indigna («vil») con migratio como nominativo femenino singular, pero
Scott I, 60-61, lo pone en conexién con alia corpora («otros cuerposy) co-
nio si fuese un neutro plural. Para otras discusiones acerca de la transmi-
gracion de las almas, véase: C.H. 11.17, X.7-8, 19-22; FR 111, 122. Mahé
(1981), pag. 406, contrasta este castigo con los de la seccidén 28.

terrenal... eternidad futura: «Terrenaly es mundana (supra, seccidon 2);
NF 11, 311, 369, n. 112, traduce aeternitatis como «inmortalité», a fin de
destacar que se trata de la recompensa que obtiene el hombre piadoso.
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la maldad, celosa: Festugiére traduce invidens inmortalitati malignitas co-
mo «le vice, jaloux de I'inmortalité», y Nock sugiere que malignitas re-
presenta kakia; acerca del vicio del phthonos, véase supra, C.H. IV.3, XIIL.7-
9; NF 11, 311, 369, n. 114.
sencillo respeto por la filosofia: Para los aspectos platdnico y cristiano
de este antiintelectualismo, que se extiende a lo largo de la seccidn 14
pero que contrasta con las secciones 6, 8 y 10, véase Scott 111, 63-67; NF
IT, 369, n. 115; Festugicre, Religion, pags. 132-134; FR 1, 65-66, 357; 11,
151-152; U1, 85. J. Kroll, Leliren, pigs. 326-327, 352-354, define la actitud
hermética como da teologizaciéon de la filosofia». Kroll identifica a Po-
sidonio como la fuente estoico-platdnica de sentimientos tales como
«rinde culto a Dios quien lo conocer en Séneca, Carta 95.47, y Cicerén,
Acerca de la naturaleza de los dioses 2.61.153, «la piedad (pictas) deriva del
~conocimiento de los diosess; Bousset (1914), pdgs. 142-148, interpreta la
exaltacion hermética de la piedad por encima de la filosofia como una
inwversion sorprendente de la postura de Séneca; supra, CGLH. V.3, 1X A4,
X.4; Norden, Agrostos, pags. 95-97. Cumont, Fgypte, pags. 121-123, 164,
anmaliza el sentido especnal que tiene philosoplios en la astrologia herméti-
ca. Acerca de la dmica aparicion de la palabra mageia (cimagian) en los
Hermetica editados por Nock y Festugicre, véase S.f1L XX11E68: «Ningiim
profeta que se disponga a elevar sus manos hacia los dioses ha ignorado
Jamds ninguna de las cosas que existen, de nanera gue Iy filosofia y la
magla (philosophia men kai mageia) pueden alimentar el alma, v la medi-
cina curar (s8¢ ¢l cuerpor. Labhardt (1960), pigs. 214-220, analiza cu-
riositas, simplicitas, philosophia y otras palabras relacionadas en conexion
con la magia vy Ia religion; véase también Griftiths, Isis-Book, pigs. 47-
48, 248-249.

13 recurrencia: Acerca de apocatastasis véase infra, secciom 31; supra, no-
ta a C.H. 1.17, VIIL4, X1.2; Scott 111, 65-66; NF 11, 369, n. 116.

musica... es: NF 11, 312, a partir de ediciones previas, enmienda esse en
est («esy).

musica... avmonia: NF 11, n. 119, identifica esta mitisica divina con la
masica de las esteras; conlatus («disposicién») es una enmienda de conlata
en NF i, 312, y ediciones anteriores.

14 curiosidad del pensamiento: Supra, seccidon 12, «sencillo respetor.
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nuestro argumento... discusion: Supra, seccidn 10, nota acerca de «teo-
ria.

hulé... se hallaban en dios: Pensando en las primeras palabras del Evan-
gelio de Juan, Braun (Jean, pags. 288-290) divide el texto de modo que
forme la frase siguiente: Exordium fuit deus et hulé; pero NF 11, 313, colo-
ca exordium («demos comienzo» en nuestra traduccion) al final de la frase
anterior. Aqui y en otros muchos puntos, Braun cree detectar ecos del
lenguaje e ideas de Juan en el Ascepio, y llega a la conclusién de que «el
autor de los tratados herméticos conocia la doctrina del Evangelio v ex-
puso la suya propia, o bien a fin de mostrar aquello que el hermetismo
tenia de equivalente para ofrecer, o bien para oponerse a lo que a &l le
parecia absurdo en el... Evangelistar. Entre las posibles conexiones entre
el Asclepio y Juan propuestas por Braun, véanse: seccion 2 (Ju. 1:4); 6
(1:12); 8 (3:16); 10 (1:3); 11 (15:12); 14 (1:1, 4, 18; 4:23); 18 (1:4); 22 (1:12;
6:50); 25 (3:19; 5:40; 4:23); 28 (16:8, 10); 34 (1:3); Dodd, Fourth Gospel,
pags. 17, 24-27, 155, 420, habla miucho menos del Asclepio que de los tra-
tados griegos.

Festugiere sefiala que el autor podria haber utilizado materia (cf. scc-
ciones 15, 16, 19) o silva como el equivalente de lilé, pero que optd (cf.
seccion 2) por mundus («materiar); sin embargo, Scott argumenta que la
Gltima apariciéon de mundus («mundor), en la misma frase, representa a
kosmos, y Nock sugiere que el segundo deus («dios») de la frase podria ser
una corrupcidon: supra, secciom 2; notas a C.H. 1.6, XII1.2; NF 11, 313, 370,
n. 124; Scott 111, 82.

Estas no... no han llegado a ser: En lugar de quanta en algunos ma-
nuscritos y de quanto en otros, NF 11, 313, siguiendo a Thomas, lee quia
(«porquer) nata (<han llegado a ser»); supra, seccidon 4, acerca de nascor y
gignomai.

no producen ser... de si mismas: La traduccion habitual alternativa (su-
pra, seccion 4} «legar a ser» resulta inadecuada para non nata aqui; NF 11,
313, 370, n. 127, traduce «sans génération», y Scott III, 83-86, interpreta
el pasaje como una aclaracién de los sentidos de autogennétos («inengen-
drador», «<inengendrable», <dnengendrado»), e interpreta autogennétos («au-
togenerado») como un atributo divino en la teologia egipcia, como cuan-
do Re aparece como Khepri, el escarabajo. En su comentario a NHC
VI1.6.57.13-18, 63.21-3, Mahé (Hermes 1, 47-52, 110) muestra la importan-
cia de la triada agennétos, autogennétos, gennéfos («dnengendrador, «autoen-
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gendrado», «engendrado») en las especulaciones de los gnésticos peratas
recogidas por Hipolito, Refutacion 5.12.1-17; en el Evangelio de los egipcios
(NHC 111.2.54.13-18); y en Jamblico, Acerca de los misterios 8.2.261-5.268,
que contiene una discusién acerca de la teologia egipcia. Entre los pera-~
tas, la triada fue lo primero que se dividié, a partir de la fuente original;
estaba formada por un padre inengendrado, unas potencias autoengen-
dradas y unas formas engendradas. Mahé los considera paralelos al Uno,
la Ménada y lo Indivisible en Jamblico. Entre este grupo y la Ogddada,
Jamblico situé a Eméph (;Kneph?) y a una Mente demitirgica llamada
Ammuin, Ptah, Hefesto y Osiris, precisando que fueron Hermes, junto
con Bitis, en sus profecias a Ammodn, quienes conectaron esta teologia
metafisica con la tetirgia. Véase también: infra, seccion 19; Scott IVE 405;
NF 1, 371, n. 127; Layton, (S, 32-33, 127-129, 167-168; Fowden, EH,
pigs. 136-141, 152-153.

en la cualidad... concebir: Festugiére traduce in qualitate nafurae como sdu
nombre des propriétés de la maticres, y considera nattrae como el equiva-
lente de Tndés; también traduce vim atque maieriam («el poder y el materialy)
como de pouvoir et la capacit¢ foncieres, relacionando materia con onsia 'y
phusis: NF 11, 314, 371, nn. 129-130.

15 divididas. .. la naturaleza: Festugicre, que traduce discernenda («di-
vididasy) como «délimitéss, interpreta este pasaje en el sentido de que la
sexualidad naplica division, que a su vez requiere un emplazamicnto en
algin lugar; por lo tanto, puesto que ¢l devenir sexual presupone un lu-
gar, el lugar no Hlega a ser: es agennétos. Festugicre no ve fa necesidad de
corregir nada en esta primera parte de la frase, pero Scott y Ferguson no
estan de acuerdo con &, y Nock integra de modo tentativo Joco antes de
discernenda. Al comentar la segunda parte de la frase, sin embargo, donde
traduce fotius naturae («conjunto de la naturaleza») por «génération uni-
verselle», Festugiere escribe que «el pasaje entero resulta extremadamen-
te dificily; traducir naturac como «génération» es anidlogo a iuterpretar nas-
cor como «legar a ser»: NF 11, 314, 371, nn. 133-134; Scott I, 88; 1VE, 400;
Asclep. 4, 14. Mahé (1981), pig. 406, sefala las contradicciones entre el
tratamiento del espacio aqui e infra, seccidn 34.

a pesar de que la materia: El término latino para «<materia» aqui es mun-
dus; sipra, seccion 2.

naturalezas de todas las cosas: El texto latino dice omninm naturas, que
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en NF 11, 314, es vertido como «le principe de toute génération», en con-
sonancia con la traduccidn explicada arriba.

maldad: Festugiére traduce de manera razonable malignitatis como «le
mal», pero cf. «u generosa luz» (to phds aphthonon) en C.H. XVL.5; tam-
bién, «envidiar, supra, en la seccién 1; OLD s. v. malignitas 1, 2; Festugié-
re sefiala otros puntos de vista herméticos acerca del estatuto del mundo
material: C.H. V1.2-4, VI3, IX.4, X.15, XV1.7; NF 11, 314, 371-372, n. 135.

16 dignandose... dones: Festugicre traduce sensu, disciplina, intelligentia
(«conciencia, aprendizaje y comprensiéon») como «d’intellect, de science
et d’entendement», y explica que probablemente hacen referencia a nous,
episttmé y gndsis o logos; para mentes («mentes») ofrece «imes», de acuerdo
con Ferguson. Para epistémé como aprendizaje, véase infra, seccidn 23; su-
pra, C.H. X.9-10 (donde hemos traducido «ciencia); el don del nous por
parte de Dios eleva al hombre por encima de la epistéiné v lo coloca en el
camino de la gndsis. Véase: NF 11, 315, 372, nn. 136-137; Scott 111, 90-91,
E 406.

comprension y prevision: El texto latino dice intelligentia prudentiaque,
que es traducido por Festugicre como «la sagesse et la prudence», af tiem-
po que sefiala que prudentia podria representar pronoia, acerca de Ia cual
véase supra, nota a C.H. 1.19. Scott Ui, 91, explica que ambas virtudes
pueden ser consideradas como cualidades divinas en el hombre, en cuyo
caso «prudencia» también resultaria apropiado.

El espiritu administra... estos argumentos: Acerca de «espiritur véase su-
pra, nota a C.H. L5; infra, seccidn 17; y Gersh, Platonisi, 1, pags. 361-363;
«administra» supone que ministranttr representa alguna forma de epichoré-
ged, pero cf. NF 11, 315, 373, 1. 138, para la posibilidad de dioiked o dia-
koned («gobernary o «proveer»); «estos argunientos» representa faec, que
Nock, siguiendo a Thomas, inserta antes de hactenus («por ahora»); supra,
seccién 10, a proposito de «teorian.

tan solo para la mente: Véase FRU IV, 61, a propésito de la cognoscibi-
lidad de Dios; también Gersch, Platonism, 1, pags. 339-340.

toda la materia: Aunque «materia» acostumbra a ser mundus, aqui es
materiam, que NF 11, 315, 373, n. 142, traduce por «nature»; supta, seccio-
nes 2y 14.

17 <el espivitu> las excita y las concentra: Los verbos «las excita y las
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concentrar representan substantivos, agitatio atque frequentatio, que resultan
gramaticalmente paralelos a receptaculum («acoge»), que hace referencia a
hulé vel mundus («hnlé o materiar), pero, como excitar y concentrar requie-
ren un agente mas activo que la materia, Scott (11, 195) suplementa spiritus;
cf. NF 11, 316, 373, n. 144; Gersch, Platonism, 1, pag. 356; supra, seccidn 2.

insuflandolo: NF 11, 316, siguiendo a Thomas, lee inhalata en lugar de
los inaltata o inalata de los manuscritos.

mundo... ver la base: Festugiére (NF 11, 373, nn. 145-146) sefiala la ha-
bitual ambigiiedad de mundus (mundo/materia) y, por lo tanto, el hecho
de que lo que viene a continuacion pueda ser aplicado a la gcometria del
mundo y/o a la ontologia de la materia; supra, seccidon 2. Se mwuestra de
acuerdo con Ferguson (Scott IVE 407) en que la «base» invisible podria
ser el centro de la esfera o incluso su mitad inferior; en cualquier caso, la
esfera seria al parecer sdlida u opaca. Véase también Scott 111, 125.

misma cualidad que el espacio: NF 11, 316, siguiendo a Thomas, en-
mienda locis en loci.

imdgencs... impresas: A proposito de la frase formas... specicrum («or-
mas cuyas mmdgenesy), NF 11, 316, 373, n. 145, explica que aqui _forma cs
un término mds concreto que on la primnera frase del parrato, donde gua-
litatis vel formae se refiere de manera ambigua a mundus como mundo o
como materia; «mpresasy traduce fnsailpta, lo que sugiere una categoria
de imagenes utilizadas desde Placdn hasta Descartes y fildsofos posterio-
res para deseribir la relacion forma/materia; supra, seccidn 2, acerca de
«formasr. En un sentido mias abstracto, insculpta podria significar «repre-
sentadasy, lo que se adapta mejor al final de la trase.

si... se llama Haidés: NF 11, 316, 374, n. 148, sugiere cambiar ¢l orden
de dos palabras (vel pars) sefialadas como ininteligibles en ¢l texto, y ano-
ta también que la etimologia de Haidés (a privativa + idein = «o vem) era
tradicional desde Platon, Cratilo 404B; Gorgias 493B; Fedén 801); Timco
51A. Ferguson (Scott IVE 406-407) reruite a Juan Lidio, Acerca de los me-
ses 4.159: «Los autores que escriben sobre la naturaleza dicen que el con-
junto de Ia materia es informe (aneideon) antes de un eventual nacimien-
to del orden, razdn por la cual los filésofos también dicen que la materia
és Haidés y Tartaros, porque es turbulenta (faratfomenén) por naturaleza e
inquieta en su carencia de formas. Lewy, Oracles, pags. 296-297, discrepa
de la afirmacién de Ferguson, en el sentido de que el autor del Asclepio
«dentificaba Hades con Hyle».
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porque... <regiones>: «Porque» representa qued, una correccion de quo
a cargo de un escriba, aceptada por ediciones anteriores y también por
Nock; «regiones» adopta la sugerencia de Festugiére de que priventur
(«privadas»), que no tiene un sujeto claro en los manuscritos, requiere
otro inferi; también opina que esta frase fue afladida por el traductor lati-
no: NF 11, 316, 374, n. 149.

18 “material”. La materia: La primera palabra es mundana, la segunda
mundus; Festugiére opina que mundana podria representar kosmiké («cos-
mico») o bien huliké («materiaby); NF I1, 317, 374, n. 150; cf. Scott I1I, 100;
supra, secciones, 2, 14.

dotados de una mente: NF 11, 317, 374, n. 153, traduce las tres apari-
ciones de mens («mente») en este parrafo por «ame»; supia, secciones 3, 5,
7y C.H. 1v.3-4, acerca de qué personas poseen pous y logos y lo que im-
plican estos términos.

sol brilla... ilumina: NF I, 374, n. 152, explica el sentido de esta ima-
gen: sensus («concienciar o #ous) es una facultad de intuicion, de la con-
templacion de lo divino, que requiere iluminacion; Klem, Lichtterminolo-
gle, pag. 164,

sol... conciencia: NF 11, 317, siguiendo a Thomas, enmienda sensus en
Sensu.

19 a desvelarte... los misterios: Infra, secciones 21, 32, 37; supra, 1, 10;
C.H. 1.32.

muchas especies de dioses: Gersch, Platonism, 1, pags. 373-376, cuune-
ra las similicudes entre la exposicidn que viene a continuacion acerca de
la jerarquia divina v las opiniones sobre el particular de Porfirio, Jambli-
co y Salustio, vy las interpreta como ¢l resultado de una influencia comin
de los Ordeulos caldeos.

discurso... esfuerzo: Acerca de «discurso» (ratio) v logos, véase supra, no-
tas a C.H. 1.6, VIIL.1, XII.12; Scott IVE, 411; supra, seccién 10, nota acerca
de «teoriar,

recibieres... que habla: NF 1I, 318, siguiendo a Thomas, escribe loguen-
tis (literalmente, «el que habla») v acceperis («vecibieresy), cuando los ma-
nuscritos presentan loquentia (o loquentias) acceperit.

principios de cada clase... principio-<de>-ousia: «Clase» («espéces» en
NF 11, 318, 375, n. 157) es specierum, acerca de lo cual véase supra, seccién
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2; «principio-<de>-ousia» traduce la enmienda de princeps ousia en prin-
ceps ousias, que presupone que, juntas, ambas palabras representan el raro
término ousiarchés, tal y como aparece infra. Es de sefialar la expresion
arché tés ousias en Jamblico, Acerca de los misterios 8.2.262, en el contexto
de una discusion sobre teologia egipcia: «A partir de este dios Gnico, irra-
dia el dios autosuficiente; por esta razén, éste es también padre y princi-
pio en si mismo, pues él es principio y dios de dioses, ménada a partir
del uno, anterior a la esencia y principio de la esencia (arché tés ousias). ..
Estos son, pues, los principios mas antiguos de todas las cosas, lo que
Hermes sitda antes de los dioses etéreos, empireos y celestes». Scott (11,
113-114, 1V, 32, 56-58) opina que ¢l neologismo ousiarchés no es mas que
una traduccién de una palabra egipcia, siguiendo ¢l modelo de otros tér-
minos (noétarchés, ousiopatér) utilizados habitualmente por Jimblico. Lewy,
Oracles, pag. 234, compara chronoarchés, «efior del tiempor, en Pselo, Dia-
logo acerca de las actividades de los démones 7 (881B-C).

Este pirrato y el anterior comienzan con la distincién entre los dioses
hipercésmicos inteligibles y los dioses césmicos sensibles. Los primeros
son onsiarchal, principio-de-esencia, y los segundos les siguen desde un
punto de vista tanto ontoldgico como cosmoldgico: un dios inferior sen-
sible tiene como principio-de-esencia, como fuente y centro de su ser,
un dios superior inteligible, que es la cabeza de una seinr o taxis (vease in-
fra). Los manuscritos mencionan cinco ousiarchai: Japiter, Luz, Panto-
inorphos, Heimarmené, y un Segundo (;Dios? ;Japiter?); tras ellos vienen
cinco dioses sensibles: Cielo, Sol, los treinta y seis Decanos, las sicte Es-
teras planetarias, y el Aire. Sin embargo, puesto que la dltima serie s¢ ha-
Ha mterrumpida por una laguna, podria ser que viniesen a continuacion
otras parejas de dioses inteligibles y sensibles. Scott 111, 107-115, por ¢jem-
plo, retoca el esquema anterior, por el procedimiento de omitir Sol y Luz
y afiadir los dos Japiter que aparecen, infra, en la seccidn 27. Asi, con-
vierte a Zeus (Hupatos) en el ousiarca del Cielo, Pantomorphos de los De-
canos, Heimarmené de las Esferas, Zeus (Neatos) de la Atmosfera sublunar,
y Zeus Chthonios de Tierra y Agua. Scott identifica estructuras cosmold-
gicas similares en el estoicismo, quizds en Posidonio, y en el platdnico Je-
noécrates, pero Festugiére (HMP, pigs. 121-130) rechaza tanto la tesis de
Scott de que ousia representa aqui la substancia corpdrea estoica, como la
mterpretacién que hace de ella Gilbert Murray como la esencia inteligi-
ble platonica. En cambio, vuelve la vista a Jamblico (véase supra), para
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quien ousia «designa las entidades divinas de segundo orden, los dioses
chsmicos visibles que... tienen como sus Principios [dioses] inteligibles
que... residen en ellos y los gobiernans. Festugiére cita también a Proclo,
Porfirio, los Ordculos caldeos y otros textos, para mostrar de qué modo los
vinculos coésmicos e hipercosmicos se hallaban en conexién por medio de
cadenas (nexus, seiraiy de correspondencias: un tema que también aparece
en Asclep. 3-5y 23; cf. C.H. 1.25, XVI1.15-16; Mahé, Hermes [, 39-41; Scott
IVE 411-413; Gersch, Platonism, 1, pags. 334-335, 377-379.

del cielo... todos los seres: «Cielo» denota un lugar mas elevado que el
ouranos material, de acuerdo con Scott 1, 117-118, y Japiter aqui es -
patos («supremor), en contraste con los dos Japiter que son neatos («infe-
rior») y chtonios («subterrineor) en la seccion 27.

coutfiere... vida... Luz: Supra C.H. 1.9; Klein, Lichtterminologie, pigs.
164-165.

Treinta y seis... Pantomorphos: Scott 1II, 118-120, explica que los
Treinta y seis son los Decanos (supra, C.H. XVI.13; S.H. VI), y que c¢se
«hordscopor que por regla general hace referencia a una estrella 0 a unma
porcion del zodiaco ascendente en el momento del nacimiento es aqui
sinénimo de «Deciny; of. Jamblico, Acerca de fos misterios 8.3.264, +4.200;
PGM XHL520-522 (Betz, pigs. 185-186). A propdsito de hdroskopoi como
un titulo de los sacerdotes egipeios, véase Cumont, Egypfe, pags. 124-125.
Scott opina que Pantomorphos es la obra del zodiaco a través de los Deca-
10s; para otras apariciones de pantomorphos y omniforinis, véase infra, sec-
cién 35; C.H. X1.16, X111.12, XVL.12; S.H. xX111.20. El aparato de Nock
(NF 11, 319) recoge numerosas correcciones del griego en esta secciomn.
Véase también: FR III, 162; Scott, IVE 413; Nock (1939), pag. 500; W.
Gundel, Dekane, pags. 1-36, 41-45, 226-235, 344-345;, H. Gundel, Welt-
bild, pags. 17-24; Gundel y Gundel, Astrologumena, pags. 17-18; Kikosy
(1982), pags. 163-191.

siete esferas... variacidn: Juan Lidio, Acerca de los meses 4.7, cita un pa-
saje del Logos teleios (supra, secciones 1, 8) que se corresponde con esta fra-
se; para material relacionado con la heimarmené recopilado por Lidio del
Logos teleios, véase infra, seccidn 39. La palabra «principios» representa s
principes, que podria interpretarse también como «principios-de-esencia,
de acuerdo con Ferguson (Scott IVE 412) y Festugiere (NF 11, 375, n.
159); véase también Scott 1V, 230,

segundo... mortales: NF 11, 319, sefiala que algunos editores consideran
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que la laguna que aparece aqui es de considerable extensioén; Scott I,
122, establece una conexién con la seccidén 27 en este punto.

{se alcanzan... Pero ...}: NF 11, 319, seilala este pasaje como corrup-
to, e indica una laguna después de af de («pero»), laguna identificada por
Goldbacher. La puntuacion sigue aqui la sugerencia de Festugiére: NF 11,
375, n. 163.

la materia... la voluntad: FR 11, 68-69, considera que el final de la sec-
cién 19 presenta un dualismio entre la voluntad divina y la materia, pero
opina que este dualismo queda desdibujado por el equivoco de la seccién
20, con su dios que 1o tiene ning(n nombre y los tience todos y es «el
uno y el todo... el uno y el todoy; supra, scccion 8; C.H. X.2.

20 esta explicacion: Supra, seccién 10, nota acerca de «teoriar; notese
que «explicacton (ratio) se repite de nuevo al final de la seccion 20.

el sonido... los ofdos: NF 11, 320, siguiendo a Einarson, considera que
todo este pasaje es parentético, y Scott 1, 133, sugicre que esta defini-
cion materialista de la palabra, que remonta a fuentes estoicas, hubiese so-
nado falsa a los oidos de un egipcio; of. C.H. XVLI-2.

incluye también significado... a partir de ellos: «Signiticado» cs sensus,
que NF 11, 321, traduce como d'nnpression sensibles; también prefiere
leer aut de his ( «o a partir de ellow) en lugar de antenr his u otras lecturas
similares de los manuscritos; supra, seccion 3.

hacedor de foda majestad: Festugicre traduce totivs maiestatis effectorem
como de créateur de la majesté du Touws, pero véase también la nota
acerca de este pasajer NF 11, 321, 370, n. 170.

carece de nombre... los tiene todos: Nock sigue las sugerencias de Hil-
debrand vy lee innominen y omuinominent («innominado» o «carente de
nombre» y «poseedor de todos los nombres», respectivaniente); Festugie-
re sefiala material similar en C.H. v.1, 9-10, asi como en textos litlrgi-
cos paganos: NF 11, 321, 375-376, nn. 167, 171; FR 111, 66, 69; J. Kroll,
Lehyen, pag. 50. Scott I, 134-135, argumenta que los autores herméticos
y cristianos tomaron la idea de la divinidad innominada de las fuentes
egipcias, a propdsito de lo cual véase también Daumas (1982), pags. 20-
22; supra, C.H. 1.31; Gersch, Platonism, I, pigs. 341-343, insiste en el tras-
fondo platénico.

Sertilidad... procrear: Para temas similares de androginia y divinidad
prenada, véase C.H. 1.5, 9-15; V.7, 9; NF 11, 376, nn. 173-175; Lewy, Ora-
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cles, pag. 341; Mahé (1975a), pags. 131-132, 137-138. Al igual que Mahé
(Hernés 11, 292), Scott (111, 135-142) cita precedentes tanto griegos como
egipcios para estas idecas, y sugiere que un Dios bisexual resultaba anti-
dualista y antiascético. Para opiniones positivas en torno a la sexualidad y
la procreacion, véase C.H. 11.17, Asclep. 21.

puedan gozar: NF 11, 321, siguiendo a W. Kroll, corrige sufficiat en suf-
ficiant.

explicacion: Supra, secciones 1, 10, 14, 16, 19, y C.H. 1.32 acerca de pa-
radosis.

21 posee ambos sexos: Supra, seccion 20, y C.H. 1.9.

inanimadas: Acerca de las plantas como seres inanimados, véase supra,
secciones, 4, 6, 8 y Scott I, 143, que proporciona testimonios antiguos
sobre la sexualidad de las plantas.

{que... el mundo}: Nock atetiza las nueve palabras que comienzan con
in naturam et en este texto, y Festugiere traduce la correccidn de Rose que
se recoge en ¢l aparato, in natura esse (sse hallan también en la naturale-
zar); NF 11, 322, 376, 1. 179; Scott IVE 416.

Guarda... misterio de: «Guarda» traduce perdpito, que es la ennuenda
de Bradwardine de percepto, y «eilor representa domino, que ¢s una co-
rreccion de W. Kroll a partir de omni, aceptadas ambas en NF 11, 322, 376,
n. 180, donde Festugiere discute, para luego rechazarla, la posibilidad de
que «misterio de la procreaciény» pueda hacer referencia al sacramento del
matrimonio. De acuerdo con Scott (111, 143-145), «el autor hermético
concentra aqui su atenicion sobre todo en el acto de la procreaciom, y
Mahé (Hermes 11, 212; [1975a], 131-133) identifica el misterio sexual con
el dios andrdgino (supra, seccidn 20) que se revela en el acto sexual. PGM
XXXVI.305-306 (Betz, pag. 276) se refiere a la copulacidn como «el rito
mistérico de Afrodita», y Epifanio (Panarion 26.9.6-7; Layton, GS, pag.
210) afirma que los gndsticos fibionitas pretendian alcanzar la divinidad
por medio del sexo ritual; cf. Pagels, Eve, pigs. 25, 62-71. Incluso Ef.
5:32, al comentar el pasaje acerca del matrimonio en Mt. 19:5, afirma que
«se trata de un gran misterio», pero luego contintia y lo pone en relacién
con «Cristo y la Iglesia», abriendo de este modo el camino hacia la ale-
goria asexual. Acerca de éste y otros temas relacionados, véase también:
C.H. 1.16; Asclep. 19, 32, 37; Reitzenstein, HMR, pags. 310-319; NF 11,
376-377, n. 180; Parrott, NHC VI, pag. 400.
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Seria preciso explicar: De estas palabras (Ef dicendum foref) hasta el final
de la tercera frase de la seccidn 29 (fufatur malis), se ha conservado una
version copta del Disciurso perfecto —mas proxima que el Asclepio, en opi-
nién de Mahé, al original griego— en NHC VI.8: Mahé, Hermeés 11, 147~
207; (19752), pags. 130-132; (1981), pags. 305-327, 405-434; Parrott, NHC
VI, pags. 395-451. Mahé reconstruye el inicio de esta seccidén en el origi-
nal griego a partir de C.H. V.6, XI.14, XI1.21 y XIV.9-10, y atribuye al
conjunto del texto copto (asi como a las secciones correspondientes del
Asclepio) una unidad global como formulacion de teodicea, a pesar de su
caricter fragmentario.

arvebata... apareamiento: NF 11, 322-323, adopta la insercién de Hous-
man de «amor» (venerem) a partir de Virgilio, Gedrgicas 3.137, asi como la
lectura de Thomas, communi ef, en lugar del communiat o communi de los
manuscritos. La unidn sexual es denominada «Cupido o Venusy al final
del parrafo anterior; acerca de Afrodita, véase supra, nota a «misterion.

potencia... acto de este misterio: Mahé, Hermés 1, 90, 11, 211, opina que
virtus («potenciar) y cffectus («actoy) reflejan la relacion ariscotélica entre
duniamis y energeia, y remite a (CH. X.22, X1.5, XI11.21-22 y otros textos, cn
su comentario a NHC vi1.6.52.14-20; Mahé (1975a), pigs. 128-130.

22 mundo entero... remedio: NF 11, 323, traduce mundi totius («del mun-
do entero») como «tout ce qui est matiérer, que se corresponde aproxi-
madamente con el griego sugerido por Scott 111, 146, pantdn tén hulikdn,
pero véase Mah¢é, Hermés 11, 213-214, para nuestra traduccion; «remedio»
representa medela, una correccidén del manuscrito sobre la lectura de mre-
dulla, correccidn adoptada por Nock y confirmada por el texto copto;
Mahé (1974a), pag. 148.

todes los vicios incrementan... envenenada: Mahé, Hermeés 11, 215, sefia-
la que el latin, aqui y en las secciones 28-29 (NHC V1.8.77-78), demues-
tra menos interés por el castigo fisico que el copto, y se concentra mis en
los aspectos éticos y psicoldgicos.

remedio... la instruccion: Aqui y en otros lugares de esta seccion, «ins-
truccidén» representa discipling, para la cual NF 11, 323, utiliza «science».
Esto llevaria a pensar que pone el término en relacidon con gndsis, aunque
Scott I1I, 146, muestra un ¢jemplo en el que dianoia se corresponderia con
disciplina, cuyo equivalente griego habitual es epistémé, como supra, sec-
cién 16. Mahé, Hermes 11, 213, 216, opina que gndsis y epistémé son basi-
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camente sinénimos en NHC V1.8.65-67, al tiempo que sefiala que el tex-
to copto afirma en este punto que el dios que confiere la gndsis al hom-
bre no es responsable de la maldad humana.

parte mds corrupta... divinidad: Aqui y en la frase siguiente, «<materia»
traduce mundi; supra, secciones 2, 14. Scott 11, 147-148, especula con la
idea de que la concepcién materialista del alma estoica pudiera haber in-
fluenciado al autor hermético, pero opina que resulta mds verosimil que
cuando «habla del alma racional como compuesta de una especie de “ma-
teria”... se exprese de manera metafoérica». Comentando el texto de Jam-
blico, Acerca de los misterios 8.5.267-7.270, Scott IV, 72-79, cita una serie de
textos de tradicién platonica acerca de la doctrina de las dos almas; note-
se que Jamblico deriva la idea de un alma superior que se origina a par-
tir del Primer Inteligible y un alma inferior que procede del movimien-
to de las esferas (y que, por lo tanto, se halla sujeta a la Heimarinené) a
partir de «concepciones herméticasy; y ello, poco después de haber pre-
senitado al proteta Bitis, quien explicd la teologia hermética «al rey Am-
moén, después de haberla descubierto grabada en jeroglificos en un san-
tuario de Sais en Egiptor. Ferwerda (1983), pigs. 360-378, que sigue la
pista de Ia doctrina de las dos almas a través de numerosas fucntes paga-
nas y cristianas, identifica a «los autores herméticos, gnosticos. .. Porfirio
y Numienio» como sus principales exponentes. Véase tambicn: supra,
C.H. 1.15, XVIL.15; NF 1v, 114-116; Nock (1939), pigs. 500-501; Boyancé
(1967), pag. 348; Dillon, Middle Platonists, pigs. 174-176, 375-378; Wallis,
Neoplatonism, pags. 51-53, 71-85; Long, Hellenistic, pags. 152-158, 170-175.

cuerpos... los alimentos y el sustento: Mahé, Hermés 11, 218, opina que
este pasaje constituye una evidencia contra la afirmacion de Festugiere
(1936), pags. 141-150, de que «el egipcio» mencionado en Porfirio, De
Abstinentia 2.47, es Hermes Trismegisto, pero el anilisis de Festugiere se
centra en las secciones 27-29, infra; véase también C.H. 1.18-19; NF 1i,
377, n. 185.

otros vicios de... almas: NF 11, 324, traduce reliquia mentis vitia animis
humanis insidere como «tous les autres vices de 'aime trouvent place dans
le coeur humain».

parte mds pura de la naturaleza: El texto latino dice mundissima parte
naturae; supra, seccion 2.

ley... ley: NF 11, 324, conserva las dos apariciones de lege en esta fra-
se, pero seflala que Thomas atetizd una de ellas.
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capaz... mejor que los dioses: Mahé, Hermés 1, 153, opina que posset
(«capaz de») es mas tanteante que el lenguaje de NHC V1.8.67.32-35; in-
fra, seccidn 23, notas acerca de «formas» v «dioses eternos»; supra, seccio-
nes 6, 9; C.H. X.24; D.A 8.6-7; S.H. X1.2-3; NF 11, 378, n. 189; Scott III,
151; Mahé, Hermes 11, 221.

afecto fiel: La expresion latina pio affectu describe aqui un atributo di-
vino; NF 11, 372, 378, n. 91, sefiala que es una frase dificil de traducir, y
opta por «un tendre amour; supra, seccion 1.

23 Y desde... cerca de los hombres: Agustin de Hipona cita dos frases
de esta secciom, ésta y la Gltima, en su Cindad de Dios 8.23, en el marco de
una discusion acerca de la magia y la demonologia. El tema de la fabri-
cacién de dios aparcce de nuevo en las secciones 37-38, infra. Véase tam-
bién, scccion 24; Scott 1v, 180; Mahé, Hermes 11, 223.

dioses de los templos... satisfacen: NF 11, 325, traduce qui... contenti co-
mo «dicux... qui se satisfouts, pero Parrott, NHC Vi, pig. 412, ofrece
«dioges que son contenidosy.

glovificado... hacedor: Siguiendo a Thomas, Nock cumienda inltni-
nautur ¢ infuininant en sas formas singulares respectivas, y adopta conformat
en lugar de confinnar («es hacedor) a partir de una correccion del ma-
nuscrito. Festugicre y Scott seffalan que inliminare connota «vivificar, y
Festugicre propone la nociéon de parentesco entre los miembros de una
cadena (seira) o serie (taxis) como base de la tabricacién de un dios: su-
pra, secciones 6, 7, 11, 19; infra, seccion 32; C.H. 1.9; NF 11, 325, 378, nn.
193-194; Festugicre, HMP, pags. 121-122, n. 3; Dodds, Elements, pags.
222-223, 256-260, 267-2706; Irrational, pags. 285-295. Pero, apoyandose en
el texto copto, Mahé, Hernés 11, 224, opina que inluminari representa apoi-
heousthai («deificam), en lugar de phétizesthai («luminar), y, apoyindose
en estos musmos argunientos, prefiere confirmat en lugar de conformat, pa-
ra lo que propone la siguiente traduccion: «Non seulement il entre en
gloire, mais il donne la gloire; non seulement il progresse vers Dieu, mais
il donne force aux dieux». Sin embargo, nétese conformat y conformatae
sunt en esta seccion, infra. Véase también: supra, seccidn 18, infra, 29, 32,
41; C.H. v.2; X.6; XIIL.9, 18; XVI.16; Klein, Lichtterminologie, pags. 167,
215; Bousset, Kyrios, pig. 166.

merece admiracion: Como en la seccidn 6, supra; NF 11, 378, n. 195;
Scott 111, 156.
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admiten... como cabezas: A propodsito de «mis pura» (mundissima) véa-
se supra, secciones 2, 22. NF 11, 325, siguiendo a Rhode, enmienda confu-
sione en confessione, que se corresponde aqui con «admiten» y es confir-
mado por el texto copto. Los «signos» (signa) son «como cabezasy (quasi
capita) porque se trata de cuerpos celestes individuales, esferas carentes de
miembros e incorpdreas, de acuerdo con Scott, 1, 156, que cita Timeo
40A, 44D; cf. NF 11, 378, n. 196; C.H. X.11; Mahé, Hermeés 11, 225; Ma-
hé (1974a), pag. 150.

seres humanos forjan... es incluso inferior: Mahé, Hermés 11, 226, inter-
preta que el texto copto (NHC VI.8.69.15-17) menciona tan sblo la na-
turaleza divina, no la material; supra, seccién 22, nota acerca de «capazy.
Nock (NF 11, 325), basindose en la correccion de un escriba, enmienda
conformata est en conformatae sunt, y sugiere que el traductor podria haber
tenido presente la sintaxis griega, que admite un sujeto neutro plural (spe-
cies = eidé) con un verbo en singular; supra, seccién 1; Mahé (1974a), pig.
148, para la confirmacién en el texto copto de la lectura de Nock. La lec-
tura de los nianuscritos intra, preservada por Nock, podria tener por ob-
jeto (OLD s. v. intra, 4-5) dar un sentido como «cs inferior», pero en cual-
quier caso, véase Scott 111, 156, y Mahé, Hermes 11, 227, que defienden
infra; Festugiere traduce «en dega de».

dioses eternos... asemejasen: En el texto copto (NHC V1.8.69.22-25) cs
el <hombre interior» quien se asemeja a Dios, pero en razdn del atributo
fundamental de la eternidad, el latin limita la semejanza divina a las divi-
nidades creadas; supra, notas acerca de «<humanos» en esta seccidn y «ca-
pazr» en la seccion 22; C.H. v.6; XV1.Titulo; Mahé, Hermes 11, 227.

24 estatuas animadas: Mahé, Hermes 11, 228, corrige a partir del cop-
to la interrogativa videsne en vides («te das cuenta»). Scott iIf, 151-156, ar-
gumenta que, en la época en que fue escrito el Asclepio, los griegos cul-
tos hacia tiempo que habian dejado de creer que las estatuas de culto
podian cobrar vida, v contrasta esta actitud con la creencia egipcia en que
los espiritus de los dioses entran y salen de las estatuas de culto, acerca de
lo cual véase Iversen, Doctrine, pags. 37-38. Al contrario que las habitua-
les representaciones monumentales de los dioses egipcios, las auténticas
estatuas de culto griegas (xoand) no eran mostradas en publico. En algu-
nos casos, los dioses de Egipto habitaban tanto en animales sagrados co-
mo en estatuas de culto. Mahé, Hermes 11, 228-229, y Derchain (1962},

396



pags. 187-188, hacen referencia a la influencia de la prictica culcual egip-
cia en autores griegos tardios como Jimblico. Braun, Jean, pags. 283-286,
compara esta seccidon del Asclepio con la defensa que Porfirio hace de los
idolos en Acerca de las estatuas, y traza una contraposiciéon con Sal. 115:4-
8 y otros textos del Antiguo y Nuevo Testamento. Van den Broeck
(1978), pags. 118-142, discute otras inversiones y reinterpretaciones Cris-
tianas de los puntos de vista egipcios hacia las estatuas expresados aqui y
en las secciones siguientes. Cf. secciones 19, 22, supra; 37-38, infra; C.H.
xvil; D.A. 8.3; NF 11, 379, n. 198; J. Kroll, Lehren, pags. 90-95; Burkert,
Religion, pags. 90-92, 166-167, 187.

caer entfermos a los hombres: Quizi «vuelven impotentes a los hombres»
traduciria inbecillitates hominibus facientes mejor —dado el vivo interés en
torno a la sexualidad (supra secciones 20-21), ¢l uso frecuente de la ma-
gla para impedir la potencia sexual y la siimetria entre enfermedad/cura y
dolor/placer en la frase— pero NF 11, 326, 379, n. 200, traduce «cnvoient
aux hommes les maladies».

Acaso no sabes... permanecer en la ignorancia: El apocalipsis o predic-
cién (Mah¢, Heres 11, 68, prefiere de manera expresa prédictionn) conmien-
za a partir de aqui y continga hasta las palabras monte Libyco en la seccion
27 (NH(! v1.8.76.1). Scott 111, 159-169, lo fecha con precision entre 268-
273 d. C. (infra, nota a propdsito de «andior) y lo relaciona con la tension
entre ¢l cristianismo y la antigua religion —como hizo Agustin en su Ciy-
dad de Dios 8.23-26—. Scott mantienc también que como las quejas a pro-
posito de Jas leyes penales contra la religién antigua (infra, scccion 25), no
pueden ser anteriores al cmperador Constancio, en concreto a su edicto
del 353, estas criticas han tenido que ser afiadidas con posterioridad, y
Nock (NF 11, 288) sitha estas adiciones entre la época de Lactancio y
Agustin de Hipona. Otra ocasion posible para la interpolacion pudiera
haber sido entre los aflos 384-391, cuando se tomaron medidas represivas
en el propio Egipto, pero Mahé y otros (Hermés 11, 58, 70-80, 232; Krau-
se [1969], pags. 56~57; Dunand [1977], pags. 46-58, 64) demuestran que
esta alusion a las leyes irreverentes se puede explicar a partir de tradicio-
nes nativas, que se extienden desde una época anterior al primer perio-
do interdinastico hasta el siglo 11 a. C, cuando, con toda probabilidad, fue
compuesto el Ordculo del alfarero (infra) en circulos sacerdotales que vene-
raban a los dioses Thot (Hermes) y Khnum (Agathodaimon). En cual-
quier caso, puesto que el texto copto también menciona estas leyes, que-
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da excluida cualquier posible interpolacién posterior (Schwartz [1982],
pags. 165-169).

El propio Scott cita ejemplos de un apocalipsis egipcio que se re-
montan al Reino Medio, junto con apocalipsis judios y cristianos como
los Ordculos sibilinos, pero no menciona el Ordculo del alfarero; Reitzens-
tein (Studien, pags. 38-57) fue el primero en establecer su relacidon con el
Asclepio y en remontarlo a fuentes iranias, a través de un autor egipcio
del siglo 11 a. C. que conocia bien el Antiguo Testamento. La importan-
cia del Ordeulo del alfarero para esta parte del Asclepio es destacada también
en NF 11, 380-382, nn. 208-211, 214, 218, 219, 222, 224. J. Z. Smith (Map,
pags. 74-87), al describir la literatura apocaliptica egipcia en el periodo
que abarca desde ¢. 2000 a. C. hasta sus Gltimos ecos en ¢. 300 d. C., con-
cluye que «el mejor ejemplo de un apocalipsis genuino... es... Asclepio
24-26, cuya relacion con el Ordculo del alfarero... fue establecida hace tien-
po». Smith construye un esquema con cuatro clementos para esta litera-
tura: (1) el profeta le habla al rey de (2) desérdenes sociales, religiosos y
naturales, que culminarin con la invasion de los extranjeros y la desercion
de los dioses de una tierra desierta (3) a la que, no obstante, los dioses en-
viarin a un rey, a fin de que repela a los invasores y restaure el orden: (4)
un mensaje con el que el profeta se gana la alabanza que merece una per-
sona sabia. En opinién de Smith, el Ordade del alfarero resulta genuina-
mente apocaliptico porque es postfaradnico {¢. 130 a. CC.), aun cuando su
episodio central se adscriba a la XVIII dinastia: después de haber fabrica-
do sus vasos en una isla sagrada de Re, un alfarcro vio cdmo su trabajo
era destruido por sacrilego, aun cuando habia sido enviado a la isla por el
propio Thot; el alfarero —una especie de Khnum, el dios creador con ca-
beza de carnero— predice una destruccidn similar para Egipto y los mal-
vados seguidores de Set; aunque en su contexto historico, esta propagan-
da es antigriega. Para una comparacién punto por punto entre el Asclepio
y el Ordculo del alfarero, véase Dunand (1977), pigs. 46-59, que propor-
ciona también paralelos con otros textos apocalipticos egipcios.

Aunque Reitzenstein (Studien, pags. 48-51) arguye que la fuente del
Orécenlo del alfarero es irania, Nock (1929b), pag. 199, discrepa, y en NF 11,
289, anade que «bajo el Imperio circulaban toda suerte de profecias... Me
inclino a pensar que un documento judio, que pasé de mano en mano o
por tradicion oral, se halla en la base de nuestro textor. Mahé, Hermés 11,
233, cree que basta con la amplia influencia de las predicciones egipcias,
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y que, por lo tanto, no hace falta ir a buscar ninguna conexidén especifi-
¢a con ningln texto en particular. Véase también: Fraser, Alexandria, I,
pigs. 509, 680-684; Derchain (1962), pags. 187-196; Mahé (1975b), pags.
29-32; Bowman, Egypt, pags. 44, 192.

imagen del cielo... templo: De acuerdo con Scott (III, 166-168; Mahé,
Hermés 11, 94-95), se suponia que la estructura del ritual del templo se co-
rrespondia con el orden celestial, y los efectos terrenales de estas causas
celestes se hacian depender del éxito de los rituales, de modo que, en es-
te sentido, el cielo bajaba efectivamente a la tierra, y Egipto era el templo
del mundo, porque los dioses vivian alli. Mahé, Henmnés 11, 230, también
remite a S H. XXINL.32, XXIV.11, XXV.6 para alabanzas a Egipto; véase
también: Kikosy (1967), pags. 246-247; Derchain (1962), pags. 190-191.

un tiempo en el que: Mahé, Hermés 11, 230, substituye cum {«cuandon)
por quo («en el quer), basindose en el texto copto.

han venerado... abandonado: Las palabras <han vencrado» traducen ser-
vasse en ¢l senado de observasse; Festugiere (INF 11, 327) ofrece «ont... ho-
norén, pero Nock (380, n. 203) sugiere que «ont... préservé» podria ser
mis apropiado, es decir, han preservado los rituales y por o tanto la pre-
sencia cfectiva de Tos dioses; véase Krause (1969), pigs. 52-53, y Mahé,
Hermds 11, 234, para determinados paralelos egipeios sobre la partida de
dioses y humanos; véase también Mahé (1974a), pigs. 148-149, para la
version copta de «todo su culto sagrador. San Agustin cita la seccion 24
desde el principio hasta el final de esta frase en su Cindad de Dios 8.23; sir-
pra, seccidn 23; Scott IVE 180,

los forasteros ocupen: Derchain (1962), piags. 195-197, detecta sinyilitu-
des con ¢l Papiro Jumithac del Egipto Prolemaico tardio; «ocupen» tra-
duce conplentibus, que es la lectura de NF 11, 327, pero Mahé, Hennés 11,
231, prefiere conpetentibus, porque se acerca mas al copto, y le confiere el
sentido mds amplio de «obtener» o «nvadit. '

tumbas y cadaveres: Aqui y en el parigrato siguiente, Scott (111, 169;
NF I, 380, n. 207; infra, nota a «los muertos») argunienta quc «tumbas»
(sepulera) no puede ser correcto porque Egipto stempre ha estado lleno de
tumbas, y concluye que la novedad apocaliptica probablemente consista
en la necesidad de muchos «funeraless (taphai = sepulcra) al mismo tiem-
po. Agustin cita esta frase dos veces, Ciudad de Dios 8.26; Reitzenstein,
Studien, pag. 44, remite a un fuente irania.

Tan solo palabras... indio: Para Reitzenstein {Studien, pag. 44) los in-
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vasores asidticos constituyen una evidencia de la influencia irania, pero
Ferguson (Scott IVE x-xi, 416-417; NF 1I, 288-289; Festugieére [1944],
pag. 258; Mahé, Hermés 11, 233) interpreta «escita o indio» como una fra-
se hecha para aludir a los barbaros sin necesidad de concretar; si la frase
es un mero fopos, comin no tan s6lo a la literatura apocaliptica del tipo
de los Ordculos sibilinos, sino también a un contexto literario mas amplio,
la extensa argumentacioén de Scott (supra, nota a «Acaso no sabes... per-
manecer en la ignorancia») para fechar el apocalipsis en el periodo de la
invasién de Egipto por los palmirenos (268-273) carece de sentido. Sch-
wartz (1982), pig. 168, pone en relacion la primera parte de esta frase con
Técito, Anales 2.60, en donde se describe un viaje de Germiénico a Egipto.

la divinidad regresa: Supra, nota acerca de «abandonado».

tio... riberas: Acerca de «el rio» como denominacidén egipcia para el
Nilo, véase Krause (1969), pag. 53; también Mahé, Hermeés 11, 57-58, 234~
235, que sefiala que ripas («riberas») es una traduccion inexacta del térmi-
no «diques» (que es el que sugiere el texto copto) y deduce que el tra-
ductor sabia muy poco de Egipto. En el Ordcailo del alfarero el Nilo no se
llena de sangre, sino que se queda seco, pero cf. Ex. 7:17; Ap. 8:18, 16:3;
y otros textos citados en NF 11, 380-381, n. 211,

los muertos: En lugar de sepulcronun («tuunbasy; véase supra, nota acer-
ca de «tumbas y cadaveres») en NF 11, 328, Mahé, Hermeés 11, 235, prefie-
re la lectura sepultorum (dos sepultados»), que es también la expresion que
utiliza Agustin en su Cindad de Dios 8.26; ct. Scott UI, 169. A propdsito
del trasfondo egipcio para el niimero de los muertos, véase también Krau-
se (1969), pag. 53. ‘

25 <in>credulidad total: Mahé, Hermes 1, 19-20, II, 236, siguiendo a
Puech, lee <in>credulitatis en lugar de crudelitatis o credulitatis de los ma-
nuscritos; NF 11, 328, opta por crudelitatis («crueldad») y ofrece «a cruau-
té la plus atroce»; véase NF 11, 311, n. 214; también Krause (1969), pag.
54, para el trasfondo egipcio del cambio de valores del que Trismegisto
se lamenta en esta seccidn y en la siguiente.

cansancio... unidad: Scott I, 170-172, interpreta esto como ¢l miedo
egipcio ante la posibilidad de que el cristianismo triunfante acabe con la
reverencia hacia el mundo como base del sentimiento religioso, pero re-
conoce que los Hermetica son bastante inconsistentes en lo que respecta al
estatuto del universo material: infra, secciones 26-27; supra, secciones 6-7,
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10-11; C.H. V1.4, IX.4, X.10-12; Mahé, Hermes II, 236-237; véase también
C.H. 1X.6 a propésito del cosmos como mecanismo o instrumento (ma-
china, organony de la voluntad de Dios.

tinieblas... persona: Scott 1I, 171-172, lee este pasaje y otros afines, co-
mo testimonio del rechazo egipcio por los ascetas cristianos, vistos como
personas que odian la vida, amantes de la obscuridad, que ansian ser tor-
turados y martirizados; infra, seccién 29. No aprecian «el honroso deber de
elevar su mirada al cielo» (supra, secciones 6, 9), porque no aman el es-
plendor del mundo. Acerca de luz/vida por oposicidn a tinieblas/muerte,
véase supra, seccion 19; C.H. 1.9; Klein, Lichtterminologie, pig. 170.

ensefianzas acerca del alma: La doctrina cristiana de la resurreccién
podria resultar ofensiva desde el punto de vista de, por ejemplo, C.H.
X.15-22; Scott 11, 173; NF 1I, 381, n. 215.

piedad de mente: A propdsito de esta frase —mentis religioni, traducida
como «la religion de esprie» en NF 11, 329, 381, n. 216—, Festugiére di-
ce que se trata de «una expresion afortunada que podria servir para des-
cribir ¢l conjunto de In predad herméticas; pero Ferguson (Scott IVE xii)
duda que signitique «la “religion de Ja Mente” cuyos devotos serin per-
seguidosy, y recomienda una traduccidn que siga la linea de #és psuchés en-
sebeta, «piedad del alma; cf. Reitzenustein, Poimandres, pig. 24; Scott 1,
343, 111, 174; FR_TI, 91, 1V, 259.

pena capital... una nueva justicia: Supra, nota acerca de permanecer
en la ignoranciar, seccidn 24.

aparten... permanecerdn... los conduciran: Basdndose en el texto copto,
Mahé enmienda estos tres verbos que aparecen en presente en la ediciéon
de Nock (fit, reinancat, conpellunt) y los pone en futuro (fiet, remanebunt,
conpellenty. Al comentar C.H. XV1.10-16, Lactancio atribuye a «Asclepio,
discipulo de Hermes» las palabras griegas (angelous ponérous) que corres-
ponden a «los angeles malignos» (nocentes angeli). Si bien en los Hermetica
aparecen varios tipos de angeles en cuarenta y ocho ocasiones, Scott se-
fiala que angelus y angelos resultan extrafios aqui, pero que son habituales
en las fuentes paganas posteriores a Porfirio, debido a la mnfluencia de las
tradiciones judia e irania. Cumont, Lux, seflala Ja sinonimia entre «ingel»
y «demony, asi como su condicién moral equivalente, aqui y en la sec-
cién 37. Ferguson pone énfasis en la demonologia persa, pero Philonen-
ko (1975), pags. 161-163, dirige su mirada hacia el texto apocaliptico ju-
dio I Enoch. Véase: supra, seccidon 24, nota acerca de «abandonadoy; infra,
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seccion 37; S.H. XX1v.5; I Enoch 8.1, 10.11, 19.1, 69.6; Lactancio, Institu-
dones divinas 2.15.7-8; NF 11, 329-330, 381, n. 217; Scott 111, 175-176, 1V,
15, 417-419; Festugiére (1936), pigs. 148-149; Krause (1969), pag. 55; Ma-
hé, Hermes 11, 88-89, 239.

tierra permanecerd... torpor ligubre: Véase Derchain (1962), pags. 193-
194, para paralelos con una fuente egipcia, Papiro Salt 825. En su Cindad
de Dios, Agustin de Hipona refutd las afirmaciones paganas en el sentido
de que el abandono por parte del cristianismo de los antiguos ritos alte-
raba el orden de la naturaleza; otros autores cristianos, por su parte, acu-
saban a los impios paganos de alterar el mundo: Scott 11, 176-177.

26 desprecio: Festugiére traduce inrationabilitas («desprecio») por «con-
fusion», pero se muestra de acuerdo con Nock en que el latin podria re-
presentar alogia, y propone «dédain, mépris» que, segiin Mahé, es confir-
mado por el texto copto: Hermes 11, 240; NF 11, 278, 329, 382, n. 220;
Scott IVE 419; supra, seccidn 25, nota acerca de «<in>credulidady.

Cuando fodo... su belleza antigua: Lactancio cita una versiéon griega
de este pasaje en Instituciones divinas 7.18.3-4; Scott 1V, 26-27; NF 11, 330.
El autor hermético abre una discusion a propdsito de una nueva «géne-
sisy (<re>genifura, palingenesia) o «restauracidn» (revocatio, restitutio, refor-
matio, apokatastasis) del mundo. Scott 11, 177-181, identifica la influencia
principal que se manifiesta en este pasaje en la nocidén estoica de la ck-
purdsis seguida por la apokatastasis, y cita también Timeo 22B-2313, Polifi-
co 268D-2741) y otros textos; Mahé, Hermes 11, 102-111, admite una in-
fluencia platénica en general, pero considera que es secundaria respecto
alas tradiciones egipcias. Véase también: C.H. 1.17; X1.6; NF 11, 288-289,
382, n. 222. A propdsito de las correspondencias entre el latin y el grie-
go de Lactancio: Scott III, 182-184; Mahé, Hermés 11, 241; y Wigtil
(1984), pags. 2.290-2.291, que argumenta que la transtormacién de los
aoristos griegos en presentes y futuros latinos (por ejemplo, apokatesté-
sen->revocabit, «restaurard») representa un esfuerzo por parte del traduc-
tor latino para acomodar el lenguaje del texto a la profecia de un desas-
tre futuro, alejandolo del relato de una calamidad pasada; recoge otros
cambios semejantes de tiempos entre el griego y el latin en la seccién
41, infra.

el dios... dios primero: Esta expresion resulta problemitica, tanto en la-
tin como en el texto griego de Lactancio. Aunque Festugiére traduce
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deus primipotens et unius gubernator dei como «e Dieu premier en puissan-
ce et démiurge du dieu unw, se pregunta si de verdad unius/henos signifi-
ca «un» o «premier», puesto que la palabra griega que corresponde a gu-
bernator es démiourgos (supra, C.H. 1.9), y un démiourgos tan solo podria ser
«primero» en un sentido muy relativo (por ejemplo, C.H. v.2). El texto
griego en Lactancio (ho kurios kai patér kai theos kai tou prétou kai henos the-
o démionrgos) significa: «El seflor, padre, dios y demiurgo del dios pri-
mero y uno». Scott Iil, 182-183, resuelve el problema a base de reempla-
zar el texto griego subrayado con fou kosimou («del cosmos»), o su
equivalente, y afadiendo un adjetivo apropiado, como tou prétogenous
{(«primer nacido»). Mahé, Hermés 11, 107, 241-242, interpreta «premier
Dicu unique» en ¢l texto copto como una referencia al cosmos, la pri-
mera creacidon de dios, y, por lo tanto, la primera después de ¢l solo; el
copto tanbién presenta «demiurgor donde el latin dice gubernator. Gersh,
Platonism, 1, pags. 370-373, interpreta que el gricgo tou prétou significa
«que el segundo principio es también “primero” [y]... que el autor her-

mético postula una relacion consubstancial entre el primer y el segundo
principio... [de modo que] ¢l scgundo dios sea claramente un principio
espiritual trascendente... Sin cibargo, un contexto mas amphio... sugie-
re que el segundo dios es ¢l cosmos sensible... Jy] “primero” sélo en el
sentido de ser el primer producto del primer principion.

diluvio... restituira: NTF 11, 288-289, 382, 1. 224; Mahé, Hermeés 11, 242-
245; Mah¢ (19740), pag. 149; supra, nota acerca de «belleza antignar en es-
ta seccion. Cumont (1931), pags. 29-31, 64-93, después de recordar que
Lactancio apelaba no solo a la profecia hermética, sino también a «His-
taspes, un rey muy antiguo de los medos» (Instituciones divinas 7.15.19),
defiende la existencia de paralelos iranios para algunos de los temas apo-
calipticos de esta seccion. )

génesis... sin principio: NF 11, 331, acepta la inserciéon de Reitzenstein
de sed voluntate («pero... voluntad»), y sefiala en el aparato critico que al-
gunos editores anteriores habian propuesto en lugar de genitura expresio-
nes como regenifira o siniilares, por considerarlas mas cercanas a palinge-
nesia; pero esto no es confirmado por el texto copto, de acuerdo con
Mahé, Hermeés 11, 244, que rechaza también sed voluntate, y sugiere que el
antecedente de quae («quen) sea restitutio, algo obscurecido por la defec-
tuosa traduccién del griego; también Mahé (1974a), pags. 149, 152. En
cualquier caso, el contexto sugiere una serie de asociaciones astrolégicas
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para genitura y para «génesis» también; OLD s. v. genitura 3; OED s. v. «gé-
nesis» 2; supra, nota acerca de «belleza antigua» en esta seccidn.

La naturaleza de dios... de la voluntad: De acuerdo con Scott (111, 192;
cf. NF 11, 383, n. 276), las tres palabras representadas aqui por «voluntad»,
«deliberacién» y «acto de querer» —voluntas, consilium y velle— podrian co-~
rresponder a una distincién como la que propone Aristoteles, Etica Nico-
maquea 1111b3-15a2, entre boulésis, bouleusis y proairesis («deseo», «elec-
cidény v «deliberaciény); cf. supra, secciones 8, 19-20; C.H. 1.8, X.2; Lewy,
Oracles, pag. 331; Peters, Terms, pag. 163. A la luz del texto copto (NHC
VI1.8.74.15-20), Mahé (Hermes 11, 187-188, 245-246) propone un texto la-
tino, adoptado aqui, que se separa considerablemente de NF 1, 331, tan-
to en la fraseologia como en la puntuacién:

«Dei enim natura consilium est, voluntas bonitas summa.»
«Consilium <est voluntas,> o Trismegiste?»
«O Asclepi, voluntas consilio nascitur et ipsum velle e voluntate.»

<bien> que procede del bien: NF 11, 331, siguiendo a W. Kroll, inserta
bonus después de boni, lo que, de acuerdo con Mahé, Hermés 11, 247, re-
sulta confirmado por el texto copto.

27 formas y géneros: Para esta traduccidon de specichus vel generibus, véa-
se supra, seccion 2, acerca de «formas».

sucesion de las estaciones: NF 11, 332, lee alternationis parturmn tempora-
lium («la sucession des naissances en leur temps»), pero Mahé, Hermeés 11,
248, enmienda partuum («nacimientos») en parfinm, lo que combinado
con temporaliim da «estaciones».

sentado en la cima... estd en todas partes: FR 11, 69, intuye una confu-
sién entre un dios trascendente y uno lnmanente en esta frase. Véase
PGM 1v.1010-1015 (Betz, pag. 58): «Th que estis sentado en la cima del
mundo y juzgas el universon.

dispensa <la vida>... Plutonio: El texto editado por Nock dice sim-
plemente dispensator, pero, siguiendo a Ferguson, Festugiére traduce dis-
pensator <vitae> (chorégén z8én), que es confirmado por el copto; Mahé
(1974a), pag. 150. Festugiere identifica también a los dos Japiter mencio-
nados aqui como «dioses cdsmicosy, sin relacién ninguna con el Japiter
hipercdésmico de la seccidén 19, supra. Sin embargo, aunque Mahé se
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muestre de acuerdo en que el dios «en la cima del cielo mas alto» es el
«dios sumo y supremo» (deus summus exsuperantissimus) de la seccién 41
(cf. C.H. 1.31, V.5, X1.19; NHC V1.7.63.36), también argumenta que los
tres dioses inferiores del texto copto (Demiurgo, Zeus Plutonio; Core) se
han visto reducidos a dos en el texto latino a causa del sincretismo entre
Japiter, Saturno y Baal-Hammoén en el norte de Africa, que de este mo-
do gana crédito como el lugar donde verosimilmente se elabord la tra-
duccibn latina; supra, nota al Titulo. Véase: NF 11, 332, 384, nn. 228-230;
Mahé, Hermes 11, 248-251; cf. Scott 111, 107-115, IVE xiii.

distribuidos... este argumento: La palabra distribuentur («distribuidos») se
repite dos veces en los manuscritos, pero Nock atetiza la segunda, y Fer-
guson propone enmendatla en restituentir, pero Mah¢ sugiere discedent
(«e alejaramy). Scott identifica la cludad situada hacia el crepisculo como
Alejandria, Zielinski opta por Cirene, pero Festugiére opina que la espe-
ranza apocaliptica del autor no requicre ninguna localidad en concreto.
Scott cree que la ciudad en cuestion es Arsinoe o Cocodrilépolis, y que
la «montafa libia» hace referencia al territorio elevado que se extiende al
ocste del Nilo. Van Rinsveld (1985), pigs. 238-242, sefala que ¢l pasaje
paralclo de NH(C vI1.8.75.25-35 sitda la entera secuencia de aconteci-
mientos en el futuro, de modo que dos sefiores de la tierra se alejardn. ..
y... s establecerdn en una ciudad... que mira hacia ¢l ocaso. Cada uno
se diriging hacia alli... [y] se establecerd en la gran ciudad. .. situada en la
montafia [libia]». Por lo tanto, en ¢l texto copto se trata sdlo de wina ciu-
dad, que constituye la meta de esta serie de acontecimientos futiuros, pe-
ro en el latino hay dos ciudades y dos series de acontecimientos, uno fis-
tro y otro presente. Los dioses se dirigirdn a la ciudad del creptisculo,
aunque ahora se hallan en la «ciudad de la montafia libiar. La palabra grie-
ga Libyé podria indicar tanto el territorio egipcio al oeste del Nilo, como
el territorio de Alejandria. Aunque, al igual que Festugiére, Van Rinsveld
admite que Libia no tenia por qué indicar ningan lugar en concreto, ade-
cuado para el mensaje apocaliptico, sugiere que en el Logos teleios origi-
nal, si su escenario era ptolemaico, Alejandria podria haber sido un lugar
indicado para el regreso de los dioses (en contraste con el Ordculo del al-
Jarero, que exalta la ciudad de Menfis), pero que en la época cristiana del
Asclepio latino, Alejandria hubiera resultado impensable. Véase: NF 11,
332, 384, n. 231; Scott I, 223-225, 236-238, 242-243, IVE xiv, n. 2, 420;
Mahé, Hermés 1, 5, 11, 251-252; (1974a), pag. 152; Zielinski (1905), pags.
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370-371, (1906), pags. 40-41, 50-52; supra, seccidon 10; infra, seccion 37.

Hemios de... conciencia corporal: Estobeo (INF II, 333) conserva una ver-
sién griega de este pasaje, que Scott (111, 257-259) compara con la latina.
El esfuerzo del traductor por mimetizar el griego resulta evidente, hasta
el punto de imitar el genitivo absoluto, tou arithmou plérdthentos, con una
construccién latina andmala, numeri completi («después de que haya trans-
currido el tiempov; literalmente, «cuando el nmero <de aflos> se haya
completadon); supra, seccidn 1. Ferguson (Scott IVE 431) cita a Macrobio,
Comentario al Suefio de Escipion 1.13.11-13, para la nocién de que el cuer-
po abandona al alma —y no al contrario— cuando su nimero de afos se
ha cumplido. A propésito de la influencia epictirea y de otras, véase: Ma-
hé, Hermes 11, 253; Carcopino, Rorne, pag. 268.

miedo... auténtico alcance: NHC V1.8.76.4-6; D.A. 10.6; Mahé, Herines
I, 401.

muerte... desintegracion: Acerca de dissolutio y dialusis, véase Mahé,
Hermeés 11, 253-254, que remite a C.H. 1.24-25, X1.14, X11.16; Platon, Gor-
gias 524B; Fedon 82D-3B, 88B; Repiiblica 609A; y para un posible trasfon-
do egipcio, Iversen, Doctrine, pags. 40-41.

28 cuando el alma... corrientes de la materia: Las «corrientes de la nma-
teria» son mundanis fluctibus; supra, seccion 2. Véase Juan Lidio, Acerca de
los meses 4.32, 149 (Scott 1v, 230-232; NF 11, 334; Mahé, Hermés 11, 256-
257; supra, Titulo), para referencias al Logos teleios correspondicntes a es-
te pasaje; FRU 111, 121, lo compara con Virgilio, Eneida 6.735-6.751, y se-
fiala que el texto griego recogido por Juan Lidio confirma esta relacién
con descripciones del Pirifleguetén y el Tartaro en Platon (véase infra
acerca del «demon supremo») y los poetas; véase también: Cumont, Lux,
pags. 208-214; Griffiths, Isis-Book, pigs. 301-303.

demon supremo: Juan Lidio (Acerca de los meses, 4.32; Scott 1V, 230) po-
ne en relacién este pasaje con el Fedén de Platon, y Scott (11, 259-260)
cita Fedén 107D, 112A-114B, Gorgias 524A-D, y Repiblica 614C como
precedentes platonicos. Festugiere (NF II, 385-386, n. 238) argumenta
que el demon juez mencionado aqui difiere de los «ingeles malignos» de
la seccion 25 o del «demon vengador» de C.H. 1.23, aun cuando en Juan
Lidio pueda leerse fous men timdrous tén daimondn; y sugiere que el summmus
daemon pudiera ser Mitra, que juzga a los mortales en circunstancias simi-
lares; Ferguson (Scott IVE 432) detecta aqui un influjo iranio; cf. Lactan-
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cio, Instituciones divinas 2.14.6; FR. 111, 151; Mahé, Hermes 11, 257-259.

los lugares adecuados para ella: El latin resulta ambiguo, y no queda
claro st los «lugares» resultan adecuados para el juez o para la persona juz-
gada, pero Mahé, Heymes 11, 260, opta por lo segundo, basindose en Fe-
dén 108C y Juan Lidio, que entrega el alma bienaventurada no al demon
supremo, sino a los démones salvadores (sétérikoi daimones); ct. S.H. XX-
VI.1-2.

entrega... entre cielo: Nuestra traduccidn, al igual que la de Festugieére,
exige adoptar la lectura de Nock, que, siguiendo a Thomas, enmienda el
tradifur inter y otras lecturas similares de los manuscritos en tradit ut inter;
cf. secciom 12, supra; NF 11, 334-335.

castigos después de la muerte: Supra, C.H. X.20.

29 condenados... ¢l alma: Scott 111, 266, cambia qui, la primera palabra
de esta frase, por quia, y de este modo consigue que al criminal que ha
sido cjecutado le vaya mejor después de la muerte, puesto que ya ha pa-
gado su deuda; pero NF 11, 335, mantiene ¢l qui, y la traduccion de Fes-
tugicre Hega a una conclusion totalmente contraria, que es la que se ha
mantenido también aqui; véase también FRO 11, 1225 (1936), pigs. 144~
148. E} texto copto responde a la pregunta de Asclepio de un modo di-
terente, y adjudica ¢l castigo mayor a los ladrones de templos (hierosuloi),
en ugar de a quicnes mueren de merte violenta (bigiothanatoi). Mahé
(Hermds 11, 267-208) cree que el copto refleja el original gricgo, al tiem-
po que sefiala que el latin podria responder a un cierto desprecio por el
culto cristiano a los martires; supra, seccidn 25.

Por otva parte... todos los males: Lactancio (Instituciones divinas 2.15.6;
NF 11, 335-336; Scott 1V, 14-15; supra, Titulo) cita un pasaje griego que
se corresponde con esta frase, al igual que Cirtlo de Alejandria en su Con-
tra Juliano (701A; Scott IV, 191, n. 2, 219-220). Festugiere detecta una po-
sible laguna antes de contra («por otra parte»), que Scott sitda después de
homini («personar); basindose en el texto griego conservado por Lactan-
cio y Cirilo, Festugiere concluye que el original debia de especificar que
«la defensa de la persona justa» se oponia «contre la fatalité et les démons»
(Lactancio: oute daimdn oute heimarmené kvatel): NF 11, 386, n. 242; Scott
III, 266-267, 276-278.

iluminando... de la mente: Supra, seccion 23; Klein, Lichtterminologie,
pags. 172-173.
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sombras... plenitud de su conciencia: Philonenko (1967), pag. 408, su-
giere analogias con Fildén y los textos pseudo-filonicos: Acerca de la migra-
cién de Abraham 76; Antigiiedades biblicas 37.3. NF 11, 336, 387, n. 246, tra-
duce foto se sensu intellegentiae como «de tout son intellect a I'intelligence
divine», y ofrece «a la connaissance de Dieuw como alternativa.

0jos... es iluminado: Nock, siguiendo a editores anteriores, lee oculis
(«ojos») en lugar de occuli; Festugiére alude a «el ojo de Ia mente» que apa-
rece en alglin otro lugar de los Hermetica (X.4; cf. Iv.11, VIL.2) y traduce
clarescit por «est illuminé», que Nock confirma en referencia a Asclep. 18
y 36, al tiempo que acepta, sin embargo, que «es famoso por» (doxazeta)
seria otra posibilidad, asi como phétizetai; véase también Asclep. 23, 32, 41,
para cognitionis... lumen (gndseds phétismos), o sea, el conocimiento como
iluniinacién: NF I, 336, 386, n. 248; Scott 111, 278; Klein, Lichtterminolo-
gie, pig. 174; Ordculos caldeos 1 (Des Places, pag. 66); Lewy, Oracles, pigs.
165-170, 370-375.

confianza de su creencia: NF 11, 336, 386, n. 249, traduce fiducia credi-
litatis suac como «fermement assuré dans sa for, y remite a pistis en C.H.
IX.10; Scott 111, 278, cita Heb. 11:1.

sol ilumina... en el mundo: Scott 111, 194, opina que sol («sol») tiene que
ser una confusiéon con mundus («mundo»), pero Festugiére (NF 11, 386-
387, n. 250; FR 1V, 169) cita C H, XV1.5, 18, a propdsito del sol como se-
gundo dios, una nocidén que se opone a VII.1, IX.8, X.14 y a la seccidn
8, supra; véase también XVI.16 acerca del sol que ilumina la razén. «To-
dos los seres del mundo» representa omniaque mundana; supra, seccion 2.

Porque si... vida y eternidad: Tanto Scott como Festugiére explican vi-
ventis etenim semper uninscuinsque partis («(Desde el momento en que cada
parte... vive para siempres) como una adaptacién al latin del genitivo ab-
soluto griego, y Festugiere opina que la repeticién en este paragrafo re-
sulta deliberadamente enfatica; supra, seccion 1.

la ha dispensado... de golpe: NF 11, 337, puntta después de dispensavit
(«ha dispensado»), y de este modo resuelve con una economia pasmosa
un problema textual que hizo que otros editores adoptaran medidas he-
roicas.

30 poder dador de vida... eternidad: NF 11, 387-388, nn. 258-267, hace
referencia sobre todo a C.H. XI.2-4 en busca de paralelos para el trata-
miento de aefernitas (aidn) en el Asclepio; pero véase también C.H. 1112,
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V.10, VL3, IX.6-8, X11.16-17, XII1.11 y XVI.8-9; Lewy, Oracles, pags. 403-
404. Scott 111, 185-191, constata la amplia gama de significados que aeter-
nitas puede cubrir en el lenguaje hermético, pero concluye que se puede
dar razén de la doctrina de la eternidad en el Asclepio a partir de la dis-
tincion platdnica en Timeo 37D-8B entre aidn y chronos. Bl analisis de Fes-
tugiére en FR IV, 166-175, es mas complejo. Opina que en las secciones
4, 10, 12 y 28, aeternitas significa eternidad, o inmortalidad, o permanen-
cia en abstracto, pero en las secciones 29-32 halla otra gama de significa-
dos, que abarcan desde la vida eterna, el alma del mundo como origen
de vida, el poder (aidn, dunamis) de vida en dios, hasta, finalmente, Aidn
personificado como Dios o bien como la mente de Dios. Asimisimo, si-
tda la transicion de aeternitas como vida eterna a acternitas como alma del
mundo en el inicio de esta seccidn.

nunca cesarda de moverse: NF 1, 337, lee nec stabit alignando donde to-
dos los manuscritos, a excepeidén de uno, presentan nec stabili quando.

gobernadas bajo el sol: NF 11, 338, 388, n. 259, traduce sub sole gnber-
nantur como «sounts au gouvernement divin sous le soleils, pero la nota
reconoce la ambigiiedad que hemos intentado preservar en nuestra tra-
duccidn, y distingue entre «soumis @ un ordre sous le soleib y «soumis au
gouvernement du soleily; cf. Scott 111, 201; FR 1v, 169-170.

dispersando: Testugiere traduce differens como  «diversifiant», pero
Nock sugiere «dispersant», basindose en Apuleyo, Acerca del cosmos 23; NF
11, 338, 388, n. 261.

toda vazén: NF 11, 338, acepta la enmienda de Thomas del ommia de
los manuscritos en omni («todar).

alternancia: NF 11, 338, ofrece «e retour alterné des saisonsy para alter-
nationemn; infra, scccidén 31

a no ser que... inmévil ella misma: FR 1v, 170, siste en la dificultad
de este pasaje y lo interpreta a la luz de C.H. X1.3 y Aristoteles, Acerca del
Cielo 284a2-10: ;Y no podria arguimentarse que Dios tiene un movi-
miento que consiste en aidn, es decir, en una actividad de la vida eter-
na...? No: es mejor decir que aidn, la actividad de la vida eterna de Dios,
es inmo6vil en si misma, aun cuando otros movimientos deriven de ella 'y
retornen a ella». Véase también C. H. 11.12.

31 por lo tanto... estable: Nock sigue a Thomas y aflade un primer
semper («siempre») en esta frase. Para otros textos herméticos que tratan la
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doctrina de la eternidad que se presenta aqui, véase supra, seccién 30;
C.H. 11.6; 1V.8; V.2; VIIL.2; X1.2, 15, 20-21; X11.15; NF 11, 339, 388-389,
268-276; FR 1V, 170-173.

Este mundo sensible: FR 1v, 171, n. 1, rechaza la opinién de J. Kroll
(Lehren, pag. 67, n. 2) y otros en el sentido de que mundus sensibilis resul-
ta equivalente aqui a kosmos noétos; con todo, se muestra de acuerdo en
que no puede hacer referencia al «concreto mundo sensible», y concluye
que representa «el plan del cosmos, el mundo como pensamiento del
Aidon-Mente divino».

imagen de este dios: FR 1v, 170-171, identifica huius dei («de este dios»)
con el Aién hipostasiado, que es también la identidad de la acterniras que
permanece al lado de Dios en la frase anterior.

propia necesidad de revertir: Supra, seccidén 13; FR 1v, 171-172.

se mueve en si mismo: FR 1V, 172, n. 1, traduce «e meut lui-méme
vers lui-méme», pero admite como alternativa «en Ini-mémes; NF 11, 339,
ofrece «se meut lui-méme en soi.

inmensidad... de la inmensidad misma: El argumento de que la «an-
mrensidady (magnitudo) o la mfimdad excluyen la movilidad constituye un
eco lejano de Aristoteles, Acerca del Cielo 275b12-29, de acuerdo con FIX
v, 172-173.

mds alld de cualquier limitacién... cazado: NF 11, 339, 389, n. 272, ua-
duce incomprehensible, inacstimabile est; nec sustineri etenim nec ferri como
«tiul ne peut I'embrasser ni le mesurer; il ne peut ¢tre ni soutenu ni por-
té», pero sefiala que incomprehiensible podria significar dncompréhensible.

alternancia... vecurrencia: Para alternatione, Festugiere ofrece «le chan-
gement des saisons»; también traduce la sugerencia de Nock, alfernis («pé-
riodiquement») en vez de alferins, que es la lectura transmitida, e inter-
preta que per ambitudinem reditu («por el retorno de la recurrenciar)
representa di’ apokatastasiin; Scott IVE, 423; NF 11, 340, 389, n. 275, 398, n.
338; supra, secciones 13, 30, infra, seccion 40.

fijada para sostener: NF 11, 340, 389, n. 276, presenta «ervir de base»
para sustinere («sostener»), en alusién a la idea de antereisis («equilibrio») en
C.H. 11.6.

32 principios... eternidad: NF 11, 389, n. 277, alude a «as cosas origi-

nales, primigenias, las fuentes u origenes de todas las cosas» en la seccién
17, supra, y a un lenguaje similar en la seccidon 19, y sefiala también que
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Ferguson (Scott IVE xxix-xxx) pone en relacion el «segundo» dios de la
seccidon 19 con la eternidad (aidn) de la 31. En FR 1v, 174, Festugiére in-
terpreta aefernitas en este pardgrafo como el Aidn hipostasiado, Mente de
Dios; véase también Gersh, Platonism, 1, pags. 358-361.

conciencia fotal: «Concienciay en este parrafo, como es habitual, repre-
senta sensus, pero debe entenderse que el término gricgo que se oculta
tras del latin podria ser nous. De hecho, Festugiére sugiere ho pas nous por
omuis. .. sensus, donde omnids tendria el sentido de fotus. Advierte también
que los significados de las palabras clave aqui (sentsus, intelligentia, intellec-
fis) son equivocos, de modo que a traduccion resulta muy hipotéticar
y «es imposible descubrir la intencion verdadera del autors. Scott también
concluye que «este pardgrafo carece de sentido en Jatine. Sin embargo,
mantiene que el pasaje en su conjunto, empezando por las palabras omsis
ergo («totaby), distingue entre tres niveles de nons: divino, cdsmico y hu-
mano. Ferguson anade un cuarto, aidn, que produce la jerarquia del Dios
Supremo, Eternidad, Cosmos y Humanidad, aceptado por Festugiére; of.
Gersh, Platonising 1, piags. 348-350. Los términos correspondicntes cn
nuestra traduecion son: conciencia divina (o total); comprension de la
cternidad o conciencia; conciencia del mundo y conciencia humana.
Tanto «conciencias como «comprensiony (seasus, intellecins) son tériminos
que resudtan ambiguos, ya que ambos pueden ser entendidos de un mo-
do subjetivo (la conciencia subjetiva de M con respecto al objeto N) u
objetivo (fa comprension que pertenece de un modo objetivo a M como
sujeto). Véase: sipra, seccion 3; (CH. 1.1 NF 11, 340, 389-391, nn. 278-
279, 283, 285, 290; FR 1v, 174; Scott 111, 215, IVE xxvi-xxvii, 423-426.

todo el orden: Festugicre (NF 11, 389-390, un. 279-280; Scott IVE xx-
vi, 423} cree que discipling («orden» aqui y en la frase siguiente) represen-
ta taxis, a propdsito de la cual véase supra, seccidn 23; Proclo, Elenientos
de leologia 140-145; Dodds, Elements, pags. xxi, 129, 208-209, 257-260,
267, 273; y para otras apariciones de disciplina, secciones 16 y 39.

pevo... la tenacidad de la memoria: Nock, siguiendo a Goldbacher, se-
fiala una laguna después de fuimanis vero («pero... hombre»), y la traduc-
cién de Festugicre adopta las sugerencias de Brakman (pender) y Scott
(sensus) para colmarla; NF 11, 340-341, 390, n. 281; Scott 111, 213.

el dios supremo no quiso: NF II, 341, siguiendo a Thomas, enmienda
sumum en sumims («SUpremon).

y la cualidad... La comprension de la eternidad: Las formas qualitas y ae-
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fernitatis son correcciones aceptadas en NF 11, 341, 390, n. 285; cf. FR 1v,
174, que también interpreta el ambiguo término intellectus («compren-
sidnw) como la Mente de Aidn; supra, nota acerca de «conciencia total».

Salsedad... generacion: Véase Puech (1952), pag. 256, acerca del enga-
no del tiempo; también supra, seccidn 26, a propdsito de «génesis».

por haberme iluminado: Supra, seccidn 23; Klein, Lichtterminologie, pag.
176.

Tat... silencio: Los manuscritos presentan fati; NF 11, 341; supra, C.H.
XI11.22; a propdsito de «muisterios divinoss, véase C.H. 1.16.

la comprension difiere de la conciencia: Nock lee intellectus a sensu, pe-
ro Festugiére sugiere la adicidén de humanus después del primero y de
mundano («del mundo») después del segundo; Scott opina que intellectus
podria representar dianoia («pensamiento» en C.H. 1.1) y que sensts es
nots.

concentracion de la mente: NF 11, 342, traduce mentis pervenit intentione
como «parvient seulement, a force d'application». Véase supra, secciones
1, 3, 6, 10, 11 y 19 a propdsito de infentio como «concentraciény, «cs-
fuerzo» o «intenciony.

por encima del mundo: En el texto latino dice simplemente super se, pe-
ro NF 11, 391, n. 291, sugiere que cl griego podria ser tous huper auton [es
decir, fon kosmon] theous, dos dioses por encima del cosmos», que podrian
ser los ousiarchai de la seccidén 19 o, de acuerdo con Scott 111, 218, «duna-
niets hipostasiadas de Dios».

muy limitada: Scott 111, 219, considera angustissima dificil; NF 11, 342,
ofrece «wesserrée en des limites trés étroitesy.

33 argumento importante: El tema del vacio también es discutido en
C.H. 11.10-11; Scott III, 96-97, enumera una serie de autoridades antiguas
que debatieron el vacio y concluye que el punto de vista adoptado aqui
es el estoico; véase también supra, seccidn 10, acerca de «teoriar; NF 11,
391, n. 292; Scott IVE 408-409.

podentos detectarlos: NF 11, 342, adopta la enmienda de Henri Estien-
ne de quas... eas en quas... ves. ‘

Porque... naturaleza y cualidad: Esta frase, en especial lo que estd en-
tre paréntesis, ha causado problemas a varios editores: en las palabras si ta-
inen est aliquid (nec istud enim credo) sic habeo («si tal cosa existe, yo no creo
que... segin mi opinidn»), W. Kroll y Ferguson detectan una laguna des-
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pués de credo y concluyen que el original griego era algo parecido a oude
gar <kenon einai> ekeino pistend, en cuyo caso el texto latino que falta po-
dria haber incluido <inane esse> («que exista el vacio») o algo similar; pe-
ro estas palabras no concuerdan con el texto presente, al menos en apa-
riencia; NF II, 343, 391, n. 293; Scott III, 98, IVE 408.

nos lo parecen: NF 11, 343, afiade ut al principio de esta cliusula, don-
de otros editores insertan cun o quac.

me refiero... signos: Scott 111, 267-269, 1V, 230, desplaza todo el parén-
tesis a las secciones 28-29, supra, y lo explica en referencia al material de-
monolbgico que se recoge en Juan Lidio, Acerca de los meses 4.25, 32. NF
I1, 343, 391, n. 294, enmienda in ferram y otras lecturas similares de los ma-
nuscritos en infer eo, y de este modo suple la segunda parte de un pleo-
nasio, infer... infer (centre la... y eb).

espirity o de aive: Supra, C.H. 1.5, [1.11; Scott 11T, 100; NF 11, 391, n. 295.

34 acerca del lugar: Acerca de dugars (locus, topos), véase supra, seccidn
15; . H. 11.3-6, 11-14; Scott 111, 100; NF 11, 392, n. 298.

receptdclo... de los cuerpos: El texto de Nock os receptaculinm est om-
nivn sensibilinne speciennm qualitatiin vel corponim, gue Festugicre traduce
como e réceptacle de toutes les qualités ou substances des formes sen-
siblesy, pero Scott 1, 326, desplaza vel delante de gualitatum, y en esea en-
mienda hemos basado nuestra traduccion. Acerca de species como forma,
veéase stpra, secciones 2-5; CH., VIIL3,

dios lo es todo: Supra, seccion 2.

solo para dios: El latin dice ipsi soli, que NF 11, 344, traduce «ui scub;
Scott 11, 124, explica que el mundo resulta totahmente sensible (arsthétos)
e inteligible (noéfos) tan sélo para dios, y estos dos aspectos del mundo se
incluyen en el «todo» (torum); cf. FR 1v, 72-73.

Sin dios... por él: NF 11, 392, nn. 303-304, compara este lenguaje con
Jn. 1:3 y Rom. 11:36, pero no cree que denote una influencia de estos
textos; cf. Norden, Agnostos, pags. 347-354.

envueltos... por una vestidura: Festugiére remite a C. H. X1.2, donde «el
cosmos [se halla] en la eternidad (aidni)», y XVI.12, donde «el cosmos in-
telectual... contiene el cosmos sensible»; Scott cita a Filon, Acerca de la
huida 20.110 y Acerca de los suefios 1.35.203 para la nocidén de vestidura;
Ferguson remte a Hipolito, Refutacion 5.8 para dla vestidura celestial que
envuelve este mundo». Véase NF 11, 393, n. 305; Scott 111, 124; IVE 409;
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y para otros sentidos de endiuma, chitén y términos relacionados: C.H.
1.2, VIL2, X.13, 17-18.

35 Cada género: Supra, secciones 2-5, acerca de species, genus y forma;
en esta seccion, «género» representa genus, «forma» es forma y «clase» es
species, que NF 11, 345, 393, n. 306, traduce por «type idéal» a partir de pa-
radeigima; Scott 111, 127-129.

<o irracional>: NF II, 345, siguiendo a Goldbacher y otros, inserta vel
inrationalis.

como... in-corpéreo: NF 11, 345, que mwuestra en su aparato como el
sentido ha sido preservado, mantiene ef quicquid («como cualquier cosa»),
a pesar de que Thomas lo enmendd en ut quicquid, pero sigue a Thomas
en la correcciéon de forma en formace («formasy), y a W. Kroll en la inser-
cibn de et («y») después de corpora («cuerposy).

latitud... Omniforme: La palabra dlatitud» representa climatum (klimata),
un término téenico de la astrologia. Si el hordscopo proporciona el des-
tino individual, el kfima modela el destino de las naciones o los pueblos.
Con los klimata aparecen asociados unos démones Hamados klimatarchai
(ct. ousiarchai, supra, scccidn 19), que gobicrnan las sicte zonas celestes
vinculadas a las siete regiones geograficas; los démones horoscopicos o
Decanos, que gobiernan ¢l momento del nacimiento, estin asociados a
los hordscopos, como en C.H. XVL15. A propésito de klimata, véase S.H.
XXIV.11-15 y NF III, cexxi, n. 1, 1V, 61-62, n. 31; Scott IVE 409-410, 467-
469. Véase también NF 11, 393, nn. 306-307 y Scott IIf, 128-130, que
muestra que el «movimiento circular es el zodiaco, cuyo dios, Omnifor-
me o Pantomorphos (seccidn 19, supra), produce las formas de los seres in-
teriores por medio de los treinta y seis Decanos, tres de los cuales residen
en cada uno de los signos zodiacales. FR 1, 121, también contempla el
término «momentos» (momenta) como una referencia a la doctrina (des-
crita asimismo en el capitulo 25 del Liber Hermetis astroldgico; Gundel,
Texte, pags. 50-72, 135-169) acerca de las monomoirai, unas estrellas que
gobiernan cada uno de los 360° del gran circulo, de modo que ni un so-
lo instante se halle sin su dios.

36 cambia su forma: Aquly en las cinco siguientes apariciones, «forma»

representa species, que Festugiére traduce sucesivamente por «apparence»,
«aspect», stype» y «forme»; supra, secciones 2-5; NT 11, 346; Scott 111, 131.
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cambiar... forma del cielo: Los cambios podrian ser de latitud a latitud
(supra, seccidn 35) o bien en el interior de una latitud en particular: NF
il, 393, n. 309; Scott IVE, 410.

estados o procesos: Aunque traduce stafiones aut crsus como «les temps
d’arrét ou de progres dans la croissance», Festugiere sefiala que estos tér-
minos poseen también un significado astroldgico, en referencia a las sta-
tiones praefinitas cursumaque («as estaciones prescritas y ...el curso de sus 6r-
bitas») en la seccion 13, supra; NF 11, 346, 393, n. 310; Scott 111, 131, IV,
410.

como nuestros espejos: Festugiere (NF 11, 394, n. 312) opina que es la apa-
riencia cambiante del sol y de la luna, y no su reflejo, el punto de la com-
paracidén aqui, pero cf. Scott I, 131-132.

37 Pero por ahora: Agustin de Hipona incluye esta seccidén entera, a
excepcion de la dltima frase, en Ciudad de Dios 8.24, 26; stpra, sccciones
10, 23-24; NF 11, 347, 394, nn. 313-314.

naturaleza divina... en tiempos: Podria ser que natura implicase aqui
devenir: supra, seccidn 4; NF 11, 397, n. 315. Scott 111, 220, sugicre que fa
primera palabra de la frase quoniam ergo proavi (cantepasados... en tici-
pos») ¢s una «traduccion erronea de epeiv, pero cf. OLD s. v. quoniam.

A su... este poder: Aqui, y mds adelante en esta misma seccion, «ana-
teria» representa mundus y «materialy es imndanus, a propdsito de los cua-
les véase supra, seccion 2. El texto de Nock es cui inventae adiunxerunt vir-
tutem de mundi natura convenientem eamque miscentes, quoniain animas facere
non poterant, y Festugiére traduce «’ayant trouvé, ils y attachérent une
vertu appropriée, qu’ils tiraient de la nature matérielle; et, mélant cette
vertu a la substance des statues, comme ils ne pouvaient ¢réer proprement
des Ames»; y remite al argumento de Ferguson de que inventac («descu-
brimiento») no puede aludir aqui al arfem («arter) de la frase precedente,
sino a algn poder o ingrediente material requerido por el arte: NF 11,
347, 394, n. 316; Scott III, 222, IVE 426-427. Véase también D.A. 8.3;
NHC v1.8.69.29-32; y Mahé, Hermés 11, 98-102, 224, 315, 385, que sitda
la fabricacién de los dioses descrita en las secciones 23-24 y 37-38 en el
contexto de la teGrgia, y también en el de las estatuas animales egipcias
animadas por el Ba del dios. En particular, Mahé destaca la importancia
de PGM v.370-445 (Betz, pags. 107-109); este hechizo aspira a obtener la
revelacién sirviéndose de una figura de Hermes fabricada de la siguiente
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manera: «Toma veintiocho hojas de un laurel verde y un poco de tierra
virgen y semilla de ajenjo, harina hiimeda y la hierba cimbalaria... maja-
do todo con... el liquido de un huevo de ibis v, tras hacer con ello una
pasta uniforme, moldea la figura de Hermes con un manto puesto, cuan-
do la luna se halle en fase creciente en Aries o Leo... Colécale a Hermes
un bastén de heraldo. Y escribe el hechizo en un papiro hierdtico o bien
en la triquea de un anade... y mételo dentro de la figura para... inspira-
cidbnr. Véase en especial, infra, nota acerca de «cualidad» en la seccidn 38;
también PCM 1vV.1840-1870, 2373-2399, VIL862-869, XIi1.14-95 (Betz,
pags. 71, 81-82, 141, 154); Nock (1929a), pag. 187; Gundel, Welthild, pags.
35-36; Grese (1988), pags. 48-49; Copenhaver (1988), pags. 84-89.

démones... misterios: Cumont, Lux, pdg. 231, discute textos en los que
ingeles y demonios no se distinguen como bien y mal; véase también su-
pra, secciones 19, 21, 25, 32; C. H. 1.16.

antepasado... cocodrilos: La palabra avus puede significar «antepasado»
en general, o bien «abuelo» en particular, y es verosimil pensar que el dis-
cipulo Asclepio es considerado nieto o descendiente del dios Asclepio,
del mismo modo que el maestro Hermies es el nieto del gran Thot (su-
pra, C.H. 1. Titulo; 11.1; X.23). Scott opina que los dioses «terrenales» men-~
cionados abajo son también, al igual que Asclepio o Imhotep, hombres
divinizados. A propdsito de éste y otros aspectos del pasaje, véase: supra,
seccidn 27; C.H. 11.1; Scott 111, 220-227; NF 11, 394, n. 17; Mahé, Hermeés
11, 306.

acaso no... ciudad: NF 11, 348, sigue la cita de Agustin para la interro-
gativa nonne, en tanto que los manuscritos presentan non; del mismo mo-~
do, opta por patria («ciudad nativar), en lugar de patriam. Acerca de los di~
versos lugares llamados Hermopolis, véase supra, seccion 27; Scott 111, 228;
NF 1, 394, n. 321.

Isis... Osiris: Estas grandes deidades egipcias, de enorme importancia
también en el mundo helenistico y romano, no aparecen mas que aqui en
el Asclepio; en los tratados griegos no aparecen en absoluto, si bien Isis es
mencionada catorce veces, v Osiris nueve, en los fragmentos conservados
por Estobeo. A propésito de Hermes como padre de Isis y otros aspec-
tos, véase en especial S.H. XXII-XXVI; NF 11, 395, n. 322; Malaise (1982},
pags. 52-53; Ries (1982), pags. 146-163; Griffiths, De Iside, pag. 263; Ha-
i, Plutarque, pags. 38-39; Grandjean, Arétalogie, pags. 17-21, 75.

La cdlera... terrenales y materiales: E] latin para «terrenales y materia-
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les» es terrenis. .. atque mundanis; supra, seccién 2. Scott 111, 228-230, sefia-
la que los dioses terrenales son irascibles porque son vulnerables ante las
pathé, mientras que los dioses celestiales son apatheis; supra, C.H. V1.2,
XI1.4-7, 10-11; Griffiths, Isis-Book, pag. 152.

denominan animales sagrados... en vida: Festugiére traduce haec sancta
animalia nuncipari como «reconnaissent officiellement ces animaux sacrés
que nous voyons», y explica que estas tres Gltimas palabras representan
haec y propone «déclarent saints, comme nous le voyons, les animaux» co-
mo alternativa. Por su parte, Scott explica que el objeto de adoracidén en
el templo egipcio podria ser una estatua o bien un animal vivo, este dlti-
mo considerado asimismo como un dios «terrenaly y habitado por un al-
ma humana divinizada. Esta interpretacién concuerda con el resto de la
frase, que parece que se adapte mds a los seres humanos que a los anima-
les, aunque es de notar que se menciona alguna ciudad (por ejemplo, Co-
codrilépolis, supra, seccidon 27) que podria derivar su nombre de un ani-
mal, Festugiere, que critica la traduccidn de Scott, explica que un animal
que recibia un trataniento divino en vida era absorbido por el dios a su
nwerte; por lo tanto, el dios viviente Apis se convirtid en Osiris-Apis, 0
bien Osorapis o Sarapis a su muerte. Visto desde esta perspectiva, la tra-
duccidn que Festugicre formula de cofigie... eorm aninas, quorum sunt
consecratace viventes (a saber, «... les dmes de ceux dont les Anies ont été déi-
fiées de leur vivanw), resulta farragosa, pero precisa. Véase: NF 11, 348,
395-396, nn. 323-324; Scott 11, 230-234, IVE 428; Fraser, Alexandria, 1,
pag. 503.

to cesan de provocarse: A propdsito del desacuerdo en torno a los ani-
males.sagrados como causa de hostilidades bélicas, véase Juvenal, Satiras
15.1-13, 33-44, que describe un conflicto entre Tentyra (Dendera) y Om-
bi, que podria haber comenzado cuando las gentes de Tentyra se comie-
ron un cocodrilo considerado sagrado por los habitantes de Ombi;
Courtney, Juvenal, pags. 590-599; Griffiths, De Iside, pags. 548-549; cf.
Scott 111, 234-235.

38 Y la cualidad... divino: NF 11, 348-349, 396, nn. 325-326, traduce
qualitas como «propriété», en el sentido de «un poder magico». La Gltima
palabra de la frase divinitatis naturalem vim («poder natural divino») falta en
todos los manuscritos excepto en un grupo de ellos, donde aparece de-
lante de divinitatis; Festugiére sefiala que el equivalente griego de esta fra-
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se es theiotétos phusikén dunamin, donde el adjetivo phusikos/naturalis signi-
ficaria «oculto», como en su traduccidn, «une vertu occulte d’efficacité
divine». Scott 111, 244-245, 1V, 40-42, remite a Jamblico, Acerca de los mis-
terios 5.23.233-234 (cf. Agustin, Ciudad de Dios 10.11), para este ejemplo
de «el arte de la tedrgia... [que] con frecuencia une estrechamente a pie-
dras, plantas, animales, especias y otras cosas por el estilo, que son sagra-
das y perfectas (teleia) y que poseen una forma divina, a fin de convertir-
las a todas en un recepticulo puro y perfecto. Sin embargo, no es preciso
ser demasiado escrupuloso a propdsito de cualquier materia, tan sélo de
las que son ajenas a los dioses, y seleccionar lo que es acorde a ellos y
oportuno para... la consagracién de las estatuass. Véase supra, secciones
23-24, 37; Lewy, Oracles, pag. 230.

comunicacion... con el cielo: Nock atetiza caelestius, la tercera instancia
de una forma de celestis («celester) en un grupo de diez palabras, pero
Festugiére prefiere la correccidon de un escriba, caelesti usu, que, en com-
binacién con et frequentatione, traduce como «la pratique répétée des rites
célestes»; NF 11, 349, 396, n. 328.

el orden... asignado: Festugiére ofrece wangy para traducir ordinem
(«orden»); supra, secciones 19 y 23 acerca de seira y tfaxis.

de modo individual: NF 11, 397, n. 330, alude a la doctrina de los dio-
ses universales y particulares (holikoi, merikoi) que deriva del Timeo 40-42
y de sus comentaristas neoplatonicos; infra, seccién 39.

39 la Heimarmené o a los Hados: Aqui, y en las frases que vienen a
continuacion, la palabra griega es una reconstruccién de los editores; NF
II, 349. Scott 111, 246, identifica la Heimarmené ousiarca de la seccion 19
como una personificacién, mientras que en este pasaje opina que se tra-
ta de una abstraccidn construida de acuerdo con esquemas estoicos; véa-
se también C.H. 1.9, X1.5, XIL.6; Gersh, Platonism, 1, pags. 365-370; Mo-
reschini, Studi, pags. 95-98.

celestes... terrenales: Véase supra, seccidon 38, a propbsito de los dioses
universales y particulares en el Timeo; NF 11, 397, n. 322, explica que in-
colunt, que corresponde a «pertenecen» en nuestra traduccién, debe de re-
presentar diotkousi («gobiernan»), pero seria dificil que un lector latino
que no supiese griego se diese cuenta.

Ella es la hacedora... dios segundo: Hay una versién griega de lo que
viene a continuacion sobre el destino, la necesidad y el orden en Juan Li-
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dio, Acerca de los meses 4.7; supra, nota al Titulo; NF 11, 350; Scott 11, 248-
253, 1V, 230. Véase infra, seccién 41, a proposito de «el dios sumo y su-
premos.

el orden de todas las cosas: Como supra, en la seccién 32, «orden» tra-
duce disciplina, que representa taxis en el texto de Lidio; NF 11, 397, n. 334.

Necesidad... Orden: Ferguson interpreta este material como «un ejem-
plo de exégesis del Timeo», especialmente basindose en el comentario de
Calcidio; supra, seccién 38, acerca de «individualy. Scott afirma que ne-
cessitas y ordo corresponden a ananké y faxis, que se unen a Heimarmené en
una triada cuya contrapartida mitolégica son las tres Moiras: Laquesis,
Cloto y Atropos. Por lo tanto, el autor del Asclepio ve a Heimarmené co-
mo Liquesis, cuya tarea de ¢engendrar los principios» gobierna el pasado;
taxis/ordo es Cloto, cuya responsabilidad en «a estructura y disposicion
temporaly cubre el presente; y ananké/necessitas es Atropos, por quien las
cosas «son forzadas a la actividad» en el futuro: Scott 11, 251-253, IVE xix-
xxvi; NF 11, 397-398, nn. 335-336. A propdsito de la disposicion diferen-
te que presenta el pseudo~Plutarco, Acerca del destino 2 (568E), que asigna
a Cloto, Atropos y Liquesis a las regiones superior, intermedia ¢ inferior
del cosmos, véase Dillon, Middle Platonists, pags. 320-322, 356; véase tam-
bitn supra, C.H. Tv.8.

el orden del mundo: Supra, scccion 2, y NF 11, 398, n. 336a, acerca de
mundus y kosmos como disposiciones ordenadas.

40 estos tres: Supra, seccidon 39.

alterados... amabilidad: Esto contrasta con la irascibilidad de los dioses
terrestres en la seccion 37, supra; Scott 111, 254. '

eterno... eternidad misma: A propdsito de eternidad o aidn, véase supra,
seccion 30; Scott TII, 185-191.

una y otra vez: NF 11, 351, 398, n. 338, ofrece «a tour de role», y con-
sidera alternis como un equivalente de alternis vicibus, supra, seccién 31.

admitiendo que: NF 11, 351, adopta la correccidon de Thomas si quod sit
en lugar de sif quod sit.

materiales... mundo: NF 11, 351, 398, n. 340, traduce ommnibus... mun-
danis como «tout ce qui vient de la matiére», y explica que «wnundanus
aqui equivale exactamente a hulikos en significado»; supra, seccién 2; Scott
I, 255.
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41 orar... este: Para otra plegaria con instrucciones acerca de la orien-
tacién, véase supra, C.H. X11.16; NF II, 389, nn. 341-342, cita varios
cjemplos mas, eutre los que se incluye PGM v.422 (Betz, pag. 109); FR
IV, 244-245; cf. Scott 111, 280; Braun, Jean, pags. 262-263.

incienso y perfumes: NF 11, 352, traduce fure... et pigmentis como «d’en-
cens et de parfums»; Scott III, 281, explica que pigmentum es un «un-
gitento perfumado», v que a la puesta del sol los egipcios solian quemar
una mezcla de dieciséis substancias denominada kuphi; cf. FR 1, 83; Wad-
dell, Manetho, pags. 203-205.

Mal augurio: A partir de la razonable suposicion de que el término
griego que se oculta tras melins ominare es alguna forma de enphémed, co-
mo en C.H. 1.22, 11.10, XIIL8, y en algiin otro pasaje, Festugiere lo tra-
duce con el imperativo ilences. Lactancio, Iustifuciones divinas 6.25.11
(Scott 1v, 22; NF 11, 352), reproduce la reprimenda de Tristuegisto a As-
clepio y la atribuye al Sermo perfectus; supra, nota al Ticulo.

Rinddmosle... gracias: De acuerdo con Scott (111, 282-284; NF 11, 399,
nn. 343-344), que cita paralelos procedentes de Porfirio, Apolonio de
Tiana y otros autotes, ¢l culto que se prefiere aqui al sacrificio macerial
es como «los puros sacrificios verbalesy de los tratados griegos (C.H. 1.31;
X111.17-21). Van Moorscel, Mysteries, pags. 38-40, detecta en este pasaje un
deseo de «espiritualizacion radical» y un «rechazo radical del sacrificios, y
remite a C.H. IL.16, V.10, VL.1 y XI1.23; véase también (ZH. 1v.7.

Te damos gracias... tu conocimiento: Accrca de la referencia a tantum
(«solar), véase FR 1v, 58, n. 2; cf. NF 11, 353; Parrott, NHC V1, pag. 379.
Reitzenstein descubrid que el Papiro Mimaut, uno de los Papiros Mdgicos
Griegos, contiene una plegaria al sol, cuya Gltima parte (PGM I11.591-609

[Betz, pags. 33-34]) se corresponde con la plegaria latina de esta seccion;
Scott compara el texto griego palabra por palabra con el latin. La nusma
plegaria aparece también en NHC VI1.7.63.33-65.7, editado por Mahé,
Hermés 1, 160-167, y por Dirkse y Brashler en Parrott, NHC V1, pags. 378-
387. En referencia al «abrazo ritual... y la... cena cultual» después de la
plegaria (NHC V1.7.65.3-7; cf. 6.57.26-7), Dirkse y Brashler concluyen
que «el Sitz im Leben de [la plegaria} original... era una comunidad gnos-
tica hermética consagrada a la preservaciéon y transmision del conoci-
miento que Jen ellaj se celebrabar. Grese (1988), pags. 51-55, destaca el
hecho de que el Asclepio omite los ensalmos de PGM 111.494-591 que pre-
ceden a la plegaria, y arguye que la supervivencia de una accién de gra-
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cias por la gndsis en «un manual magico da testimonio de una cierta rela-
cién entre el hermetismo v los magos que produjeron los Papiros Mdgicos
Griegos». El griego que corresponde a nomen sanctum («nombre sagrado»)
es aphraston onoma («nombre indecible»), y el culto a Iupiter Exsuperantis-
simus (ssumon; cf. el griego hupsistos) fue promovido desde la época de
Cémodo (176-92 d. C.) en adelante. Gersh, Platonism, 1, pigs. 343-344,
relaciona e&supcmntissimus y otros términos del Corpus con el lenguaje de
la trascendencia en Apuleyo. La nota acerca de «glorificado» en la seccidén
23, supra, es relevante para «la luz de tu conocimientor. Véase: supra, sec-
cion 39; Reitzenstein, HMR, pags. 364-368; Poimandres, pags. 146-154;
Bousset (1914), pags. 109-112; Scott 111, 284-300; NF 11, 353-354; FR 1v,
63; Festugiére, Religion, pag. 125; Mahé, Hernés 1, 137-167; Nock (1929a),
pags. 190-192; Klein, Lichtterminologie, pags. 177-178; Grese, Early Chris-
tian, pags. 183-188; cf. C.H. 1.31-32; XI11.18-20; Moreschini, Studi, pags.
99-105; Jamblico, Acerca de los misterios 10.8.293-294,

fidelidad... nos alegramos de hecho: Pietatem et religionem et amorem («fi~
delidad..., reverencia y amor) representa cunoian kai storgén kai philian
(«amabilidad, afecto y amor), mientras que seusu, ratione, intelligentia (da
concicneia, la razom y la comprensioim) equivalen a soun logon gndsis. Fes-
tugicre, que habitualmente traduce sensus por intellect («faute d’un voca-~
ble micux appropriér), seitala que cogroverims {«podamos conocerte») y
cognoscentes («conociéndote») corresponden en realidad a dos verbos dis-
tintos, noed y epigigndskd, que en los tratados griegos hemos traducido res-
pectivamente por «pensars o «comprender», el primero, y por «discernir»
0 «llegar a conocer, el scgundo: NF 11, 353, 399, n. 349; FR 1V, 58; y pa-
ra problemas relacionados, supra, seccion 3, y C.H. 1.1. Scott I1f, 289-290,
opina que suspicionibus (cobscuras suposiciones») resulta «dificil de expli-
cam, puesto que el griego dice logon de hina epikaleséinen («razén, a fin de
que podamos invocar»). Mahé, Hermés 1, 163, lee hoc lumine en lugar de
ac numine («Y ... por tu poder), y puntia el pasaje de manera diferente.

convertirnos... de nuestros cuerpos: Festugiére traduce consecrare como
«consacrer, y seflala que aunque Nock prefiere «faire passer du profane
au sacré», el término griego apothedsas podria justificar «déifier», acerca
del cual véase supma, secciones 6, 22, 29; C.H. 1.26; IV.7; X.5-7, 24-25;
X1.20; X111, 12; XIII.1, 3, 10, 14, 22; NF 11, 354, 400, n. 353; y Scott I1,
294, en especial acerca del desacuerdo sobre la posibilidad de los hombres
de ser divinizados mientras se hallan an en sus cuerpos. Mahé, Hermeés 1,
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153, sigue la traduccién de Festugiére y se muestra de acuerdo en que con-
secrare, que es menos explicito, refleja la desconfianza del traductor latino
con respecto a la apoteosis.

Te hemos conocido... razdn: Mahé, Hermes 1, 165, lee el vocativo o Iu-
men («luz»), en lugar de ef lumen; NF 11, 355, adopta la enmienda de Reit-
zenstein del transmitido sensibili en sensibile («percibe» en nuestra traduc-
cién), a fin de mantener la concordancia con lumen; cf. Scott I, 376, 11,
294; Klein, Lichtterminologie, pags. 178-179.

vientre prefiado: La expresion griega correspondiente a fecunda praeg-
natio es métra kuéphore, que Festugiére pone en relacién con-ideas simila-
res en C.H. 1.9, 12; v.9; NF 11, 400-401, nn. 355-356.

persistes... totalidad: El adjetivo plenissimae («totalidad perfectas) en
concordancia con naturae («lo que llega a ser) es una enmienda de Reit-
zenstein, adoptada en NF 11, 355, de plenissimu y otras lecturas similares
de los manuscritos; después de esta palabra, Reitzenstein atetiz6 la se-
gunda instancia de cognovimus te («te hemos conocido») en esta tercera
parte de la triada. Pero Mahe lee plenissime, el vocativo, y mantiene el se-
gundo cognovimus te, inserta patris generantis después y produce de este
modo una tétrada, cuyos dos altimos miembros son «te hemos conocido,
a ti que concibes todas las cosas de la naturaleza, a ti que eres perfecto en
tu totalidad; te hemos conocido, duracidn eterna del padre que engen-
dra»; Mahé Hermes 1, 165; (1974a), pag. 153.

cena pura... animales: NF II, 401, 399, remite a Porfirio, Acerca de la
abstinencia, para prohibiciones rituales similares; por ejemplo, Acerca de
la abstinencia 2.11, 60; 4.7.
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Indice de palabras griegas y latinas

Aunque los indices que vienen a continuacién son extensos, no pretenden ser ex-
haustivos. Por norma, las palabras griegas y latinas (en la forma en que aparecen en el dic-
cionario) se recogen tan solo si estin en la introduccién, en la traduccién o en las notas.
La mayoria de las palabras que aparecen en negrita como encabezamiento de las notas fi-
guran en el indice, independientemente de su significado. Dado que las palabras de 1a tra-
duccién estin recogidas en el indice en espaiiol, constituyen un grupo diferente al que
forman las que estan en griego y en latin. Las referencias cruzadas sugieren relaciones im-

portantes entre algunos grupos de palabras.

Palabras griegas

adiabatos 282

aei 283, 297, 309, 358

aeizBos 276, 294

aér 337

agaling 362

Agathodaimédn 354

agathos 2060, 271, 274, 289, 290, 300, 316
Agathos Daimén 313

agennétos 384, 385

agdn 11

agénizomai 311

aidios 294

ained 348

aidn, Aidn 315, 316, 408, 409, 411, 413, 419
aistharnomai 296, 297

aisthésis 296, 297, 306, 338, 381
aisthétos 254, 276, 307, 363, 413
akataskeuastos 273

akinétos 303

aktis 361

aklinés 342

akoindnétos 291

akoud 305, 315, 320

akroatés 365

423

allassd 235
allélogenos 359
allélén 359
alloiod 235

allos 288, 291, 329, 305
allotrios 333
alogia 402
alogos 256, 325
amatirod 275
ambrosiédés 367
ametria 285
amotbé 274
aimorphos 320
amuétos 283
amund 359
anagndrisis 254, 261
anagraphd 263
anakathairé 339
anakatharsis 352
analampé 305
anallotrios 270
anankaios 376
ananké 324, 419
anapaud 347
andrias 286, 362
aneideos 387



anér 233, 247, 261, 262, 271, 325 asebed 344

angelos 401 asebés 365

aniémi 272 Asklépios 17
anodos 256 asbmatos 327
andpherés 237, 273, 371 ataxia 295
antapokatastasis 317 ateknia 271
antereisis 410 athanatos 294, 319
anthrdpeios 303 atmos 49

anthrdpos 242, 246, 247, 250, 252, 261, 271, atopia 285
274, 270, 277, 279, 281, 295, 309, 325, authentia 233, 235, 263
334, 337, 343, 347, 353, 354, 370, 382; authentikos 235

véase humano aufogennétos 384
aoratos 322, 350
apallotriod 333 baptizd 278, 279, 323
apandreiod 333 basileus 368
apathés 417 basis 368
aphanés 283 bathmos 340
aphormé 258 biaiothanatos 407
aplirastos 421 hiod 274
aphthonos 370, 386 boé 238
apisted 301 boulé 25, 242, 249, 346, 379
aplastos 336 boulésis 242, 404
aplatos 336 bouleusis 404
apodeixis 350 boulomai 242
apogignomaj 297
apokathistand 402 chairg 339
apokatastasis 252, 317, 402, 410 charis 367
apokued 243 chitdn 33, 292, 310, 414
apollumi 328 chorbged 404
aporia 280, 351 chrésmologos 40
apostasis 343 chronoarchés 389
apotheod 395, 421 chronos 315, 409
arché 246, 272, 367, 389 Chthonios 389
arché 258
archén 258, 318 daimén 255, 311, 313, 407
archontikos 258 daimonios 310
ardeud 254 deisidaimén 320
areté 255, 322 démiourgéma 245, 286
arithmétiké 208, 377 démiourged 245
arithmos 328, 342, 406 démiourgia 245
artad 300, 374 démiourgikos 245
artud 254 démiourgos 243-245, 354, 403
ard 254 deuteros 244
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diaballé 370 eidd 307, 374

diabatos 282 eidos 307, 320, 359, 372, 374, 396
diabolos 344, 349 eikdn 320, 353, 354, 362
diadechomai 366 eild 295
diagndsis 234 eipon 235, 261, 298
diakoned 386 eklampd 305
dialogos 306 ekpurdsis 252, 317, 331, 402
dialusis 295, 406 ellogimos 325
dialud 328 Eméph 385; véase Knéph
diamoné 318 empipté 366
dianoia 234, 393, 412 empodizé 365
diaphora 299 empoled 312
diasdstikos 367 enagénizomai 364
diastatos 344 enarithmios 275
diatéred 357 endiaphoros 324
diazugé 343 endiathetos 327, 338
diesthié 311 enduma 310, 414
diexerchomai 283, 302 energeia 280, 302, 329, 330, 360, 379, 393
diexodikos 331 energed 330
dikaiod 340 enrgétikos 355
diné 321 enistémi 269
dinésis 246, 321 enkrateia 371
dinend 246 ennoia 234
dinos 246 eHnous 253
dioiked 245, 386, 418 enpnenmatdsis 46
dioikétés 245, 273 enteind 365
diorizd 240 entelés 365
diploos 377 entinassé 306
dédeleas 342 entoria 280
dédeleatos 342 epamund 359
doked 293, 362 epangelia 331, 367
déred 367 epapokued 243
doxa 303, 307, 324, 352 epibaing 239
doxazé 408 epicheiréma 364
drakeén 237 epichoréoed 386
drus 329 epideixis 364
dunamis 260-262, 355, 393, 409, 412 epidiamoné 352
dunamoé 261 epigigndské 421
epikaled 421
echd 280, 355 epikrated 306
échd 355 epilamband 305
bchos 238 epilampd 361
egeird 297 epilanthand 305
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epimeleia 349
epimeleomai 349
epipherd 240
epiphtizé 347
epispad 338
epiteled 365

epistémé 307, 312, 340, 356, 365, 386, 393

epistrophé 262
epithumétikos 256
epithumia 256
epitomé 302
epitrepé 345
erchomai 264

erds 253, 361, 370
etheld 303

éthos 256
eucharistia 265
euchomai 348
eudaimonia 316
eudios 236
eukosmia 329
euloged 286
eulogia 347

eunoin 421
eupathétos 307
euphémed 269, 420
euphémia 367
euprioos 337
euporig 280
eusebeia 255, 311, 369, 401
eusebed 255
eusebés 255, 365
euthus 322
exanthed 352
exaulés 238
exodiakos 56, 302
exdlerikos 56, 370
exousia 248, 262, 266, 360

gé 246, 252
gégends 262
geloios 319
genarchés 348

genesiourgia 348

genesiourgos 337

genesis 239, 274, 288, 303, 333, 338, 351

genikos 56, 302; véase Discursos generales

Genna 236

gennad 283

gennbtos 350, 351, 384

genos 335, 365, 375

gedrgos 300

gignomai 234, 237, 241, 262, 297, 306, 308,
375, 384

gigndskd 234, 253, 264, 307

gnémé 234, 296, 326

gndrizd 234

gndsis 48, 49, 51, 234, 235, 254, 261, 266,
277, 278, 296, 297, 301, 304, 307, 309,
311, 3206, 340, 346, 375, 3806, 393, 421

guéstikos 237

goés 53, 252, 363

gumnios 337

hagios 239, 264

Haidés 211, 377, 387
hatma 329

hamartané 312
hamartéma 312
hammos 273

haplod 323

harmonia 249, 329, 38|
hedrasma 340

hédus 236

hégemén 318
heimarmené 245, 250, 315, 324, 329, 377,

389, 390, 394, 407, 418, 419

heis 275, 284, 337

hen 282, 284

henas 328

henikos 302

henod 297

hepta 252, 318
Hermaika 55, 356
" Hermés 17

Hermopolis 13
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hierosulos 407
histémi 269
hodéged 301
hodégos 261, 266, 283, 292
hodeud 322

hodos 354

holikos 418

holos 321

homoios 248, 321
homoidsis 354
homologes 319
homoousios 246
horad 336

horasis 336

fhoratos 322, 350
horos 353
héroskopos 3900
hosios 260

hugros 239

hulé 249, 330, 372, 377, 384, 387
hulikos 240, 307, 372, 377, 378, 393, +19
Indotés 330

humén 308
hunined 312,
hupakous 365
huparaiod 365
huparchd 269
huparxis 269, 270, 303
Hupatos 389
huperéphania 258
hupéretés 310
fiupéretikos 314
huperlampé 290
huperlampros 290
huperousios 254
hupnod 312
hupnos 251
hupochalad 365
hupomimnéskd 344
hupomnémata 267
hupopipté 269, 338
hupostathmé 318
hupsélos 321
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hupsi 421

idea 235, 320, 321, 343, 362, 363, 374

idein 387

idios 248, 260, 264, 294, 322

Indikos 321
isché 298
isos 248

Kairos 236
kakia 383
kakodaimén 311
kakos 258, 289
kalamos 365

kalos 288, 316, 379

Kaméphis 312
kandn 381
kardia 279
katabaind 333
katabasis 333
katachos 18
katadiaireé 273
katagelastos 364
rataléptos 337

katamemphomai 305

katanoed 330
katapaud 339
kataugazé 304
katechd 235, 283

katbpherés 237, 246, 371

kenodoxia 324
kenos 269, 413
kephalion 350
kérugma 277
kérussé 263, 277
kérux 266, 277
kinésis 296, 299
Linétos 303
klima 414
klimatarchés 414

Knéph 312, 354, 385

koinos 297, 322
koinédnia 341



Koré 232

kosmed 276, 317, 372, 382

kosmikos 372, 388

kosmos 239, 241, 276, 299, 300, 329, 372,
373, 377, 380, 382, 384, 403, 410, 412,
419

krated 407

kratér 275, 278

kratérizd 278

kratos 249

keétérismos 278

krisis 340

ktisis 340

ktizd 245

leuéphoros 422

kuklod 274

leunokephalos 231

kurios 241, 284, 403

kutos 249

lainos 293

lamband 263, 295

laos 201

leios 368

Libué 405

logikos 265, 266, 279, 294

logion 326

logismos 300

logistikos 256

logos, Logos 231, 233, 235, 239, 241-244,
248, 263, 277, 279, 296, 297, 300, 302,
306, 307, 313, 325, 327, 330, 331, 339,
345, 346, 355, 361, 368, 375, 378, 381,
386, 388, 390, 405, 406, 421

loutron 278

mageia 47, 49, 383
megas 19, 231
megistos 19, 231, 312
meleté 349 .

melddia 364

melos 329

merikos 400

meros 237, 329

mestos 356

metabasis 333

metabolé 318, 325, 328, 359
metanoed 262

metanoia 262, 263

métra 422

metron 381

migrumi 261

Moira 236, 274, 419

monas 350

monomoirai 414

monos 275, 285, 309, 344, 350
mosphé 320

mousiké 364

muchos 351

mustérion 251

mustés 337

mustikos 45, 350

Neatos 389

nenront 286

Niké 366

nofma 234

1oed 234, 287, 421

noeros 334

nobsis 234, 296, 298, 299, 301, 307

noétarchés 389

noltos 234, 276, 342, 363, 410, 413

nomizd 293

nous, Nous 233-235, 241, 242, 244, 277,
287, 297, 299, 306, 314, 327, 354, 373,
375, 377, 381, 386, 388, 411, 412, 417

ochéma 33, 273, 292, 309, 310
ocheé 273, 308

ochled 274

ogdoatikos 260

oida 307, 358

Br 234, 248, 288, 303, 343
onar 291

onkod 309, 358

onkos 309, 358, 360



otioma 355, 286, 421

onta, ta 235

ophis 237

organon 299, 365, 40]

0ros 333

ourapios 376

ouranos 390

ousia 239, 257, 268, 288, 290, 323, 330,
377, 385, 389

ousiarchés 212, 377, 389, 412, 414

ousiddés 249, 268, 377, 379

ousiopatdr 389

paideia 50, 302, 307, 340

palingenesia 331-333, 402, 403

pammousos 364

panakératos 367

pantomorphos 212, 320, 343, 377, 389, 390,
414

paradeigma 414

paradidémi 256, 266

paradosis 266, 283, 326, 333, 350, 370, 380,
392

paragignomai 281

paragd 281, 360

parakuptd 249

paredros 255

pas 258, 274, 288, 319, 340, 344, 346, 348,
362, 393, 411

paschd 288, 324

patér 241, 251, 403

pathétos 288, 307

pathos 288, 289, 324, 352, 417

periagd 366

periaptd 352

peribléma 310

peribolaion 310

peribolé 293, 310

peribolos 293

perigraphé 352

perilampd 305

perinred 301

petiodos 252

periousios 254

phainé 329, 337

phaneros 283

Phanés 37

phantasia 283

phantasiod 283

phaos 250

phémi 254, 269, 322

philanthrépos 375

philia 421

philosophia 49, 356, 383

philosophos 383

phés 238, 241, 250, 379, 386

Phés-Augé 236

phéteinos 241

phétismos 408

phétizé 346, 395, 408

phrasis 355

Phrenes 236

phronéma 333

phroned 349

phthonos 370, 383

phué 328

phusikos 418

phusis 239, 259, 271, 273, 303, 322, 345,
385

phuton 376

plutourgos 300

pisteud 266, 300, 413

Ppistis 206, 300, 307, 408

plané 343

plastos 336

pléréma 289, 318, 341, 330

pléroé 341, 406

pleura 286

ploutos 258

pueuma 48, 239, 240, 244, 300, 309, 310,
329, 346, 354, 357, 305, 376, 377

preumatikos 240, 277, 279, 325

preumatizé 346

preumatophoros 347

proé 300

poied 245, 288, 312, 318, 319, 343, 351, 354
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poiésis 352
Ppoiéiés 318
potkilia 365
poimaind 233, 347
Poimandrés 233, 261, 263, 347
poimén 233, 235
poimenikos 235
poios 295
poiotés 318, 330
pompé 281
pompeud 281
ponéros 401
posotés 317
postos 319
praxis 343
proairesis 404
proarchon 242
progndsia 271
progndsis 234
prolamband 329
prolémma 323
pronoia 234, 253, 329, 386
propaideia 281
propeteia 258
prophania 258
prophfétés 363
prophorikos 327
proslamband 279
prétogenés 403
Prétogonos 37
prétos 403
psophos 355

Psuché, psuché 317, 376, 377, 401

psuchikos 240, 277, 279, 325
puléros 255

pur 238, 239, 248, 251
purios 239

rhadios 322
thoizos 246

sarkinios 240
sauton 253

shennumi 304
schéma 235
sebazomai 304

seira 389, 390, 395, 418
séma 293

sémeion 274
sémeidsis 274

sigé 334

skéné 342

skénod 342

skénos 342

skoteinos 263, 293
séma 281, 282, 293, 307, 326, 328
sBmatikos 336
s8matopoied 358
sophia 316, 334, 346, 356
soros 330

sBtéria 261, 309
sBtérikos 407

sdzé 262, 383
speiraomai 237
spermoboled 274
spermologed 274
Spora 236

stephanos 358
stigmé 300

stoicheion 343

storgé 421

strateia 359

stratia 359

strobed 360

strophé 320

sulad 365

summetria 381
sumpatheia 47, 50, 295, 321, 357
sumpnoos 337
sunagiazé 266
sunarthrbsis 339
sunchrématizé 327
sunchrétizé 310, 327
sunded 358
sunecheia 282
sungeneia 321
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sungramma 267 thnétos 319, 359

sunisterni 342 Théth 231
sunkrasis 275 Thouth 231
sutiousiastikos 329 throskd 255
sunthetos 328 thumoeidés 256
suskiasis 300 thumos 256
sustasis 295, 300 thusia 265, 266, 346, 348
suzugia 234, 259, 287, 288, 343 timé 360
suzugos 288 timédros 255, 406
tithémi 326, 351

tarassé 238, 387 titrdskd 255
taphé 322, 399 tokos 379
Tartaros 387 tolma 258, 259
tasis 381 tonos 365
tassé 360 fopos 268, 330, 400, 413
taxis 248, 318, 360, 381, 389, 395, 411, 418, frephd 359

419 trfpd 299
techné 307 tribd 299
technités 239 Trismegistos 19, 56, 231
teknon 344 trophé 318
teleios 279, 296, 337, 361, 368, 378, 390, troplos 318

405, 406
telesiourgos 337 xoanoen 396
telestés 55
telestiked 348 268 288, 404
teled 348 zbon 260, 276, 288, 374

telos 260, 348
teratourgia 274

lessares 200 Palabras latinas
thanatos 294

theaomai 285, 291 accedo 298, 375

theios 298 accipio 388

theiotés 297, 418 acumen 376

theléma 294, 347 adiungo 415

thelésis 379 ~ adoro 379

themis 319 aequalitas 372

theologed 363 aer 381

theod 342 aeternitas 315, 380, 408-412
thedred 240, 342 affectus 395

theos 19, 231, 241, 242, 244, 246, 271, 286, agitatio 377, 387

315, 329, 365, 378, 403 agito 377

thespi=d 344 alternatio 404, 409, 410
 Theuth 231 ) ambitudo 410
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amo 375 contenplatio 373

amor 421 cotifentus 395
angelus 401 continentia 374
angustus 412 confueor 298
anima 278, 372, 373, 376, 381, 415, 417 conveniens 415
animal 374, 417 conversio 262
animalis 374 corpus 381, 382, 413
animus 298, 373, 376, 381 credo 412
apocatastasis 383 credulitas 400, 408
aqua 380, 381 crudelitas 400
Asclepius 404 curiositas 383
Augustus 364 cursus 415
avus 416

daemon 375, 400
bonitas 404 defluo 375
bonus 304, 420 deorsum 371

deus 298, 380, 384, 403-405, 410
caelestis 418 dico 393
caelum 373 diexodicus 56, 302
Caesar 364 differo 419
capuf 396 discedo 305
dareseo 408 discerno 385
dima 414 discipling 386, 393, 411, 419
cognatio 370 dispensator 404
cognitio 298, 373, 408 dispenso 408
cognosco 421, 422 dissolutio 406
colo 304, 379, 417 distribuo 305
communis 393 divinitas 417
compello 401 divinus 369, 375
cormperenter 382 dominus 284, 380, 392
contpeto 399 duplex 377
compleo 399, 406
compono 380, 382 effector 391
conexio 370 effectus 393
confero 383 elementum 376
confessio 396 exordium 384
confirno 395 exotericus 50
conformo 396 exoticus 56, 302, 370
confusio 396 exsuperans 405, 421
coniuctio 377
connecto 37 Jfacio 379, 397, 401, 415
consecro 417, 421 Secundus 422
consilium 404 Sfemina 370
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Jero 410 invidia 370

Aducia 408 irrationabilitas 402
fluctus 406 irrationalis 414
Sorma 387, 414 Tupiter 421

Sfrequentatio 387, 418
Libycus 397

generalis 372 locus 285, 385, 413
genero 422 loguor 383
genitura 402, 403 lumen 408, 422
genus 373, 374, 414
gubernator 403 machina 401
guberna 409 magnitudo 410
maiestas 391
habeo 412 malignitas 383, 386
Hammona 354 malus 393
homo 370, 372, 375, 377, 380, 381, 397, 407 manus 381
humanitas 370, 372 as 370
humanus 370, 411, 412 materia 384-386
ntedela 393
{gnis 381 medulla 393
llwnino 395 mesubrum 381
imbecillitas 397 memoria 381
immortalitas 383 nrens 368, 373, 376, 377, 380, 3806, 388,
inacstimabilis 410 394, 401, 412
inanimal 375 mensura 381
inanis 413 miigratio 382
incolo 418 ministro 337
incomprehensibilis 410 misceo 376, 415
incredulitas 400 momentum 414
indagatio 382 Hons 397
indignus 382 mortalis 379
inferus 380, 381, 388 mundanus 372, 378, 379, 381, 382, 388,
inhalo 387 106, 408, 412, 415, 417, 419
innominis 391 munde 382
inxwlpo 387 mundus 371, 373, 378-380, 384-388, 394,
insido 394 390, 408, 410, 415, 419
integumentum 379
intellectus 373, 411, 412 nascor 375, 384, 385, 404
intelligentia 386, 411, 421 natura 383, 392, 394, 404, 415, 422
intentio 373, 381, 412 naturalis 418
interior 380, 381 necessarius 376
invenio 415 necessitas 419
invideo 383 nexus 390
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rocens 401 princeps 353, 389

nomen 421 prisca theologia; véase teologia antigna
nosco 304, 372, 373 privo 388
numen 421 proavus 415
numerus 406 providentia 331
nuncupo 381, 417 prudentia 386
publico 370
observo 399 pulcher 378
occido 375 purits 380
oculus 408
ominor 420 quadruplex 378
outniformis 390 qualitas 372, 375, 385, 387, 411, 413, 417
omninominis 391 quattior 370
omnis 369, 371, 373, 380, 385, 392, 408,
409, 411, 413, 419 ratio 373, ?:75, 381, 388, 391
ordo 418 receptacilum 387, 413
orior 298 reditus 410
oro 379 reformatio )2
regenitura 43
pareo 382 religio 401, 411
pars 372, 379, 381, 387, 394, 404, 408 religiosus 369
partus 379, 404 reliquus 394
pater 422 remaneo 401
patria 416 . res 412
pendeo 374 restituo 405
percipio 373 restitutio 402, 403
petfectus 296, 361, 368 revocatio 402
pervenio 412 revoco 412
pes 381 ripa 400
philosophia perennis; véase filosofia perenne
pietas 298, 369, 382, 383, 421 sanctus 117, 421
pigmentum 420 sedeo 381
pius 395 sensibilis 410, 413, 422
plenus 422 sensus 373, 377, 381, 386, 388, 391, 408,
possessio 381 411, 412, 421
possideo 381 sepelio 400
possido 381 sepulcrum 400
possum 395, 415 sermo 296, 361, 368, 369, 420
potis 381 servo 375, 382, 399
praedico 375 sido 381
praefinio 415 stgaum 396
praegnatio 422 silva 384
primipotens 403 similis 374
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simplex 376 vitium 394

simplicitas 383 vivo 408, 417
sol 408, 409 volo 404
solus 377, 413 voluntas 404

specialis 372

species 372-375, 382, 387, 388, 396, 404,
. 413, 414 '

spiritus 377, 381, 387

stabilis 409

statio 415

statua 362

sto 409

sufficio 392

summus $04-406, 411

supradico 373

sursum 371

suspicio 421

suspiciosus 382

sustineo 410

Tai 412

femporalis 404

ferra 380, 381, 413

terrenns 417

fotus 371, 385, 391, 393, 408, 411, 413
tractafus 380)

trado 407

Trismegistus 404

tus 420

tutor 393

urus 403
usus 418

velocitas 376
venus 393
verbum 330
verus 371
video 378, 390,
vir 370

virtus 393, 415
vis 385, 417
vita 404
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Indice onomaéstico,

abajo, bajo 127, 128, 134, 136, 139, 142,
144, 151, 153, 156, 157, 172, 180, (84-
186, 194, 200, 202, 207, 210, 220, 228,
237, 289, 308, 336, 360, 371; véase
profundidad

abandonar 116, 117, 128, 146, 151-153,
158, 104, 166, 2006, 216, 217, 262, 278,
310, 311, 399, 406; véase alejarse,
apartarse, arrastrar

abismo 125, 160, 184, 202, 219, 230, 263,
334, 358; véase profundidad

absoluto 11, 117, 122, 225, 235, 254, 263,
282

absurdo 158, 167, 319, 384; véase loco,
locura, ridiculo, risible

Abu Ma‘shar 60

abuelo 304, 410; véase antepasado, madre,

R

2, 4

padre

Academia 37

accidente 192, 229; véase azar

Acerca de la naturaleza de todas las cosas 349

Acerca de las disposiciones naturales 281

Acerca de los meses 368, 387, 390, 406, 413,
419; véase Juan Lidio

Acerca del arte hierdtico segiin los griegos 48;
véase Proclo

Actium 23

accidn, actividad, acto, actuacidn, actuar
113, 115, 116, 126,128, 134, 144, 145,
147, 153, 154, 156, 161, 164, 166, 168,
169, 174, 179, 180, 185, 187, 192, 194,
206, 210, 214, 217-222, 227, 228, 245,
249, 253, 260, 283, 287, 288, 302, 303,
310, 312, 330, 379, 392, 393, 409, 419

Achamoth 316; véase hokmah, Ptolomeo el

de términos y obras

Valentiniano, Sabiduria

acoplamiento 115, 209; véase
apareamiento, sexo

Adian 249, 254, 293

adivinacion 228; véase astrologia, encina,
oriculo, prediccidn, profecia, suefio

admiracién 54, 128, 205, 215, 280, 395;
véase maravilla

Adonis 247

adorar 17, 27, 306, 41, 46, 181, 189,
207, 208, 227, 304, 362, 417; véase
ceremonia, culto, liturgia, ofrenda,

122

AN

ritual, sacramento, sacrificio

adornar 127, 207, 276, 372; véase cosmos,
ornato

Adriano 24

adulterio 144, 164, 298

adversario 135

Acgyptiaca 19, 20; véase Maneton

afeccidon 191, 363; véase amor, condicién,
emocidn, experiencia, pasidn,
pasividad, pathos, sentimiento,
sufrimiento

afectar, afecto 114, 137, 149, 164-166, 202,
214, 215, 288, 307, 324, 369, 395; véase
afeccion, amor

Africa 22, 369

Afrodita 392, 393; véase Venus

Agathe Tyche 313

Agathodaixnon 20, 21, 44, 232, 238, 242,
277, 2806, 300, 312, 313, 315, 326, 397;
véase Kamephis, Khnum, Kneph,
Primer Nacido

Agathos Daimdn; véase Agathodaimon

agitar 111, 175, 200, 238
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Aglaophamus 62

Agnostos Theos 68; véase Norden

agricultura 204, 313, 379; péase arbol,
botinica, cosecha, cultivar, labrador,
planta, sembrar, tierra

agua, Agua 111-114, 117, 120, 121, 125,
127, 145, 152, 160, 168, 172, 174-176,
184, 185, 200, 202-206, 217, 219, 224,
225, 236-238, 240, 244, 249, 263, 278,
279, 295, 317, 346, 347, 354, 357, 380,
381, 389; véase fuente, océano, 1io

Agustin de Hipona 35, 41, 57, 59, 61, 277,
313, 369, 382, 395, 397, 399, 400, 402,
415, 416, 418

ahogar 24, 1306, 154, 163, 278, 314

Ahura Mazda 235, 257; véase Irin

aidn, Aidn 246, 315, 316, 321, 320, 343,
347, 410-412; véase aeternitas, aidn,
edn, etermidad, Mandulis Aién, dlam

aire 111, 113, 121, 122, 125, 127, 132-134,
145, 166, 168, 172, 174-176, 184, 185,
200, 202, 206, 212, 213, 218, 219, 221,
224, 225, 237, 244, 258, 273, 285, 318,
337, 354, 380, 381, 389, 413; véase
espiritu, pueuma, viento

Akenaton 367

ala, alado 113, 125, 132, 149, 160, 174, 240,
316; véase aire, ave, pajaro

«Ala» 236; véase Papiros Magicos Griegos

alabanza, alabar 115, 116, 118, 134, 175,
176, 193-195, 205, 206, 217, 218, 204,
265, 276, 286, 347, 364, 376, 398, 399

Alqin de Lille 61

Alberto Magno 61

Albino 379

alegrarse, alegre, alegria 111, 116, 173,
174, 214, 229, 230, 421; véase deleite,
felicidad, gozo, placer

Alejandra 40; véase Licofrén

Alejandria 22-28, 30, 31, 36, 38, 40, 43,
44, 60, 72, 267, 313, 315, 364, 405

Alejandro de Abonoteico 363

Alejandro de Halle 61

438

Alejandro Magno 21, 22, 25, 34, 60, 354

Alejandro Polyhistor 40

alejarse 117, 150, 156, 173, 199, 219, 405;
véase abandonar, apartarse

aliento 117, 145, 300, 338

Al-Kindi 60

alma, Alma 112, 114, 117, 118, 121~123,
125-127, 134, 139, 141, 143, 148-160,
163-166, 168, 174, 181, 184, 186, 191,
194, 200, 201, 203, 204, 206-208, 211,
214, 215, 217-220, 227, 229, 233, 235,
236, 238, 242, 247, 250, 257-259, 262,
265-267, 273, 275, 279, 281, 282, 288,
292, 293, 295, 305, 306, 308-311, 310,
317, 320, 327, 334, 338, 341-343, 347,
360, 363, 371, 373, 376, 380-383, 304,
401, 400, 417, 409, 417; véase psuché

alquimiia 21, 37, 42, 44, 47, 50, 60, 65, 72,
250, 266, 278, 281, 287, 313

altar 34, 46, 275; véase santuario, templo

alteracion 116, 172, 185, 224, 226, 2062,
306, 350, 419; véase cambio

alternancia 221, 222, 409, 410

aleo L11, 114, 127, 128, 130, 139, 145, 148,
154, 156, 158, 160, 172, 184, 185, 193,
194, 200-202, 206, 210, 219, 240, 300,
321, 329, 357, 371, 376; véase alturas,
arriba, encima

alturas 125, 154, 193, 227, 259, 295; véase
alto, arriba, encima

Allen, M. J. B. 03

amabilidad, amable 201, 227, 228, 419

Amaunet 354; véase Amméon-Re

ambrosia 117, 263

Ammén 21, 22, 29, 52, 55; véase
Amaunet, Ammon-Re, Baal-
Hammon, Hammona

Ammonio 33

Ammon-Re 354

Ammiin 356, 385; véase Ammén-Re

Amnael 44

Amoén; véase Ammon-Re

amor 24, 45, 113, 115, 128, 137, 139, 161,



199, 202, 204, 205, 217, 249, 322, 401;
véase afecto

androginia, andrégino 112, 114, 238, 243,
251, 252, 257, 391, 392; véase Atis,
género, hembra, hombre, humano,
macho, mujer, ser humano

Anepigraphos 44; véase Hermetica (técnicos)

angel 35, 44, 218, 227, 235, 259, 360, 401,
400, 416

anhelar 114, 256; véase apetito, deseo,
epithumia, pasién

animado 121, 150, 157, 158, 189, 202, 213,
216, 221, 225, 238, 240, 362, 374, 376,
396, +15; véase alma, anima, psuchikos

animial 29, 38, 113, 128, 148, 149, 152,
162- 166, 174, 223, 220, 227, 230, 240,
258, 250, 285, 306, 330, 341, 354, 363,
372, 396, 415, 417, 418, 422; véase
bestia, ser vivo

ankl 243

Anguises 39

antepasado (48, 207, 2206, 227, 304, 312,
382, 415, 416; véase abuelo,
genealogia, madre, padre, raza

antiguo 218, 402; péase original, pasado,
primordial

Antiguo Testamento 34, 265, 343, 377,
397, 398; véase Biblia hebrea

Antimo, pseudo- 368, 378, 379

Antinoo 24

Antinodpolis 26

Antioco de Ascalon 234

Antioco IV Epifanes 22

Antologia 43; véase Estobeo, Vecio
Valente

antropogonia 42

antropologia 343

afadir t46, 147, 176, 225, 227

apareantento 214, 393; véase
acoplamiento, sexo

apariencia 174, 216, 225, 337, 343, 415

apartarse 141, 159, 163, 217, 327; véase
abandonar, alejarse

apetito 116, 128, 164, 256; véase anhelar,
deseo, epithumétikos, pasion

Apis 17, 29, 30

apocalipsis 233, 397, 398, 400

Apocalipsis de Abraham 260; véase
Pseudoepigrapha

apocaliptico 241, 398-401, 403, 405

Apocrifo de Juan 351, 352; véase Nag
Hammadi (cddices)

Apocrypha, Nuevo Testamento 249

Apolo 34, 39, 268

Apolonio de Tiana 60, 420

apoteosis 321, 332, 422; véase divinizacién

Apuleyo 369, 409, 421

arabe 60, 01; véase Islam

arameo 59

‘arba’ 260; péase cuatro

arbol 175, 181, 219, 226; véase planta

Arca 343

arconte 202; véase archén, duetio,
goberaante, guardian de la puerta,
rey, sefjor

Archaikos Biblos 45; véase Hennetica
(técuicos), Libro inmemorial

arena 125, 273

argumento 199, 202, 203, 206, 208, 210,
219, 224, 370, 381, 384, 386, 405, 412

Aries 416; véase carnero

Aristoteles 60, 63, 287, 288, 305, 330, 361,
363, 404, 409, 410

Aristdteles, pseudo- 60

aristotélico 259, 283, 307, 393

aritmética; véase arithmétiké, matematicas,
nlimero

armonia 175, 191, 194, 205, 208, 227, 282,
329, 364, 383

Arndt, W. F. y F. W. Gingrich 340

Arnobio 32, 231, 257, 258, 369

Arnufis 32

arqueologia 39

arquetipo 112, 122, 246, 247, 342

arquitectura 267

arrastrar 121, 125, 132, 139, 148, 149, 151,



153, 186, 215, 220, 273, 311, 357; véase
abandonar

arrepentirse 262; véase conversion,
metanoed

arriba 134, 156, 157, 180, 184, 220, 240,
251; véase alto, alturas, encima

arrogancia 116, 257, 258; véase
huperéphania, prophania

Arsinoe 405 :

Artajerjes I 21

arte, artes 133, 153, 160, 191, 205, 226,
227, 207, 365, 379, 415, 418

arteria 150, 186, 309

artesano 112, 113, 127, 133, 152, 176, 184,
186, 191, 243, 244, 247, 258, 346, 352,
358, 365; véase demiurgo

asaltar 163, 227, 323

ascender, ascensién 73, 151, 185, 262, 281,
310, 338, 340, 354, 390; véase anodos,
subida, viaje del alma

ascetismo 33, 253, 271, 284, 304, 392, 401

Asclepio 21, 29, 232, 267, 268, 349, 353,
355, 362, 370, 382, 401, 407, 416, 420

Asclepio 42, 48, 50-57, 39, 61, 63, 64, 09,
74, 76, 77, 232, 267, 277, 296, 298, 315,
324, 345, 353, 354, 357, 361, 362, 3068~
371, 373, 375, 378, 379, 384, 387, 393,
396-398, 405, 408, 409, 416, 419, 420

Asdlepio (copto) 57, 73, 78, 393; véase Nag
Hammadi (cédices)

asesinato 144, 162, 164

asexuado; véase sexo

Ashmounein 18, 259

Asta 22, 34, 36, 38, 39

asilo 368; véase santuario

asirio 356

asistente 151, 310; véase esclavo, sirviente

asociacién 107, 202, 215; véase conjuncidn

aspecto 111, 114, 172, 211, 216, 224, 225,
235, 252, 276, 413

astral 49, 273, 314; véase estrella

astrologia 21, 37, 42, 43, 47-49, 53, 60, 72,
207, 360, 371, 383, 414

astronomia 61, 252, 320

Atenagoras de Atenas 56, 231

Atenas 55

atencién 115, 127, 159, 175, 200, 212, 291,
349

Atenea 365

Ateneo 26

Atis 247, 251; véase androginia, castracidn,
hombre primordial

Atlas 62

atmosfera 145, 304, 361, 389

atrevimiento 185, 259, 359; véase
precipitaciéon

atributo 36, 43, 268, 288, 384, 395, 396:
véase cualidad

Atropos 41y

Atum 356

audiencia 191, 192; véase espectador

augurio 229, 420

Augusto 23, 20, 40

Aureliano 24

auspicio 166, 327; véase profecia

Authentikos Logos 235; véase Nag Hammadi
{codices)

autonomnia 156, 242; véase solo, (inico

autoridad 113, 118, 186, 193, 193, 248,
262, 2606, 360

avaricia 173, 341

ave 149, 168, 201; véase aire, ala

Avesta 256

ayuda 113, 115, 185, 192, 201, 214, 215,
227-229, 248, 359; véase demon,
paredros

azar 144, 1064, 202, 227, 229

ba 243, 415

Baal-Hammon 405

Baal-Shamin 315

Babilonia 43, 68

Babuino 231, 208

Baco 36

Balinas, pseudo- 60; véase Apolonio
de Tiana
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bafio 278, 279; véase bautismo, cratera,
keratér, hmpio, loutron, puro

barbaro 32, 193, 195, 217, 400; véase
extranjero

Bardesanes de Edessa 59

Baronio, Cesare 64

Bartolomé de Inglaterra 61

Basilea 54

batalla 23, 193, 341, 366; véase lucha

batallén 185, 359

bautismo 71, 275, 278, 279; véase bario,
cratera, inmersion, kratér, loutron,
limpio, puro, sumergirse

beber 115, 139, 148, 254, 278, 279

Behm, J. 234, 262

Beliar 258

belleza, bello 113, 117, 135-137, 143, 144,
146, 148, 149, 1552158, 161, 175, 191,
A7, 218, 249, 276, 288, 290, 290, 305,
316, 318, 402

Benci, Tommaso 63

bendicién 153, 191, 212, 218, 229, 253,
380; véase santificacion

bendito 115, t18, 1533, 160; véase bendicion,
bienaventurado, sagrado, santo

Berenice 22, 29

Bernat Silvestre 61

Beroaldo, Matthaeus 65

beso 339

bestia 125, 203, 240, 241 véase animal, ser
vivo

Betz, H. D. 47, 78, 253

Biblia 38, 40, 53, 55, 59, 65, 74, 240, 241,
243, 245, 249, 252-354, 2062, 203, 272,
273, 279, 285, 292, 298, 302, 324, 331,
345, 363; véase Biblia hebrea,
Septuaginta, Nuevo Testamento,
Pseudocpigrapha

Biblia hebrea y Apocrypha 30, 67, 74,
240, 241, 343, 377, 398
Daniel 247
Deuteronomio 254, 264, 271
Eclesiastés 275

Exodo 254, 400

Ezequiel 260, 275

Génesis 53, 240, 245, 246, 248, 251~
253, 272, 273, 275, 285, 293, 354,

377-379
Isafas 38, 238, 239, 262, 264, 266, 285,
291

Jeremias 38, 238, 291,
Job 285, 346
Judith 345
Lamentaciones 275
Levitico 271, 293
3 Macabeos 345
Proverbios 272, 278, 285, 317
Sabiduria 245, 272, 275, 291, 342
Salmos 233, 238, 255, 292, 397
biblioteca 55, 231
bien 115, 117, 122, 123, 128, 129, 134-137,
(39, 142-144, 147-150, 153, 157, 159,
161, 163, To4, 168, 171174, 176, 180,
181, 185, 186, 199, 208, 210, 217, 218,
220, 227, 230, 254, 258, 270, 271, 282,
287, 289, 290, 291, 296, 299, 304, 312,
322, 341, 404, 416
bienaventurado 62, 116, 166, 179, 260,
327, 407; véase bendito, santo

bisexual 251, 252, 392; véase androginia

Bitis 52, 250, 354, 303, 385, 394; véase
Bitos

Bitos 247, 250, 363; véase Bitis

bizantino 19, 20, 24, 31-33, 38, 53, 59

blasfernia 144, 145, 298, 319, 34Y; véasc
divulgar, profanar, publicar, sacrilegio

boca 132

Bolo Demdcrito 44, 45

botinica 43; véase arbol, flor, fruto,
hierba, planta

Bousset, W. 67, 68

Bradwardine, Thomas 61

Braun, J. 241, 384, 397

brillante, brillar 112, 137, 139, 157, 184~
186, 211, 226, 241, 258, 306, 335, 332,
361, 388; véase iluminacidén



Brock, S. 335

bronce 46, 180

Brontologion 43; véase Hermetica (técnicos)

Brown, P. 253

Brucker, Jacob 65

Bruno, Giordano 64, 76

buen demon 153, 163, 165, 166, 312, 313,
323, 325, 326; véase Agathodaimon

Buena Fortuna 313; véase Agathe Tyche

Bultmann, R. 301

Buonaroti, Michelangelo 41

caballo 40, 372

cabeza 112, 150, 216, 231, 289, 308, 313,
316, 318, 359, 389, 396, 398

cadaver 139, 216, 340, 399, 300; véase
muerte, funeral, sepultados, tumba

cadena 139, 228, 241, 293, 296, 390, 395;
véase conjuncion, seira

caida 152, 172, 249, 251, 258, 338; véase
descenso, naufragio, profundidad

Cairo 57

Calcedonia 25

Calcidio 419

caldeo 32, 33, 39; véase Ordculos caldeos

caliente 221, 357

cambio 111, 126, 141, 145, 147, 148, 155~
159, 164, 167-169, 172, 180, 181, 185,
186, 202, 212, 221, 226, 228, 235, 249,
274, 294, 318, 320, 325, 328, 341, 352,
359, 414, 415; véase alteracidn,
conversion, metabolé, metanoia

camino 47, 117, 130, 134, 149, 161, 263,
322, 386; véase Hermietica (iniciaticos),
Hermetica (introductorios), paideia, via,
viaje

Campos Eliseos 39

Céncer 317

canciodn, cantar 115, 116, 134, 175, 176,
191-194, 259, 346

Canopo 21, 363

cantidad 139, 147, 149, 155, 160, 179, 207-
209, 220, 225, 226, 317

caos 125, 238

Capitolio 39

Capricornio 317

captar 128, 2006, 280, 392

Caracalla 24, 28

caracter 132, 143, 148-150, 160, 222, 226,
341, 356

caracteristica 134, 135, 137, 141, 148, 258,
288; véase cualidad, propiedad

Carcopino, J. 264, 379

carne 62, 133; véase encarnado, sarkinos

carnero 354, 398; véase Artes

carro 184, 173, 359; véase chitén, ochéma,
tinica, vehiculo

carta 19, 20, 278, 312

Casandra 40

Casaubon, Isaac 64, 65, 76

castigo 123, 152, 164, 185, 219, 220, 258,
271, 311, 324, 338, 359, 382, 393, H)7;
véase juicio, pena, sentencia,
sufrimiento, tormento, tortura

castracion 251; véase Atis, esterilidad,
eunuco

catecismo 331; véase escuela

Catdn 372

causa 115, 121, 122, 147, 157, 1538, 207,
249, 253, 319, 390

cebada 181; véase cosecha, planta

Cebes 262

ceguera 133, 149, 203

celestial 154, 314, 361, 399, 413, 417; véasce
cielo

celos 135, 172, 208, 257, 336, 383; véase
envidia

Celso 378

cena 230, 420

centro 61, 157, 184, 194, 279, 387, 389

cerebro 186, 308

ceremonia 68, 266, 278, 281, 289; véasc
adorar, culto, liturgia, ofrenda, ritual,
sacramento, sacrificio

cetro 193, 194, 236, 313, 316

Cicerdn 231, 253, 262, 285, 298, 372, 383



ciclo 114, 125, 126, 221, 222, 228, 252,
274, 275, 317; véase generacidn,
nacliniento, progenie, recurrencia,
regeneracion, regreso, renacimiento,
renovacion, reordenacion,
restautracion, restitucion

cielo, Cielo 125, 128, 132, 133, 154, 156,
157, 159-161, 168, 174, 175, 181, 184,
185, 187, 200-207, 211, 212, 216-22,
224, 226-228, 245, 257-260), 284, 316,
317, 329, 340, 352, 361, 371-373, 377,
389, 390, 401, 405, 407, 415, 418; véase
celestial

clencia 47, 128, 149, 160, 205, 307, 379,
386; véase artes, ensefianza

cimbalaria 46, 416

cinco 245, 389

circuito 129

circulo 112, 113, 125, 174, 175, 228, 282,
338, 414

circunferencia 48, 113

Cirene 22, 23

Cirilo de Alcjandria 55, 56, 239, 240, 244,
302, 312-314, 322, 349, 351, 352, 368,
402

Ciro 45

ciudad 186, 219, 227, 200, 405, 416, 417

Cindad de Dios, La; véase Agustin de
Hipona

civilizado 205; véase artes, ciencia, estudio,
filosofia, misica -

Claros 34

clase 181, 207, 214, 212, 218, 220, 249,
372, 388, 414; véase especie, forma,
género

clasicismo 47

Clemente de Alejandria 40, 42, 43

Cleopatra VII 20, 22, 23

Cloto 419

cobertura 293; véase chitén, morada,
ochéma, ornato, tunica, vehiculo

cocodrilo 27, 227, 416, 417

Cocodrildpolis 405, 417

cognicidén 234, 301, 373; véase
conocimiento

cdlera, colérico 128, 136, 164, 173, 174,
227, 228, 256, 343; véase irascible,
pasion, thumoeidés

color 172; véase sentido

combinacidn 126, 137, 143, 151, 157, 159,
201, 204, 208, 225, 227, 275, 297, 301;
véase composicidén, mezcla

Comentario al Sueiio de Escipién; véase
Macrobio

Coémodo 421

compartir 113, (17, 127, 151, 163, 171,
214, 266, 277, 322, 327; véase participar

completo 135, 157, 204, 207, 224, 244,
272, 337, 406; véase perfecto, todo,
total, universo

composicion -1, 121, 134, 142, 145, 150,
163, 167, 171, 184, 192, 203, 205, 200,
213, 295, 328, 335, 340, 341, 376, 377,
380, 394; péase combinmacion, mezcla

compulsion 185, 214, 228

comtin 166, 193, 214, 297, 327

comunicacion 168, 227, 329, 418

comunidad 38, 54, 153, 341, 420; réase
congregacion, Gemeinde, Tglesia

comunion 49, 54, 153, 168

concebir, concepcidn 127, 137, 143, 159,
200, 214, 230, 244, 270, 297, 385, 422

concentracion 199, 200, 202, 205, 224,
373, 412

conciencia 142, 144, 168, 172, 200, 203,
206, 207, 210, 211, 214, 218-220, 223,
224, 227, 229, 244, 337, 373, 377, 380,
381, 386, 388, 406, 408, 411, 112, 421

concurso 191, 364

condenacién, condenar 123, 149, 220,
311, 407

condicién 181, 202, 220, 224, 240, 250,
293, 295, 352, 376

conexién 129, 212, 282; véase conjuncion

confesion 54, 192, 194

conflagracion 252; véase ekpurdsis



confundir, confusidn 126, 150, 166, 174,
238, 275, 342, 343, 402

congregacion 54, 2635

conjuncidn 317; véase asociacion, cadena,
conexion, linaje

conocimiento 32, 42, 48, 50, 62, 71, 115,
117, 118, 125, 127-129, 137, 139, 143,
144, 148, 149, 151-153, 173, 176, 179,
194, 199, 200, 208, 210, 214, 229, 230,
233-235, 254, 262, 266, 271, 277, 278,
280, 283, 291, 298, 301, 304-307, 309,
312, 3406, 347, 356, 373, 38(), 383, 408,
420, 421; véase cognicidn, conclencia,
conviccidn, epistémé, gnosis, gndsis,
ignorancia, inteligible, intuicién,
mente, razén

consideracion 203; véase contemplacidén

constancia 145

Constancio 364, 397

Constantino 24, 31, 40

Constantinopla 24

constelacidn 125; véase cielo, estrella,
zodiaco

Constituciones apostdlicas 264

constituir 148, 151, 155, 150, 161, 1064,
167, 172, 174, 185-187, 191, 195, 203,
208, 218, 222, 254, 259, 300, 311, 328,
342, 354, 356

construccion 204, 217, 339; véase
estructura

contaminante 131, 217, 219, 310; véase
blasfernia, profanar, sacrilegio

contemplacién o6, 65, 68, 202, 206, 214,
218, 280, 285, 287, 315, 329, 373, 388;
véase considerar, intuicion, vision

continencia 173, 176, 200, 371

continuidad 145, 179, 282

Contra Fausto 41; véase Agustin de
Hipona

Contra las cinco herejius 59

Contra las herejias; véase Ireneo

Contra los paganos; véase Arnobio

contrariedad 120, 149, 269

contrarrecurrencia 155, 317; véase
dpokatastasis, recurrencia

contrasena 264, 335, 336

conversidn, convertir 59, 111, 112, 114,
116, 117, 152, 171, 192, 205, 229, 230,
241, 260, 262, 271, 279, 280, 311, 333,
421; véase cambio, metabolé, metanoia

copia 226

copto 19, 25, 26, 57, 58, 73, 74, 233, 259,
307, 393

Coptos 364

Cornford, F. M. 243

Cordn 59

coro 149, 166, 185, 205; véase Musa

corona 184, 358, 359

Corp()ral 33,52, 111, 148, 149, 152, 164,
172, 174, 204, 206, 207, 208, 219, 220,
283, 305, 3306, 3706, 416; véase corpdreo

corpdreo 122, 128, 129, 189, 219, 225, 2206

Corpus Hermeticuin; véase Henmetica

corriente (349, 212, 220, 400

corrosion 180

corrupcién, corromper 23, 116, 117, 139,
155, 156, 167, 168, 214, 394

cosas que son 111, 122, 133, 18], 235;
véase entidad, ser

cosecha 177, 193, 219, 2206; véase botanica,
cebada, cultivar, flor, fruto, hierba,
manzana, planta, semilla, trigo

cosmética 372

cosmico 113, 114-116, 126, 129, 145, 249,
256, 275, 282, 208, 317, 354, 357, 359,
372, 388, 389, 390, 404, 411; véase
cosmos

cosmogonia 35, 42, 53, 61, 230, 241, 272,
273

cosmologia 47, 60, 244, 249, 259, 302, 321,
363, 371, 389

cosmos 20, 33, 35, 37, 49, 51, 112-115,
119, 121, 122, 127, 129, 131-133, 130,
141, 142, 144, 147-151, 153-160, 166-
168, 171, 175, 176, 184-186, 189, 194,
236, 240, 241, 243, 245, 250, 2532, 254,
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267, 268, 276, 281, 282, 284, 285, 288~
290, 294, 295, 298-300, 308, 318, 320,
331, 333, 340, 347, 378, 401, 403, 410-
413, 419; véase adornar, kosmtos,
mundo, mundus, orden, universo

costilla 133, 286

Cracovia 64

cratera 127, 128, 275, 278, 279; véase kratér,
Lazzarelli

creacién 38, 53, 113, 115, 123, 157, 173,
187, 2306, 240, 241, 244, 245, 251, 250,
257, 259, 271, 307, 317, 340, 345, 351,
371, 403

creador 127, 132, 133, 200; véase hacedor

crecimiento 147, 193, 200, 213, 219, 226,
303, 318, 373; véase agricultura

creencia 21, 20-31, 42, 146, 217, 220, 272,
300, 341, 396, 408; véase fe

crepusculo 229, 405

crimen, criminal 217, 344, 407; véase
error, ignorancia, mal, maldad,
pecado, vido

cristianisino 24, 30, 31, 33, 59, 68, 70

Cristo 02, 65; véase Jests

Crénica Demdtica 28

Cronos 35, {48, 238, 304; véuse Urano

cruel, crueldad 24, 216, 400

cuadripedo 113

cualidad 45, 141, 142, 145, 149, 155, 160,
o4, 169, 181, 183, 200-202, 207-210,
220, 221, 223-227, 295, 317, 318, 330
357, 372, 385-387, 411, 412, 416, 417

cuarto 116, 167, 173, 230, 244, 328, 354;
véase cuatro

cuatro 121, 125 181, 200, 201, 204, 207,
254, 258-200), 281, 282, 316, 328, 343,
352, 354, 370, 377, 378, 380; véase
‘arba’, cuadruple, cuarto, fessares,

)

tétrada

Cudworth, Ralph 65

cuerda 192

cuerpo 29, 49, 51, 52, 111, 114-117, 119,
121-123, 127-129, 1306, 139, 141-143,

145, 148-154, 156, 157, 159-1061, 1063,
165-167, 169, 172-175, 180, 185, 186,
189, 191, 200, 201, 203-207, 211, 214-
216, 219, 224, 225, 227, 229, 230, 246,
251, 253, 254, 271, 274, 276, 280, 281,
288, 289, 292, 293, 304, 306, 307, 309~
311, 326-328, 334, 336, 339, 342, 358,
360, 362, 363, 374, 376, 381-383, 394,
396, 406, 413, 414, 421

cueva 39, 141, 295

culpa 191, 192, 311, 312, 365; véase error,
pecado

cultivar 202, 205; véase agricultura,
botinica, cosecha, planta, tierra

culto 17, 18, 30, 34, 36, 38, 67, 69, 72, 75,
169, 204, 205, 216, 218, 220, 227, 229,
251, 205, 266, 268, 310, 313, 330-333,
337, 340, 354, 358, 362, 379, 383, 390,
397, 407, 420, 421; véase adorar,
ceremonia, liturgia, ofrendu, ritual,
sacramento, sacriftcio

Cuanas 39

Cumnont, F. 69, 309, 311, 343, 383, 401,
403, 406

cupidiscencia; véase avaricia

Cupido, Cupido-Fros 213, 371, 393

curacion 45-47, 49, 214, 2106, 383, 397;
véase enfermedad, medicing, médico,
sanar

curso 125, 120, 132, 157, 184, 208, 218,
221, 222,226, 309, 415

-

custodia 207, 382

chamanismo 35

Chambers, J. D. 66, 77
Champier, Symphorien 04, 353
Chartres 61

Chipre 22

Damnascio 37

Damdad-Nask 256-257; véase Avesta, Iran
Damietta 138

Daniélou, J. 240



Danubio 31, 32

Daumnas, F. 74, 248, 265, 277, 391

De causa dei 61; véase Bradwardine

De harmonia mundi 23; véase Giorgi

deber 18, 205, 207, 401; véase servicio

débil, debilidad 129, 148, 191, 192, 201,
223, 224

década 174, 316, 341, 343; véase décimo,
diez, dodécada, ennéada, hebddémada,
ogddada,

decan, Decan 26, 371, 390

décimo 173; véase década, diez

Decio 29-31

declive 318; véase decrecimiento

decrecimiento 116, 126; véase crecimiento

dedo 133

deficiencia 132, 192, 285

definicidn 58, 183, 353; véase Definiciones
armetias

Definiciones armenias 42, 57, 58, 73, 77, 353

deificacidn 261; véase divinizacidon

deleite 208; véase felicidad, gozo, placer

Delfos 34, 363

deliberacidn 218, 356, 404; véase boulé,
deseo, designio, proairesis, voluntad

Demiurgo 33, 52, 233, 240, 244, 259, 275,
319, 352, 356, 385, 403, 405; véase
artesano

demon 116, 122, 123, 129, 144, 149, 152,
153, 168, 185-187, 201, 202, 219, 224,
227, 255, 258, 262, 271, 298, 311, 360,
361, 375, 401, 4006, 407, 414, 4106; véase
dios, dioses, héroe, inmortal

demonio 41, 45, 49, 62, 416

demostracién 183, 356

demético 18, 19, 26

Dendera 417; véase Tentyra

denso 224

dentro; véuse interior

Derchain, P. 74

derecho 117, 262; véase autortdad

Descartes, René 64, 387

descendencia 123, 194, 247, 416

descenso 33, 223, 202, 237, 293, 309;
véase caida, naufragio

descubrimiento, descubrir 58, 73,
126, 226, 227, 256, 415

desdén 181; véase desprecio, odio

desdichado 149, 153; véase kakodaimon

deseo 113-116, 135, 147, 164, 176, 192,
205, 206, 213, 214, 235, 242, 249, 253,
254, 256, 257, 259, 316, 404; véase
anhelar, apetito, boulé, deliberacién,
designio, epithumétikos

desgracia 123, 128, 218, 220; véase mal,
fortuna

desierto 24, 333, 398; véase abandonar,
oros

designio 112, 114, 118, 176, 242, 252, 264,
340; véase boulé, deliberacidn, deseo

desilusiéon 136; véase confusidn, mentira

desintegracidn 219, 406; véase disolucion

desnudo 151, 172, 316, 337

desorden 142, 218, 295; véase orden

despertar 143, 161, 185, 297

desprecio 72, 128, 202, 206, 214, 217, 218,
253, 280, 293, 376, 402, H7; véase
desdén, odio

desprender 207, 282, 338; véase ascension,
liberacion, muerte, salvacion

destino, Destino 33, 34, 36, 48, 50, 52, 68,
112, 114, 115, 164, 165, 168, 183, 185,
180, 230, 245, 250, 253, 257, 274, 324,
326, 329, 334, 342, 353, 361, 414, 418;
véase Hados, Heimarmené, Moira

destruccion 23, 141, 142, 159, 167, 168,
184, 195, 221, 252, 291, 294, 317, 320,
328, 398

detallado 56, 302, 349; véase diexodikos,
diexodicus

determinismo 354, 366; véase destino

devenir 147, 149, 155, 156, 167, 180, 184,
185, 282, 288, 308, 315, 328, 415; véase
llegar a ser

devoto 17, 71, 212, 278, 401; véase piedad,
reverencia
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dia 42, 46, 114, 136, 159, 161, 168, 172, 288

Diada 258, 282; véase dos, dualidad,
indefinido, segundo .

didlogo 202, 267, 290, 304, 331, 370; véase
discurso, mondlogo

diatriba 261, 270, 294, 296

dicho 58, 236, 326, 350; véase gnémé,
gnomico, logion, mixima, sabiduria,
sentencia

Dichos de Agathodaimon, Los 325

Didima 34

Didimo de Alejandria 288

Dieciocho bendiciones 264

Dieterich, A. 47, 66

diez 40, 41, 174, 340, 341, 343, 378; véasc
década, décimo

difamadores 177, 344, 348, 349

diferencia 129, 143, 164, 166, 2206, 324;
véase variedad

dificultad 180, 280, 351; véase aporia,
cuporiy

dignidad humana 376; véase humano,
maravilla )

Diluvio, diluvio 20, 21, 38, 218, 253, 292,
313, 343, 403

Dillon, J. 238, 244

Dimé 243

dimensidén 127, 165, 172, 174, 208, 344;
véase forma, masa, sélido, tamafio

Diocleciano 24, 31, 364

Diodoro Siculo 231

Dibn Casio 32

Dioniso 36, 313

Dios 32, 35, 38, 41, 45, 48, 51, o1, 62, 71,
235, 241, 242, 244, 252, 268-270, 272,
276, 280, 283, 286, 289, 292, 296, 40/,
409-412; véase divinidad, monoteismo,
politeismo, segundo

Dioscuros 313

dioses 17, 20, 29, 31, 33, 34, 30, 39, 49, 50,
52, 122, 123, 125, 126, 132, 149, 153,
154, 163, 166, 168, 175, 185-187, 201~
203, 211, 212, 214-217, 219, 224, 226~

229; véase divinidad, monoteismo,
politeismo

Diospolis 52, 344

discipulo 34, 52, 60, 72, 267, 279, 340,
347, 349, 355, 365, 401, 416; véase
enseflanza, estudio, oyente

discontinuidad 200; véase continuidad

discurso 40, 46, 50, 55, 111, 112, 125, 127,
131, 143, 144, 146, 147, 153, 159, 163-
166, 183, 184, 192, 193, 195, 199, 207,
212, 215, 231, 239, 247, 263, 266, 267,
274, 277, 294, 297, 300, 302, 324, 327,
330, 349, 363, 304, 366, 368, 388; véase
logos, palabra, retérica

Discurso a Asclepio 312

«Discurso acerca del Octavo y el
Noveno» 50, 57; véase Nag Hammnadi
(cédices)

Discurso pefecto 57, 368, 393; véase Logos
teleios, Sermo perfectus

Discurso sagrado 272

Discurso sagrado en veinticuatro rapsodias 35;
véase Teogonia rapsédica

Discursos generales 147, 148, 171, 302, 304,
305, 333

disminucion 142, 155, 168, 172, 236, 295;
véase decrecimiento

disyuncion (74, 343

dividir 114, 125, 129, 201, 209, 236, 273,
374, 385, divisidn; véase Diada,
diferencia, disyuncién, indivisible

divinidad 29, 33-35, 43, 51, 62, 71, 143,
158, 163, 171, 173, 200-206, 208, 213,
214, 216, 217, 220, 221, 223, 224, 226,
238, 247, 259, 270, 284, 297, 299, 313,
316, 326, 350, 351, 358, 375, 378, 391,
392, 396, 400; véase dios, dioses,
teologia

divinizacion 174, 261, 304, 305, 338, 340,
342, 375, 416, 417, 421; véase
apoteosis, deificacidn, tetirgia

divulgar 175; véase blasfemia, profanar,
publicar, sacrilegio
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Djoser 267

doble 114, 203-205, 215, 250, 377; véase dos

doce 173, 174, 338, 340-343, 352; véase
dodécada

Dodd, C. H. 65, 69, 74, 233, 238, 241-
245, 251, 252, 272, 273, 284, 292, 293,
331, 339, 34

Dodds, E. R.. 293, 300, 301, 310, 332, 338

dodécada; véase década, doce, ennéada,
hebddmada, ogdéada

Dodona 329, 363

dolor 136, 163, 173, 216, 397; véase
sufrimiento

dominio 114, 149, 306, 307, 354; véase
gobierno

don 128, 149, 166, 210, 211, 226, 229, 277,
280, 296, 327, 335, 3806; véase gracia,
presente

Doresse, J. 73, 74, 273

dos 40, 114, 121, 122, 128, 143, 149, 154,
156, 157, 166, 180, 186, 203-207, 212,
214, 226, 228, 250, 270, 282, 283, 319,
348, 390, 394, 404, 405; véase Diada,
dualidad, dualismo, pareja, segundo

doxografia 21, 65

doxologia 272; véase alabanza

dualidad 269, 328; véase dos, Diada,
segundo

dualismo 237, 242, 243, 290, 299, 337, 360,
391; véase pesimismo, platonismo,
realismo

dueiio 132

dulce 173, 175, 191, 192, 205, 208, 214,
229, 260, 346

Edad de Oro 38, 39

Edad Media 24, 40, 59

Edfu 43

Egipto 17-31, 38, 44, 52, 55, 71, 74, 75,
166, 216-219, 227, 234, 268, 276, 313,
355, 364, 367, 394, 396-400

egiptomania 67, 74, 243

Egyptian Henmes; véase Fowden

eime (copto) 233; véase p-eime-n-re

Einarson, B. 69

eje 132, 285

elemento 52, 112, 113, 121, 125, 145, 152,
153, 168, 172, 185, 200-202, 204-207,
226, 237, 246, 254, 281, 282, 294, 309,
328, 330, 336, 343, 354, 356, 376-378

embriaguez 117, 139, 278, 291

emocidn 287, 288; véase afeccidn, pasion,

pathos

Empédocles 61

encarnado 49, 125, 1206, 274

encima 112, 114, 150, 153, 154, 175, 204,
220, 224, 240), 308, 351, 412; véase alto,
alturas, arriba

encina 168, 329; véase adivinacién,
augurio, oriculo, profecia

encomio 193, 364, 367

endogamia 28

Enéadas; véase Plotino

Eneas 39

Eneida 39; véase Virgilio

energia 113, 116, 120, 125, 135, 141, 144,
153, 155-157, 165, 167-169, 172, 174,
176, 183-186, 104, 249, 256, 258, 312,
329, 330, 300; vease fuerza, poder,
potencia

enfermedad 48, 163, 218, 293, 397; véase
curacion, medicina, sanar

engano 46, 172, 173, 203, 208, 218, 412

engendrar, engendrado 44, 120, 131, 135,
136, 141, 143, 158, 167, 171, 174, 179~
181, 203, 209, 210, 226, 228, 328, 343,
350, 352, 385, 422; véasc generacidn,
nacimiento, procreacion

ennéada 259, 260; véase década, dodécada,
hebdémada, noveno, ogddada

Enoanda 34

Enoch 59

1 Enoch 401; véase Pseudoepigrapha,
Antiguo Testamento

2 Enoch 235, 241, 245, 402

Enseitanza auténtica; véase Authentikos Logos
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ensefianza 36, 214, 215, 217, 232, 330, 3068,
401; véase escuela, estudio

entendimiento 234

entidad 33, 120, 121, 128, 164, 174, 179,
180, 242, 248, 334, 343, 360, 380, 390;
véase cosas que son, ser

entrafias 168, 186

entusiasmo; véase enpreumatdsis, €xtasis,
inspiracién, visidn

envidia 116, 127, 139, 157, 173, 199, 257,
370, 386; véase celos

eén, Edn 271, 351, 234, 289, 316, 341;
véase aibn, Aidn, aidn

Epicteto 281

Epicureismo 406

Epifanio 392

epistola 30; véase carta

Epistolas; véase Nuevo Testamento

epitome 19, 32, 350; véase epitomé,
sumario

Erasistrato 308

Eritrea 41

Eros 371

error; véase crimen, falta, ignorancia, mal,
pecado, vicio

Esaldeo 244

Escaligero, José 63

escarabajo 38+

escatologia 42, 247, 257

escenario 207, 372, 382

Escitia 35

esclavo 114, 149; véase asistente

escriba 18, 19, 20, 52, 55

escritura 17, 67, 267

Escrituras 53, 292; véase Biblia

Escuela de la historia de las religiones 67

escuela 32, 37; véase carta, catecismo,
discipulo, ensefianza, epimeleia
estudio, hupomnémata, maestro, meleté,
notas, paradosis, sungramma

escultor 30, 133, 365; véase estatua, Fidias

Eschakleo 236

esencla, esencial 113, 114, 118, 120, 125,

133, 136, 143, 144, 147, 148, 152, 155,
163, 167, 169, 171, 175, 183, 184, 180,
249, 251, 254, 268, 272, 290, 296, 323,
330, 335, 353, 389

Esenios 254, 338, 345

esfera 61, 113, 120, 141, 150, 186, 210-212,
248, 253, 259, 276, 281, 282, 309, 318,
361, 373, 383, 387, 389, 390, 394, 396;
véase orbe, Orbita

esfuerzo 191, 192, 212, 358, 364, 365, 373,
388, 412

espacio 33, 77, 122, 132, 133, 210, 267,
270, 385; véase lugar, vacio

especie 114, 115, 123, 1606, 181, 185, 191,
201, 202, 211, 252, 359, 365, 372, 373,
388; véase forma, género, tipo

espectador 127, 191, 277; véase audiencia

espejo 189, 226, 362, 415

esperanza 36, 68, 161, 193, 207, 213, 215,
230, 366, 405

esperia 263, 274, 334 véase semilla

espeso 202; véase denso

espiral 111, 185, 233, 237

espiritu 111, 112, 114, 121, 122, 125, 127,
150, 151, 168, 174, 176, 184, 203, 206,
208-211, 213, 216, 237, 239, 256, 269,
272, 273, 277, 299, 309, 311, 313, 329,
343, 346, 347, 381, 386, 396, 413; véase
preuma, pueumatikos

esplendor 148, 163, 217, 401; véase brillo,
gloria, kabdd

estabilidad 120, 122, 150, 212, 221-223,
318, 409

estacion 39, 126, 134, 208, 219, 221, 404,
415; véase agricultura, cultivar, planta,
tiempo

estatua 33, 50, 52, 133, 189, 195, 216, 267,
286, 292, 362, 363, 368, 375, 396, 397,
415, 417, 418; véase agalma, andvias,
fabricacién de dioses, figura, idolo,
imagen, médium, statua, tetgia,
xoanon

estela 20, 312, 344
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esterilidad 213, 271; véase castracion,
eunuco

Estobeo 42, 48, 49, 54, 55, 57, 63, 69, 77,
232, 242, 261, 267, 269, 275, 305, 353,
357, 363, 368, 406, 416

estoicismo 32, 48, 68, 70, 234, 237, 239,
243, 245, 252, 253, 267, 272, 276, 283,
287, 295-297, 301, 305, 306, 308-310,
315, 323, 327, 331, 338, 358, 371, 374,
383, 389, 391, 394, 402, 412, 418

estébmago 133, 289

Estrabén 366

Estrasburgo 66

estrella 33, 43, 44, 49, 125, 132, 160, 183,
185, 186, 212, 218, 219, 221, 232, 249,
258, 259, 271, 276, 282, 284, 304, 317,
335, 353, 3060, 361, 373, 390, 414

estrépito 183, 356; véase ruido

estructura 159, 183, 228, 320, 419

estudio 349; véase ensefianza, escuela

éter 114, 160, 203, 258, 377

eternidad 127, 155, 156, 159, 160, 165,
167, 176, 193, 201, 200, 207, 214, 220~
202, 224, 238, 229, 276, 315, 320, 321,
326, 347, 382, 396, 408-411, 413, 419;
véase aetersiitas, aidn, edn, permanencia

eterno 141, 157, 184, 193, 204, 209, 215,
216, 220-222, 228; véasc eternidad

ética 42, 255, 325, 341, 393; véase ley,
vicio, virtud

Eunomos de Locride 366

eunuco 271; véase Atis, castracion,
esterilidad

Euripides 36, 293, 310

Eusebio 20, 40, 56, 231, 312

Euterpe 264, 379

Eva 293

Evangelio de los cgipcios 385; véase Nag
Hammadi (cédices)

Evangelio de Tomds 249, 253, 350; véase
Apocrypha, Nag Hammadi (cédices),
Nuevo Testamento

Evangelios; véase Nuevo Testamento

evemerismo 304

Everard, John 66

Excerpta de Teodoto; véase Clemente de
Alejandria, gnosticismo

exceso 111, 116, 135, 136, 145, 207, 218,
224, 300; véase deficiencia

Exhortacion a los paganos; véase Justino
(pseudo-)

experiencia 158, 235, 288, 321, 334; véase
afeccién, pasion

éxtasis 35, 235, 321; véase entusiasmo

exterior, externo 121, 146, 156, 172, 222,
249, 339; véase interlor

extranjero 28, 30, 56, 217, 335, 398; véase
barbaro, exoticus

fabricar 44, 52, 72, 80, 87, 226, 227, 330,
398, 415

fabricacion de dioses 50, 52, 226-227,
302, 395, 415; véase estatua, 1dolo,
telirgia

facultad 143, 207, 211, 213, 242, 2506, 292,
373, 389

Faetdn 359; véuase carro

falta 115, 119; véase error

fama 35, 36, 126, 192, 267, 274

fantasma 136, 290; véase ilusion,
imaginacion

faradn 17, 21, 28, 29, 43, 54, 398

Farsalia 23

fe 24, 60, 1406, 229, 301, 307; véase
creencia, fidelidad, pistis

fecundidad 185, 213, 359; véase fertilidad

felicidad, feliz 117, 132, 155, 202-204, 211,
215, 224, 227, 316, 375, 376; véase
deleite, gozo, placer

fertilidad 145, 201, 209, 210, 213, 218, 313,
391

Ferwerda, R. 394

Festugidre, A.-J. 41, 42, 47, 49, 58, 69-73,
75-77, 247, 255, 257, 259, 266, 267,
269-271, 276-278, 282-284, 288, 294-
298, 301-304, 306-317, 320, 323, 324,



327, 332-344, 349, 353, 359-365, 370,
374, 384-392, 395, 400-422

fibionitas 392

Ficino, Marsilio 54, 62, 63, 65, 76, 295,
353, 357

fidelidad 199, 207, 216, 217, 220, 229, 369,
382, 421; véase fe

Fidias 191, 365; véase escultor

figura 118, 129, 133, 159, 205, 415, 4106;
véase estatua, forma

fijo 112, 120, 149, 156, 164, 186, 206, 212,
221, 222, 228, 259, 282, 360, 361, 373;
véase estrella, inmovil

Filae 364

Filolao 62, 63

Filon de Biblos 56, 68, 233, 241, 245, 251,
253, 260, 265, 266, 275, 282, 289, 292,
203, 301, 312, 314, 343, 359, 381, 408,
413

Filosofia de los ordculos; véase Porfirio

filosofia perenne 64; véase prisca theologia

filosofia 34, 42, 49, 50, 63, 64, 68, 76, 183,
208, 243, 252, 262, 2006, 288, 300, 315,
320, 3506, 357, 359, 383; véase sabiduria

fin, final 112, 113, 117, 125, 149, 164, 175,
187, 192-194, 214, 200, 317, 345, 348

flauta 191, 365

Flavio Josefo 19, 20, 254

flor 125, 180, 226, 273, 274, 352; véase
botinica, fruto, hierba, planta

Florencia 62

Fludd, Robert 64

Foerster, W. 255, 360

Foix de Candale, Francois de 63

forma 112, 113, 116, 123, 125, 129, 133,
141, 159, 169, 172, 175, 185, 189, 200-
203, 210-212, 218, 223-220, 273, 280,
292, 307, 308, 320, 328, 359, 362, 372
375, 385, 387, 404, 414, 418; véase
clase, escenario, figura

fortuna, Fortuna 212, 313; véase destino,
Heimarmené, infortunio, suerte, Tyché

Fowden, G. 47, 48, 51, 58, 70, 75

Fox, R. L. 31, 34, 35, 56

Fragmentos de Viena 42, 55-58, 77, 78

frio 226

fruto 177, 193, 218, 219, 226; véase
botanica, cosecha, planta

fuego 111-114, (16, 125, 127, 132, 145,
151, 152, 157, 160, 168, 172, 175, 176,
184, 200, 206, 208, 219, 224-226, 2306~
239, 242, 244, 245, 248, 251, 310, 311,
316, 318, 347, 381

fuente 116, 184, 212, 249, 256, 357; véase
agua

fuerza 46, 114, 118, 119, 137, 153, 180,
194, 200, 204, 214, 215, 228, 249, 279,
302, 303, 355, 381; véase actividad,
energia, poder, potencia

funeral 399; véase cadaver, muerte,
sepultados, tumba

Galeno 48

Galerio 24, 364

Ganschinietz, J. 312

Garin, E. 63, 70

Garodman 259, 260; véase ogddada

Gassendi, Pierre 64

Gayomard 257; véase Damdad-Nask, Irin,
Primer Hombre

Geber 60; viéase Yabir ibn Hayyan

Gemeinde 67, 68; véase comunidad,
congregacion

genarca 176, 348; véase ciclo, generacidn,
nacinuento, progenie, recurrencia,
regeneracion, regreso, renacimiento,
restauracion, restitucién

genealogia 21, 63, 232, 313, 351; véase
linaje, parentesco, progenie, raza

Génébrard, Gilbert 65

generacién 125, 135, 144, 145, 147, 175,
180, 181, 223, 240, 256, 351, 352, 412

general 56, 271, 302, 305; véase Discursos
generales, generalis, genikos

generar 112, 129, 151, 185, 200, 213, 226,
236, 282, 343
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género 185, 200, 201, 202, 218, 225, 226,
247, 325, 359, 372-375, 404, 414; véase
clase, especie, forma, genus, hembra,
hombre, humano, macho, mujer,
sexo, species

geometria 208, 387; véase matematicas

Germinico 400

Giordano Bruno and the Hermetic Tradition;
véase Yates

Giorgi, Francesco 64

Giovanni di Stefano 41

girar 113, 120, 132, 151, 222, 228, 2406,
248, 269, 285; véase revolucion,
rotacién

gloria 39, 62, 125, 149, 180, 194, 235, 272,
305, 306, 324, 352; véase brllo,
esplendor

gnémico, gnomologia 73-75, 264, 325,
353; véase dicho, gndmé, mixima,
sabiduria, sentencia

gnosis, Gnosis 48, 250, 255, 284, 298; véase
conocimiento, gnosticismo

Ghiostic Scriptures; véase Layton

gnosticisino 30, 31, 49, 56, 58, 63, 71, 72,
74, 75, 233-235, 237, 240, 242, 245,
250-253, 257, 259, 2060, 271, 272, 278,
279, 283, 287, 289, 291-293, 298, 301,
307, 310, 312, 315-317, 322, 324, 325,
330, 332-334, 337, 339, 341-343, 351,
356, 358, 300, 303, 385, 392, 394, 420;
véase conocimiento, Epifanio,
fibionita, gnosis, gndsis, Hipdlito,
Ireneo, Layton, Marcosiano, naaseno,
Nag Hammadi (cddices), peratas, Pistis
Sophia, Ptolomeo, Segundo libro de Jeii,
setiano, Valentin

gobernante, gobernar 112-114, 116, 157,
165, 200, 210, 212, 216, 218, 221, 223,
245, 248, 249, 251, 257-259, 273, 306,
318, 352, 386, 409; véase arconte,
archén, rey, sefior, soberano

gobierno 112, 125, 164, 186; véase
autoridad, orden, soberania

Gotinga 67, 68

gozo 176, 271; véase alegria, deleite,
felicidad, placer

gracia 118, 131, 192, 332, 334; véase don

gracias 51, 115, 117, 136, 153, 176, 206,
208, 223, 225, 229, 230, 261, 348, 420

Grafton, A. 66

grande 119, 122, 126, 131, 133, 135, 151,
153, 156, 157, 163, 166-168, 183, 194,
195, 199, 204, 211, 213-216, 218

Grecia 30, 70, 313

Greek Magical Papyri in Translation; véase

Betz

Greeks and the Bible; véase Dodd

Grese, W. 74, 331, 332, 335, 338-340), 340,
420

guardidn de la puerta 1106, 255; véase
Aibn, arconte .

guerra 22, 23, 32, 38, 73, 185, 218, 227,
véase batalla, lucha

guia 17, 117, 139, 157, 233, 258, 292; véase
hodégos

gusto 226

Guthrie, W. K. C. 244

habilidad 191, 192, 208, 307

habitar 113, 132, 139, 144, 175, 185, 194,
215, 217, 224, 227, 379, 396, 417

hacedor 133, 136, 141, (44, 145, 156-158,
175, 180, 181, 183, 200, 204, 206, 213,
215, 228; véase creacidn, creador

Hades 39, 387; véase Haidés, Piriflegeton,
Tartaro, Tartaros

Hados 228, 418; véase Destino,
Heimarmené, Moira

Haenchen, E. 235, 240, 253, 255

halcén 17-19

Hammon 179, 210, 223, 370; véase Ammon

Harendjiotef 18

Harpocracibén 45

Harran 59

«Heavenly Journey of the Soul»; véase
Bousset



hebdémada 253, 259; véase década,
dodécada, ennéada, ogddada, séptimo

Heécate 33

Hechos de los martires paganos 28

Hechos de Pedro 249; véase Apocrypha,
Nuevo Testamento

Hechos de Tomds 263, 336; véase Apocrypha,
Nuevo Testamento, Himno de-la Perla

Hefesto 232, 313, 385; véase Ptah

Heinrici, C. 74

heka 367

helenismo 26, 28, 75

Heliépolis 19, 260

Helios 313, 315; véase Re, sol

Hellenistic Mystery Religions; véase
R eitzenstein

hembra 114, 214, 251, 252, 271, 288, 354,
370; véase género

hénada 167, 174, 328, 343; véase mdénada,
primero, uno

henoteismo 34

Heraclito 39

heraldo 127, 233, 266, 277, 278, 416

Hércules 249

herejia 356

hermano 23, 29, 62, 113, 118, 143, 248

Hermas 40, 233, 235, 255, 355

Hermes 17, 19-21, 29, 32, 41-48, 50, 52-
57, 59-08, 70-72, 75, 156-159, 183,
186, 199, 227, 231-233, 230, 244, 245,
252, 2060, 265-267, 277, 278, 304, 307,
312-314, 333, 337, 342, 344, 346, 348,
349, 354--356, 370, 371, 378, 382, 385,
389, 397, 401, 415, 416

Hermes in Upper Egypt; véase Mahé

Hermes o la Reprensién del alma 60; véase
Hermetica (tedricos)

Hermes Trismegisto 20, 21, 44, 45, 54, 72,
155, 244, 278, 331, 380, 394; véase
Hermes, Mercurio, Tat, Thot

Hermes Trismegisto a Ascepio: Definiciones
58; véase Definiciones armenias

«Hermes Trismegisto a su Mente» 314
Hermetica 21, 31, 40-44, 47, 48, 53-60, 64,
66-71, 73-76, 231-235, 240, 242-245,
257, 261, 264, 2606, 267, 271, 274, 270,
284, 288, 292, 296, 301, 307, 314, 331,
341, 355, 357, 358, 369, 376, 383, 401
filosoficos 42, 47, 281, 302, 354, 357, 371
iniciaticos 50, 302, 340; véase
iniciacidn, paideia
_introductorios 271
populares 42, 47, 72, 371; véase
exotericus, popular
preparatorios; véase Hermetica
(introductorios)
técnicos 37, 47, 48, 54, 59, 281, 357
tedricos 41, 42, 48, 53, 57, 61, 71
tedirgicos 354
Hermetism and Pagan Mysteries; véase
Festugiére
Hermias 342 :
Hermippus 305, 309, 357, 358
Hermépolis 18, 26; véase Ashmounein,
Hmnw
hermoso 71, 112, 113, 132, 139, 148, 151,
168, 181, 192, 204, 225, 378, 379; véase
belleza
Herddoto 232
héroe 28, 39, 59, 224; véase demon, dios,
dioses, inmortal
Hesiodo 37
hexAmetros 33, 38
hierba 46, 52, 125, 416; véase botinica,
planta
higado 133
«Hija del Cosmos» 49; véase Koré Kosmou
hijo 18, 20, 22, 23, 32, 41, 49, 52, 112,
113, 118, 145, 147, 150, 171, 172, 175,
179, 194, 199, 216, 232, 241, 257, 267,
268, 277, 312, 313, 335, 344, 352, 355,
367, 370, 378
himno 36, 51, 52, 115, 116, 134, 153, 175,
176, 194, 227, 242, 259, 265, 272, 273,
286, 312, 331, 345, 340, 348



Himno a Khmum 285; véase Khnum
Himno de la Perla 260, 278; véase Hechos de
Tomds
hipercésmico 389, 390, 404
Hipdcrates 318
Hipélito 232, 233, 237-240, 244, 245, 247,
249, 251, 252, 261, 278, 279, 282, 283,
308, 385, 413; véase naasenos
hipéstasis 35, 234, 242, 260, 271, 315, 316,
410-412
Historia caldea; véase Alejandro Polyhistor
Historia de Egipto; véase Aegyptiaca
hm-ntr 363; véase profecia, sacerdote
Hmmw 260; véase Hermopolis, octavo,
ogddada
hokmah 317; véase Sabiduria
hombre, Hombre 113115, 117, 118, 120,
122, 123, 125, 127, 128, 136, 137, 139,
141~144, 150, 151, 153, 154, 159, 163,
164, 106, 168, 175, 1706, 183, 185, 186,
199, 201, 203-208, 211, 214-218, 220,
223, 225-227, 231, 233, 242, 246-252,
254, 255, 257, 258, 261, 262, 271, 272,
274, 276, 277, 279-281, 289, 291, 294,
295, 304, 313, 314, 3106, 323, 325, 327,
338341, 347, 353, 354, 3506, 370, 370,
378, 380, 382, 380, 394-397, 411, 416,
421; véase esencia, hembra, humano,
macho, mujer, persona, Primer
Hombre, ser humano
Homero 36, 37, 40, 250, 329
honor 17, 25, 29, 36, 116, 123, 176, 192,
193, 227, 270, 313
Hor 17-19, 22
hora 174, 189, 226
hordscopo 212, 390, 414
Horus 17-19, 55, 232, 258, 312, 313
hueso 133
huevo 35, 46, 416
humano 144, 147, 148, 150, 152, 154, 156,
163, 165, 185, 202, 203, 206, 210-213,
215, 216, 220, 223-225, 245, 246, 250,
261, 268, 279, 286, 293, 295, 296, 301,

305, 308, 311, 313, 321, 332, 376, 379,
381, 394, 411, 417

hiimedo 46, 125, 160, 172, 226, 238, 239,
416

Hunain ibn Ishaq 60

Hylas 249

Histaspes 403

[altabaoth 352

Iatromathématika 43; véase Hermetica
(técnicos)

ibis 17-19, 27, 46, 71, 231, 416

idea 35, 37, 59, 61, 63, 65, 70, 74, 166,
181, 211, 234, 238, 243, 245, 276, 298,
300-311, 315, 360, 362, 363, 367, 368,
378, 384, 391, 394

identidad 28, 29, 155, 156, 167, 332, 410

idolo 41, 55, 227, 397; véase estatua,
fabricacion de dioses, immagen, tetrgia

Idms 59

Iglesia 25, 26, 31, 54, 289, 341, 392; véuse
congregacion

ignorancia 34, 117, 118, 123, 133, 137,
139, 149, 161, 173, 181, 185, 214, 216,
219, 291, 305, 340, 397, 400, 401; véase
conocimiento, crimen, error, mal,
pecado, vicio

ilimitado 172, 181, 194, 282, 315; véase
infinito, limite

iluminacién, iluminar 118, 144, 148, 176,
186, 211, 212, 220, 221, 223, 297, 304,
305, 337, 346-348, 388, 395, 407, 408,
412; véase brillante

tlusidbn 76, 116, 171; véase desilusion,
fantasma, imaginacion

imagen 27, 41, 113, 118, 129-132, 141,
142, 144, 153, 159, 166, 167, 181, 193,
195, 200, 201, 203, 206, 211, 216-218,
222, 243, 248, 251, 281, 283, 285, 320,
352-354, 359, 367, 372, 378, 380, 399,
410; véase estatua, idolo, imaginacidn,
visidn

imaginacion 58, 131, 160, 283
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Imhotep 17, 29, 267, 416

imitar 204, 216, 222, 340; véase semejanza

Imouthes 17, 232, 268

imperfecto 129, 158, 352; véase perfecto

impotencia 181, 397; véase debilidad,
poder, potencia

impulso 116, 163, 165, 203, 216, 222, 323

In sacram scripturam problemata; véase Giorgl

inactividad, inactivo 1106, 156, 158, 173

inalienable 123, 270

inaninado 121, 189, 201, 202, 213, 221,
225, 238, 363, 374-376, 392; véase
alma, anima, animado

incompleto 149, 205; véase completo

incorpdreo 119, 122, 128, 129, 133, 160,
161, 165, 172, 189, 225, 226, 270, 327,
362, 414; véase inmaterial

incorruptible 148, 155, 156, 167; véase
cambio, corrupcién

increado 132, 172, 330; véase creacidn

incremento 214, 236, 393; véase
crecimiento, decrecimiento,
disminucién

incubacidn 268

indefinido 282

indestructible 228; véase destruccién,
eternidad

India 160, 321

indicativo 50; véase exodiakos

indiscérnible 225

inengendrado 136, 141, 179, 209, 384, 385;
véase engendrado

inferior 33, 34, 51, 112, 113, 129, 132, 142,
153, 159, 184, 203, 205, 207, 216, 240,
2406, 259, 279, 290, 298, 300, 3006, 310,
315-317, 325, 341, 343, 351, 380, 381,
387, 389, 390, 394, 396, 405, 414, 419;
véase profundidad

infernal 211, 351; véase Hades, profundidad

inflerno 35; véase Hades

infinito 61, 111, 200, 208, 216, 222; véase
ilimitado, indefinido

influencia, influjo 19, 26, 3t, 33, 39, 40,
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46, 60, 68, 72, 75, 76, 148, 186, 200,
207, 243, 282, 296, 297, 303, 310, 357

inforine 159, 172, 282, 320, 330, 387; véase
forma

iniciacidn, iniciado 50-52, 71, 131, 235,
255, 266, 267, 278, 279, 283, 301, 332,
334, 337, 339, 341, 342, 345, 347, 348,
358, 370; véase camino, Hermetica
(imicidticos), Hermetica (introductorios),

. nivel, paideia, via

injusticia 173; véase justicia

immanente 284, 371, 404; véase
transcendente

inmaterial 50, 248, 323, 380; véase
incorpdreo

inmensidad, inmenso 111, 115, 119, 132,
160, 222, 230, 410

inmersién 279; véase bafio, bautismo, lavar

inmortal, inmortalidad 52, 114, 115, 117,
123, 127, 128, 141, 142, 148-151, 154-
158, 160, 163, 166, 168, 169, 172, 175,
181, 184, 185, 193, 194, 200, 201, 208,
212, 215, 217, 219, 220, 225, 238, 253,
272, 314, 3106, 319, 323, 327, 329, 332,
337, 352, 371, 374, 409; véase demon,
dios, dioses, eternidad, héroe, mortal

inmovil 132, 147, 155, 160, 166, 167, 200,
221-223, 409; véase fijo

inmutable 156, 168, 172, 228, 317; véase
cambio

nscripeidn 20, 26, 29, 34, 35, 363

insensible 139, 212, 293; véase sensible

inspiracion 46, 48, 49, 168, 191, 216, 297,
329, 365, 416; véase enpneumatdsis,
prevma

Instituciones divinas; véase Lactancio

instruccidn 214, 266, 296, 370, 393; véase
ensefanza, sabiduria

instrucciones 73

instrumento 50, 132, 143, 145, 149, 152,
157, 166, 186, 191, 192, 210, 212, 217,
253, 284, 299, 318, 364, 365, 372, 401;
véase mecanismo, drgano, organon



intacto 360; véase limpio, puro

intelecto, Intelecto 33, 115, 143-146, 172,
189, 203, 213, 215, 235, 244, 253, 263,
296, 297, 301, 307, 334, 373, 378; véase
inteligible, mente

inteligencia 131, 146, 151, 236, 300; véase
inteligible

inteligible 33, 37, 120-122, 165, 166, 174,
176, 186, 189, 210, 211, 224, 225, 284,
308, 320, 342, 362, 389, 390, 394, 413

intercambio 204, 213

interior, interno 52, 117, 121, 156, 172,
173, 175, 176, 192, 202, 206, 214, 279,
338, 339, 341, 346, 396

interior (vision) 301; véase intuicibn

intermedio 202, 305

interpretacién 179, 183

introduccion 123, 271, 350; véase
Hermetica (inicidticos), Hermetica
(introductorios), iniciacidn, paideia,
preliminares, preparacion, progndia

intuicién 225, 234, 277, 301, 373, 388

invisible 129, 131-133, 159, 161, 179, 214,
283, 322, 334, 350, 354, 387; véase
visible

invocacion, invocar 45, 52, 118, 183, 217,
227, 229, 265, 359, 421

Iran 68, 70, 256; véase Persia

Tranian Salvation Mystery; véase
Reitzenstein

irascible 256, 417; véase colérico, pasion,
thumoeidés

Ireneo 257, 264, 280, 316, 325, 334, 352

irracional 116, 117, 128, 153, 164, 165,
173, 225, 256, 262, 292, 293, 300, 324,
325, 414; véase alogos, racional

irreverencia 116, 191, 214, 255, 311, 365,
397; véase reverencia

Isiospolis 18

Isis 17, 18, 30, 44, 55, 227, 232, 258, 310,
312, 313, 416

Isis la Profetisa a su hijo Horus 44; véase
Hermetica (técnicos)

Islam 25, 59; véase arabe

Jablonski, P. E. 66

Jémblico 21, 37, 52, 56, 247, 250, 263, 310,
311, 321, 354, 356, 357, 361, 363, 385,
388-390, 394, 397, 418, 421

jardinero 300; véase cultivar, fruto,
labrador, planta, sembrador, semilla,
tierra

Jendcrates 389

Jenofonte 375

jerogliﬁco 20, 52, 231, 238, 344, 356, 394

Jestis 259, 264, 279, 350; véase Cristo

Jonas, H. 68

Jonia 35, 39

Juan Lidio 368, 387, 390, 406, 407, 413,
418

Juan de Salisbury 61

Jubileos 337; véase Pseudoepigrapha, Antiguo
Testamento

Judaismo, judios 23, 27-31, 36, 38, 39, 65,
70, 74, 238, 240-242, 244, 245, 247,
257, 262-264, 271, 273, 291-293, 314,
317, 331, 337, 340, 352, 363, 377, 398,
401

Judea 23, 27, 30

juicio 40, 62, 73, 151, 173, 340; véase
castigo, pena, sentencia

Juliano 32, 39

Julio Africano 20

Julio César 23

Jipiter 39, 40, 212, 219, 245, 389, 390, 404,
405; véase Iupiter, Zeus

Justino, pseudo- 56

Jjusticia, justo 39, 46, 47, 153, 173, 176,
192, 193, 199, 204, 217, 219, 220, 287,
311, 340, 341, 407

Juvenal 27, 417

kabéd 306

Kamephis 312, 313; véase Agathodaimon,
Khnum

Kedusha 264; véase Biblia hebrea, Isaias
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kerygma 262; véase heraldo, kérugma,
proclamacién

Khepri 384

Khnonsu 243

Khnum 273, 286, 300, 312, 313, 326, 397,
398; véase Agathodaimon, Himno a
Khnum, Kamephis, Knéph, Primer
Nacido

Kircher, Athanasius 65

Kittel, G. 306

Klein, F.-N. 327, 341, 347

Kneph 313, 385; véase Agathodaimon,
Khnéph

Koré Kosmou 49, 50, 72, 232; véase Estobeo

Kosmopoiia de Leiden 236; véase Papiros
Mugicos Griegos

Krause, M. 73, 74

Kuisteller, . O. 76

Kroll, J. 67, 68, 243

Kroll, W. 67

kuphi 420

Kuranides 44, 45, 357; véase Henmetica
(técnicos)

Kuranos 45

Labeo, Cornelio 257

Labhardt, A. 383

Labib, P. 73

labrador 181; véase cultivar, fruto,
Jardinero, planta, sembrador, semilla,
tierra

Lactancio 35, 40, 41, 56, 37, 59, 296, 298,
304, 330, 361, 368, 369, 378, 379, 397,
401-403, 406, 407, 420

ladrdn 45, 139, 407

lagarto 271

Laquests 419

latitud 226, 414, 415; véase distancia, klima

laurel 46, 416

lavar 279; véase bafio, cratera, inmersién,
kratér, impio, loutron, puro,
sumergirse

Layton, B. 78

Lazzarelli, L. 64, 353

Lefévre d’Etaples, Jacques 63

Lefévre de la Boderie, Guy 64

Legio x11 Fulminata 32

lengua, lenguaje 35, 36, 38, 47, 65, 176,
183, 194, 217, 231, 242, 2060, 275, 278,
285, 312-314, 340, 348, 355, 356, 409

Lee 416

Leontépolis 38

Lese-Mysterium; véase «misterio literario»

letargo 214; véase debilidad, impotencia

“Lewy, H. 242, 310, 316, 387, 409

ley 28, 116, 152, 164, 165, 212, 215-217,
220223, 227, 228, 231, 324, 394, 397

libacién 36

Liber Hermetis 43, 59, 413; véase Hermetica
(técnicos), Libro de Hermes

liberacidn, liberar 33, 48, 51, 52, 151, 152,
164, 207, 210, 235, 250, 262, 280, 311,
334; véase ascenso, muerte

Libia 363, 405

libre 122, 128, 165, 168, 175, 223, 262, 287,
306,

Libro de Asclepio Humado Myriogenesis 43;
véase Flernmetica (técnicos)

Libro de Hermes 43; véase Hermetica
(técnicos)

Libro de Hennes sobre los seis principios
de o naturaleza 61; véase Henmetica
(téenicos)

Libra de las proposiciones o reglas de la
teologla, atribuido ol filésofo Termegistus
61; véase Hermetica (tedricos)

Libro de los veinticuatro jilésofos 61; véase
Henmnetica (tedricos)

Libro de Sothis 19; véase Manetdn

Libro inmemorial 45; véase primordial

Libro sagrado de Hermes a Asclepio 43; véase
Hermetica (técnicos)

Libro sobre el poder y la sabiduria de Dios,
cuyo titulo es Pimander 62; véase Ficino,
Pimander

libro 20, 21, 32, 39-43, 45, 47, 52, 55, 59,
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62, 06, 183, 236, 281, 313, 344, 348;
véase escritura

Licofrén 40

imite 112, 125, 129, 132, 154, 160, 164,
194, 222, 224, 282, 316

limpio 136, 139, 372; wéase bafio, loutron,
puro

linaje 20, 171, 172, 206, 335; véase
genealogia, parentesco, progenie, raza

linea 132, 282

liquido 46, 125, 416

hiturgia 71, 264, 331; véase adorar,
ceremonia, culto, ofrenda, ritual,
sacramento, sacrificio

«Liturgia de Mitra» 52, 285, 321, 332, 347;
véase Papiros Magicos Griegos

loco 144, 172, 217

locura 181, 214, 278, 352

Logos Teleios 57, 361, 368, 378, 390, 405,
406; véase Discurso perfecto, Sermo
petfectus

Logos 51, 59, 63, 73, 233, 239, 241, 243,
244, 313, 331, 339; véase logos, Palabra

Luciano 331, 363

lucha 23, 137, 149, 250, 262

lugar 119-122, 132, 134, 144, 145, 150,
160, 169, 175, 184, 186, 192, 193, 199,
201, 202, 209, 210-212, 215, 219-222,
224, 225, 244, 258, 268, 270, 280, 285,
313, 330, 342, 385; véase locus,
posicidn, fopos, vacio

luminarias 245; véase luna, sol

Iuna 17, +4, 46, 132, 157, 158, 200, 211,
226, 231, 245, 258, 282, 318, 273, 389,
415, 416; véase luminarias

luz, Luz 111-115, 117, 118, 122, 125, 133,
139, 152, 157, 163, 167, 174, 176, 184,
185, 209, 211, 212, 217, 220, 221, 223,
229, 230, 237-241, 243, 245, 249, 250,
258, 263, 291, 292, 306, 318, 341, 346,
347, 358, 379, 380, 389, 401, 421, 422

Luz-Resplandor 236; véase Phds-Augé

LXX; véase Septuaginta, Setenta

liamar 111, 112, 121, 122, 145, 154, 163,
185, 186, 195, 200, 203, 204, 206, 209,
210-213, 216, 219, 222, 224, 225-229;
véase nombre, terminologia

lave 147, 301, 302, 316

Hegar a ser 116, 122, 131, 134, 141, 149,
150, 156, 158, 159, 179-181, 206, 209,
213, 215, 218, 221, 226, 230, 308, 350,
384, 385, 422; véase devenir

llenar 113, 119, 121, 122, 135, 139, 148,
153, 156, 157, 167, 199, 201, 203, 204,
210, 216, 221, 224, 259, 348, 370; véase
iluminacién, plenitud, Pleroma,
pléréma

llorar 217

luvia 32, 38, 39, 175, 345

macabeos 27

Macrobio 258, 308, 359, 400

macho 114, 214, 233, 238, 2406, 247, 337;
véase hembra, hombre, mujer

madre 133; véase abuelo, antepasado,
padre

maestro 34, 36, 62, 72, 183, 235, 267, 347,
349, 355, 370, 416; véase arconte,
discipulo, escuela, gobernante, rey,

soberano
magia 21, 41, 42, 45, 47-50, 53, 54, 60,

231, 200, 271, 332, 354, 357, 367, 371,
383, 395, 397 :

magnitud 122, 154, 169, 179, 210, 225

mago 32, 53, 55, 60, 72, 252, 421

Mahé, J.-P. 57, 58, 70, 73-75, 78

Maier, Michael 64

Main Problems of Gnosis; véase Bousset

Majencio 24

majestad 62, 199, 213, 230, 391; véase rey,
soberano

mal, maldad 110, 129, 135-137, 139, 144,
149, 151, 152, 163, 164, 173, 180, 183,
185, 186, 203, 208, 210, 214, 217, 218,
220, 227, 257, 259, 287, 289, 291, 293,
298, 299, 306, 311, 333, 338, 339, 353,
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394, 407, 416; véase crimen, error,
ignorancia, material, pecado, vicio

maldicidén 253; véase esterilidad, sol

malvado 116, 126, 129, 135, 136, 144, 149-
152, 161, 164, 169, 185, 219, 220, 287,
330, 398; véase mal, maldad

Mandulis Aién 292

Manetén 17, 19, 20, 21, 277, 312

maniqueismo 237

mano 49, 55, 121, 127, 131, 139, 184, 193,
207, 267, 313, 316, 367, 383

manuscritos 45, 53-55, 61-63, 69

manzano 181; véase cosecha, planta

mar 132, 160, 181, 202, 208, 218, 219, 357;
véase agua, navegacidn, océano

maravilla 32, 132, 202, 218, 226, 274; véasc
admiracién, milagro

Marcial 231

Marciano Capella 379

Marco Antomo 23

Marco Aurelio 32, 38, 281

marco cosmico 113-116, 249, 256; véase
armazdon, cosmos, harmonia

marcomanos 32

marcosianos 264

Marte 245

martir 407; véase cristianismo, tortura

Mas Alla 231

masa 169, 330; véase cuerpo, onkos,
pesadez, sélido

matematicas; véase arithmetiké, aritmeética,
geometria, niimero

materia 33, 37, 52, 113, 125, 133, 134, 1306,
139, 141, 142, 145, 149, 150, 155-158,
166-169, 172, 173, 183, 184, 200, 201,
209-212, 214, 220, 227, 239, 249, 272,
273, 285, 287, 290, 295, 299, 370, 323,
327, 330, 336, 371-373, 384, 385-388,
391, 394, 406, 415, 418; véase hulé,
miterial, mundus

material 50, 52, 71, 116, 121, 136, 143,
144, 149, 150, 201, 204-206, 211, 227,
229, 239, 240, 244, 248, 250, 251, 274,

292, 293, 298, 306-308, 310, 372, 378,
379-381, 385, 386, 388, 390, 396, 400,
415, 416, 419; véase hulikos, inmaterial,
materia, mundanus, substancia

materialidad 141, 169, 330, 334; véase
hulikos, inmaterial, materia, material,
mundanus, substancia

matrimonio 28, 392; véase sacramento,
sexo

matriz 171, 297, 334

mixima 58, 60, 61, 253, 287, 296; véase
dicho, gnémé, gnémico, sabiduria,
sentencia

Maximiano 364

McGuire, J. E. 76

Mead, G. R.. S. 66, 77

mecanismo 210, 212, 219, 401; véase
instrumento

medicina 43, 48, 49, 227, 231, 267, 2068,
383; véase curacién, médico, sanar

Médicis, Cosme de 62

médico 49, 163, 274, 308, 324; véase
curacién, enfermedad, medicina,
remedio, sanar

medida 32, 133, 154

Meditaciones; véase Marco Aurelio

Mediterraneo 34, 75

médium; véase fabricacién de dioses,
estatua, idolo, tefirgia

medos 403

melodia 191, 205, 304

membrana 150, 308

Menandro 364

Ménard, J. E. 250, 278

Ménard, L. 66

Mendes 44

Menfis 17-19, 22, 28, 38, 268, 405

mensaje 17, 231, 233, 250, 277, 398, 405

mental 71, 149, 150, 174, 200, 283, 300,
305, 307; véase mente

mente, Mente 111-117, 122, 125, 127, 128,
131, 133, 134, 136, 139, 142-144, 146,
148-156, 159, 161, 163-166, 168, 172,



174-176, 179, 194, 199, 202, 203, 205,
206, 208, 210, 211, 213, 215-217, 220,
224-226, 235, 241, 242, 244, 248, 251,
255, 259, 270, 272, 276, 277, 279, 284,
295, 297, 310-312, 314, 316, 320, 322-
326, 335, 344, 346, 349, 367, 376, 377,
380, 385, 386, 388, 401, 407-409, 411,
412; véase intelecto, nous, Nous, Phrenes

mentira 116, 173; véase confusidn,
desilusién

Mercurio 62, 245; véase Hermes, Hermes
Trismegisto

Mersenne, Marin 64

Mesias 23

Mesopotamia 59

meta 260, 262, 405

Meta del sabio, La 60; véase Picatrix

metafisica 35, 37, 354, 385

metal 257

metamorfosis 320; véase cambio

metempsicosis; véase transmigracién

meteorologia 61

método 50

mezcla 52, 112, 167, 186, 202-205, 211,
218, 223, 229, 275, 278, 279, 420; véase
combinacién, composicidn

microcosmos/macrocosinos 43, 381

miedo 160, 219, 287, 322, 400, 406

miembro 168, 200, 207, 216, 219, 224, 329,
330, 339, 381, 395, 396

milagro 39, 177, 279; véase maravilla

mistagogo 52, 332

misterio, mistico 36, 44, 52, 71, 72, 114,
131, 179,.183, 211, 214, 223, 227, 233,
234, 251, 261, 266, 278, 283, 301, 327,
332, 341, 342, 348-350, 370, 392, 412

wmisterio literario» 69, 332

Misterios de Egipto; véase Jamblico

Mithra, mitraismo 52, 285, 315, 321, 332,
347, 358, 359

mito, mitologia 30, 35, 37, 237, 247, 251,
257, 263, 289, 295, 316, 320, 334, 341,
352, 359, 419

Muevis 29

modelo; véase estructura

mofa 27, 117, 191; véase risible

Moira 236, 419; véase destino

Moisés 36, 55, 62, 65, 275, 302, 331

molino 284, 285

mormia 17

mobnada, Ménada 127, 129, 236, 258, 275,
282, 283, 328, 348, 385, 389; véase
«Ocho libros de Moisés», Papiros
Mgicos Griegos

monofisismo 31

mondlogo 297; véase didlogo, discurso

monoteismo 34

monstruoso 149, 306, 336, 352; véase
aplatos

montana 159, 171, 219, 227, 330, 331, 405

monumento 34, 126, 250, 274

morada 152, 204; véase cobertura

moral 42, 71, 257, 262, 270, 288, 289, 401;
véase bien, ética, ley, mal, vicio, virtud

mortal 33, 46, 113, 120, 127, 128, 132,
150, 154, 157, 158, 163, 166, 172, 175,
185, 201, 204-208, 212, 215, 219-221,
225, 227, 229, 238, 310, 323, 334, 337,
347, 359, 4006; véase inmortal, ser
humano

movimiento, 113, 119-121, 132, 135, 136,
144, 145, 148-150, 157, 159, 160, 105,
167, 168, 181, 203, 221-224, 226, 228,
239, 241, 296, 308, 352, 376, 377, 394,
409, 414

muchos 119, 148, 157, 173, 199, 202, 210,
211, 213, 219, 224

muerte, Muerte 20, 26, 115-117, 123, 139,
141, 142, 150, 155, 159, 160, 167, 168,
217, 219, 220, 231, 249, 253, 257, 263,
294, 304, 311, 320, 321, 325, 328, 334,
336, 359, 401, 406, 407, 417

mujer 123, 372; véase hembra, hombre,
macho, ser humano

miultiple, multiplicidad 158, 167, 208, 226,
328; véase muchos, pluralidad



multiforme 133, 200, 202, 217, 225; véase
diferencia, forma, omniforme

mundo 33, 36, 37, 46, 47, 51, 53, 71, 112,
120, 139, 153, 157, 200-207, 209-211,
213, 214, 216-218, 221-226, 228, 229,
235, 236, 239, 244, 258, 259, 263, 275,
276, 284, 295, 305, 308, 313, 318, 352,
353, 361, 371-373, 375, 376, 378-381,
384, 386, 387, 392, 393, 399-402, 404,
408-413, 416, 419; véase cosmos,
kosmos, universo

Mumay, G. 389

Musa 205, 264, 379

miusculo 186

Museo 36

musica, misico 191-193, 205, 208, 365,
366, 383

naas 237; véase naaseno, serpiente

naaseno 233, 237, 238, 244, 247, 251, 307

nabi 363; véase profecia

nacimiento 36, 52, 114, 115, 126, 164, 165,
168, 172-174, 186, 201, 219, 236, 239,
271, 274, 280, 317, 325, 334, 338, 360,
374, 387, 390, 404, 414; véase genarca,
generacién, progenie, regeneracion,
renacimiento

nada 122, 129, 133-135, 137, 145, 147, 150,
153, 155, 156, 160, 161, 164-169, 179,
180, 208, 209, 218, 221, 224, 225, 228,
229; véase entidad, existencia, no-ser, ser

Nag Hammadi 48, 55, 57, 58, 77

Nag Hammadi, cédices de 42, 50, 56, 57, 73,
235; véase Hermetica

Nag Hammadi Library in English; véase
Robinson

Nipoles 39

naturaleza 35, 49, 50, 52, 54, 111-119, 122,
123, 125, 126, 147, 149-151, 153, 154,
156, 157, 166, 168, 174, 175, 179, 180,
184, 185, 191, 194, 200-205, 207-210,
212-216, 218, 220, 223-227, 238, 239,
244, 248, 250, 254, 256, 259, 260, 262,

461

265, 271, 272, 302, 317, 318, 323, 325,
328, 329, 345, 361, 371, 376, 385, 387,
392, 396, 402, 404, 412, 415, 422

Naucratis 21, 26

Naudé, Gabriel 64

naufragio 292; véase caida

navegar 161, 204, 218; véase mat, océano,
puerto

necesidad, Necesidad 50, 125, 126, 145,
151, 156, 160, 168, 202, 205, 207, 215,
222228, 254, 324, 375, 418, 419

Nechepso 43

Nectanebo II 21

Neith 243

neopitagorismo 33, 36, 275, 282, 358

neoplatonismo 21, 32, 35, 37, 53, 56, 70,
248, 269, 273, 295, 300, 305, 309-311,
328, 418

Neron 23

Nest, Giovanni 64

Newton, Isaac 05, 76

Nicéforo Grégoras 355

Nicoémaco de Gerasa 282

Nicomedia 24, 378

nieto 62, 150, 267, 410; véase hijo

Nilo 17, 21, 24, 26, 27, 30, 31, 278, 292,
400, 405

nivel 52, 173, 205, 248, 259, 266, 340, 354,
380, 411; véase bathmos, Hermetica
(iniciaticos), Hermetica (introductorios),
paideia, via

Nock, A. D. 53, 58, 69, 70, 77, 78

noche 46, 288

nombre 17-19, 21, 34, 35, 36, 39, 40, 43—
45, 51, 59, 60, 111, 122, 123, 131, 133,
134, 180, 195, 199, 206, 213, 215, 227,
229, 231, 243, 236, 237, 249, 259, 267,
268, 270, 277, 286, 313, 354, 336, 371,
380, 391, 417, 421

nomo 18, 25

Norden, E. 68

no-ser 122; véase entidad, existencia, nada,
ser



«Nota del Escriba» 57
notas 350; véase escuela, hupomnémata
Nous 232-236, 244, 314; véase Mente
Nova de universis philosophia; véase Patrizi
noveno 173, 340; véase enéada, nueve
nueve 361; véase enéada, noveno
Nuevo Testamento, 67, 74, 75, 240, 250,
258, 277, 289, 306, 329, 331, 333, 360,
397
Apocalipsis 272, 400
Hechos de los Apéstoles 252, 262, 263,
329
Colosenses 250, 289, 333, 339, 360
1 Corintios 240, 247, 250, 258, 260,
264, 279, 310, 360
2 Corintios 292, 338, 342, 362
Efesios 250, 251, 258, 289, 292, 333,
340, 360, 392
Filipenses 351, 362
Galatas 250, 251, 264
Hebreos 408
Juan 243, 247, 258, 264, 314, 317, 329,
342, 384, 413
| Juan 331
Marcos 247, 248
Mateo 247, 248, 392
1 Pedro 265
2 Pedro 292, 330
Romanos 240, 247, 250, 261, 265, 266,
298, 341, 413
1 Timoteo 341, 351
2 Timoteo 243
Tito 254, 331
Numenio de Apamea 33, 244
namero 112, 125, 129, 132, 158, 167, 174,
185, 186, 205, 208, 214, 217, 221, 222,
225, 282, 319, 328, 339, 342, 343, 400,
406; véase arithmétiké, matematicas
Nun 354
nutricién 147, 256, 376; véase comer,
comida, cena

obra 112, 115, 118, 125~128, 132-134, 141,

143-145, 152, 155, 156, 158, 159, 163,
174, 181, 207-209, 212, 217, 218, 220,
245, 266, 286, 312

obscuridad 111, 112, 115, 116, 125, 139,
183, 211, 235-237, 254, 272, 291, 295,
401; véase sombra, tiniebla

obscuro 183, 229, 293, 327, 421; véase
tenebroso

océano 160, 175, 238; véase agua, mar,
navegacion, navegar

«QOcho libros de Moisés, Los» 2306; véase
Papiros Magicos Griegos

Octavio; véase Augusto

octavo 173, 259, 260, 340; véase ocho,
ogddada

«Octavo revela al noveno, El» 52; véase
«Ogdédada y la Ennéada», Nag
Hammadi (c6dices)

oculta.cién, ocultar, 133, 159, 214, 223,
232, 304; véase astronomia, estrella,
planeta, sol

oculto, ocultisino 21, 41, 42, 44, 47, 51,
53, 64, 66, 71, 114, 134, 183, 220, 283,
352, 354, 418; véase adivinacidn,
alquimnia, astrologia, demon,
divinizacidn, magia, mago, oriculo,
profecia, suefio, talismén, teologia
negativa, transcendente

ocho 186, 260, 361; véase octavo, ogddada

odio 28, 115, 128, 137, 139, 144, 271, 293,
401; véase desdén, desprecio, mofa

Odisea; véase Hlomero

Oepke, A. 278

ofrenda de palabras 265; véase discurso,
logikos, ofrenda, thusia

ofrenda 17, 127; véase adorar, ceremonia,
culto, liturgia, ofrenda, ritual,
sacramento, sacrificio

ogddada, Ogddada 175, 259, 260, 262,
280, 316, 341, 354, 385; véase década,
dodécada, ennéada, hebdémada,
octavo, Ogdoas

«Ogddada y la Ennéada, La» 259; véase
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Nag Hammadi (cédices), «Octavo revela
al Noveno»

Ogdoas 259

oidos 112, 132, 139, 151, 212, 213, 391

oir 111, 114, 139, 148, 152, 175, 236

ojo 117, 120, 130-133, 136, 139, 148, 172,
174, 175, 220, 224, 269, 307, 342, 346,
352, 408

dlam 316; véase aién, eternidad

Olunpias 22

Olimpiodoro 37

olor, olfato 226; véase sentido

olvido 148, 151, 168, 174, 184, 216, 259, 305

Ombi 417

omniforme, Omniforme 133, 159, 174,
185, 201, 212, 226, 320, 343, 414; véase
omniformis, pantomorphos

Onias IV 38

optimismo 51; véuse pesimisnio

Oriculo 22, 32-34, 39, 40, 46, 3063; véase
Ordculos caldeos, Ordculos sibilinos

Oviculo del alfarero 28, 38, 397, 398, 405

Ordculos caldeos 32, 35, 38, 41, 56, 239, 244,

346, 250, 308-310, 316, 321, 334, 347,
388, 390, 408

Oraculos sibilinos 37-40, 398, 410

orbe 212; véase esfera

Srbita 208, 415; véase circulo, curso

orden, Orden 62, 115, 116, 132, 142, 145,
155-157, 160, 166-168, 207, 215, 221,
323, 227, 228, 257, 258, 276, 300, 318,
329, 352, 359, 364, 372, 387, 398, 399,
402, 411, 418, 419; véase adornar,
cosmos, kosmos, ornato, taxis

Orfeo, Orfismo 35-37, 41, 62, 310

brgano 139, 210, 283; véase instrumento

Oriente; véase Asia

origen, original 115, 116, 145, 163, 172,
204, 201, 212, 216, 246, 247, 250, 254,
256, 273, 305, 385, 409, 410; véase
antiguo, primordial

Origenes 26

orilla 17; véase Nilo, rio

ornato 127, 206, 276, 380; véase adomar,
COSIMOos

oro 27, 44, 359, 365

Orphica 36, 37, 41

ortodoxia 31

Osarapis 30

Osiris 30, 227, 247, 312, 344, 385, 416

Osiris-Apis 17, 417

ousiarca 257, 389, 418; véase ousiarchés,
principio-de-ousia

Oxirrinco 26

oyente 151, 191, 365; véase discipulo

Pablo 240, 247, 279, 310, 338, 340, 341;
véase Nuevo Testamento
padre, Padre 112, 113, 114, 115,
118, 127, 128, 131, 133, 134, 141, 145,
147, 148, 151, 153, 157, 164, 166, 167,
171, 172, 174, 176, 177, 179, 180, 186,
194, 215, 229, 244, 258, 285, 304, 313
316, 335, 355, 370, 389, 4106; véase
antepasado, abuelo, madre

Padres 40

paganisnio, pagano 19, 24, 30-33, 35, 38,
40, 41, 53, 54, 56, 59, 60, 65, 2064, 200,
300, 301, 331, 360, 378, 391, 304, 401,
402

pago; véase recompensa

Painchaud, L. 247

palabra, Palabra 111-115, 117, 118, 122,
123, 127, 136, 146, 151, 153, 155, 159,
165, 166, 172, 173, 176, 181, 183, 199,
204, 206, 212, 213, 215, 216, 220, 225,
227, 233, 239-241, 243, 248, 263, 265,
266; véase discurso, logos

Palmira 24

116, 117,

’

panegirico 193, 194

Pandpolis 44

panteismo 243

Pantheon Aegyptiorum; véase Jablonski

Papiros Magicos Griegos 45, 45, 47, 51, 52,
67, 238, 259, 287, 3006, 308, 345, 420,
421; véase Hermetica (técnicos)
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papiros 26, 30, 45, 46, 47, 284; véase
Papiros Mdgicos Griegos

pareja 234, 243, 259, 287, 291, 337, 354,
389; véase dos, suzugia

parentesco 215, 395; véase asociacion,
cadena, conexidn, linaje, progenie, raza

Parrott, D. 73 ’

parte 113, 114, 116, 125, 128, 133, 134,
137, 141, 143, 148, 149, 151, 157, 159,
167-169, 184-187, 194, 201-203, 205~
208, 211, 214-216, 220, 221, 224, 228,
236, 256, 282, 293, 310, 328, 329, 340,
347, 360, 372, 378, 381, 394, 408; véase
dividir, total

Parthey, G. 54, 66

participar, participacién 128, 136, 147,
151, 192; véase compartir

pasado 129, 168, 409; véase antiguo,
original, primordial

pasion 36, 49, 51, 59, 65, 66, 287, 288, 292,
316, 324, 327; véase afeccidn,
emocidn, experiencia, pasividad,
pathos, sentimiento, sufriimiento

pasivo, pasividad 166, 287, 297; véuse
afeccidn, pasion, pathos

pastor, Pastor; véase Hermas

patriarca 25, 31, 343; véase antepasado

Patristica; véase Padres

Patrizi, Francesco 63, 64

Pausanias 233

paz 36, 39, 193, 195, 203, 368,

Pearson, B. 74

pecado 123, 258, 289, 292, 311, 312, 341;
véase crimmen, error, ignorancia, mal,
vicio

Pedro Abelardo 61

p-eime-n-re (copto) 233; véase Poimandres

peimentero (copto) 233; véase Poimandres

Pelasgos 232

pena 216, 217, 220, 401; véase castigo,
sufrimiento, tormento, tortura

pensamiento 111, 112, 120, 126, 131, 142,
144, 152, 160, 194, 199, 202, 203, 207,

208, 212, 234, 239, 334, 358, 373, 381,
410, 412

peratas 3385

percepcion 142, 234, 296, 307, 373; véase
alma, conciencia, sentido, sensible

perceptible 200; véase sensible

perecer 141, 142, 155, 159, 201, 216, 217,
375; véase destruccion

peregrino 292; véase viaje

perfecto 128, 129, 143, 149, 156, 158, 192,
204, 206, 221, 230, 240, 241, 244, 277,
279, 305, 317, 334, 343, 365, 378, 418,
422; véase completo

Deri epideiktikdn; véase Menandro

Peri Phusedn; véase Acerca de las disposiciones
naturales

Peri seismén 43; véase Hermetica (técnicos)

peripatético 267, 287, 290, 299; véase
aristotélico

permanencia 155, 150, 168, 184, 185, 227,
409; véase eternidad

Persia 2+4; véase Irin

persistencia 180, 352

persona 115-117, 121, 123, 128, 144, 140,
149, 158, 164, 166, 173, 181, 186, 191,
210, 213, 215, 217, 219, 220, 225, 227,
240, 247, 277, 281, 313, 317, 338, 388,
398, 401, #07; véase ser humano,
species

personificacion 235, 241, 418

pesimiismo 51, 290, 298, 299; véase
dualismo, optimismo

peso, pesado 111, 125, 145, 151, 205, 207,
237, 309; véase elemento

Petosiris 43

Petrarca 61

pez 45

Philonenko, M. 74, 200, 264, 408

Philosophiae naturalis principia mathematica;
véase Newton

Dicatrix 60

pic 46, 117, 121, 133, 150, 207, 308, 381

piedad 31, 42, 49, 30, 68, 71, 72, 117, 123,
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128, 137, 144, 145, 152, 202, 206, 208,
216-218, 220, 226, 255, 264, 298, 311,
383, 401; véase reverencia

piel, pieles 133, 293

Pimander; véase Libro sobre el poder y la
sabiduria de Dios, cuyo titulo es
Pimander, Ficino, Hemmetica

pintor 133, 181

piramide 133, 267,

Pirifleguetén 406

Pistis Sophia 279, 288, 301, 309; véase
gnosticismo

Pitagoras 62

pitagbrico 36, 258, 282

Pi-Thot 18

Pitia 236

placer 129, 139, (58, 163, 201, 208, 214,
216, 256, 397; véase deleite, felicidad,
g0zo

planeta 33, 120, 186, 245, 255, 257, 259,
276, 287, 298, 304, 317, 338, 341, 359,
371, 389

planta 43, 45, 52, 125, 174, 181, 193, 194,
227, 273, 274, 367, 376, 392, 418; viase
arbol, agricultor, botinica, cebada,
cimbalaria, cosecha, cultivar, encina,
estacién, flor, fruto, jardinero, hierba,
manzano, raiz, semilla, tierra, trigo,
vino

plata 44

Platon 35, 36, 37, 62, 231, 243, 244, 252,
253, 256, 261, 262, 271, 273, 279, 281~
284, 288, 290, 293, 295, 296, 298, 299,
304, 305, 307, 318, 320, 324, 328, 329,
344, 354, 358, 359, 361, 362, 370, 378,
379, 387, 389, 394, 402, 406, 409
Alcibiades 253
Banquete 252, 261, 305, 370
Cratilo 231, 293, 387
Fedén 273, 318, 378, 387, 406, 407
Fedro 231, 256, 273, 329, 342, 354, 359,

370

Filebo 35, 231, 275, 328

Gorgias 324, 387, 406
Ién 283
Leyes 283, 298, 344, 379
Politico 208, 328, 402
Repiblica 256, 262, 281, 295, 305, 307,
320, 358, 361, 406
Sofista 362
Teeteto 283, 293, 298, 299
Timeo 59, 243, 256, 273, 275, 281, 298,
308, 320, 361, 370, 376, 378, 387,
396, 402, 409, 418, 419
platonismo 33, 37, 59, 67, 243, 250, 253,
271, 283, 299, 358, 374, 383, 389, 391,
394, 402; véase dualismo,
neoplatonismo, platonismo Medio
platonismo Medio 23+, 244
plectro 191, 299, 365
plegaria 38, 47, 51, 56, 153, 176, 194, 207,
227, 229, 230, 264, 333, 348, 368, 420
«Plegaria de Accion de Graciasy» 57; véase
Nag Hammad (codices)
plenitud 136, 145, 157, 167, 183, 184, 220,
236, 289, 200, 328, 353, 356, 408; véase
completo, Pleroma, plérdma
Pleroma 259, 316; véase completo,
plenitud, pléréma
Plessis Mornay, Philippe du 64
Plotino 20, 32, 34, 35, 56, 249, 258, 259,
276, 280, 294, 316, 321, 328, 330, 351,
350, 358, 362
pluralidad; véase muchos
Plutarco de Atenas 37, 362
Plutarco de Queronea 33, 34
Plutonio 219, 404, 405; véase Japiter
Poder Generativo 236; véase Genna
poder 33, 52, 112, 113, 116-118, 125, 126,
152-1506, 1060, 165, 168, 172, 176, 180,
181, 192-195, 199, 208, 209, 215, 218,
219, 221, 222, 227, 229, 243, 249, 250,
259, 261-263, 313, 315, 352, 354-356,
360, 367, 385, 408, 409, 415, 417; véase
energia, fuerza, potencia
Poemander; véase Hermetica, Parthey



Poimandres (titulo de libro); véase
Reeitzenstein

Poimandres (C.H. 1) 111-118

Poimandres 67, 111, 112, 114-117, 175,
233, 235, 238, 252, 261, 263, 278, 314,
322; véase p-eime-n-re, peimentero

polémica 64, 68, 244, 271, 298, 300, 301,
322, 352

Polibio 22

politeismo 35, 36, 245, 273; véase dioses

Pompeya 71

Pompeyo 23

popular 30, 41, 42, 47, 70, 199, 231, 270,
330; véase exoterticus, exoticus

Porfirio 32-35, 37, 56, 257, 280, 283, 292,
295, 300, 310, 321, 388, 390, 394, 397,
101, 420, 422

posesién 135, 186, 206, 208, 283, 381; véase
propiedad

posicién 112, 186, 202, 317, 343

Posidonio 68, 383, 389

potencia 52, 112, 116-118, 171, 173-170,
216, 260, 261, 335, 338-340, 346, 385;
véase acto, impotencia, poder

precio; véase recompensa, trofeo

precipitacion 173, 174, 343; véase
atrevimiento

prediccidn 38, 39, 45, 65, 168, 175, 210,
228, 236, 344, 397, 398: véase
adivinacién, previsién

preparacion 171; véase camino, Hemetica
(iniciaticos), Hermetica
(introductorios), iniciacidn,
introduccién, nivel, paideia, prognésia,
via

preprincipio 112, 242, 263

presencia, presente 112, 115, 116, 127,
131, 135, 1535, 183, 199, 216, 225, 287,
306, 317, 399

presocriticos 302, 321, 342, 371

prevision 207, 210, 382; véase adivinacidn,
prediccidn

Pritner Apocalipsis de Santiago 3306;

véase Nag Hammadi (cédices)

Primer Hombre 68, 172, 233, 238, 246,
247, 337; véase Atis, Gayomard,
hombre, humano, persona, ser
humano

Primer Nacido 37, 165, 326, 403; véase
Agathodaimon, Kamephis, Khnum,
Kneph, Prétogotios

Primer pensamiento en tres formas 324; véase
Nag Hammadi (cédices)

primero 116, 120, 141-143, 149, 150, 165,
172, 173, 179, 193, 204, 2006, 211, 218,
222,227, 228, 234, 236, 245, 277, 294,
313, 326, 352, 361, 394, 403; véase
hénada, monada, uno

primordial 129, 236, 238, 258, 263; véase
antiguo, original

principe 193

principio-de-esencia 389; véase ousiarca,
ousiarchés, principio~de-ousia

principro-de-ousia; véase ousiarea,
ousiarchés

prision 33, 173, 293, 338; véase carcel,
tumba

privado 183, 267; véase secreto

procesion 281

proclamar 117, 127, 128, 154, 171, 176,
215, 217, 218, 262, 203, 277, 278

Proclo 37, 48, 252, 258, 275, 292, 310, 328,
390, 411

procreacidn 123, 209, 210, 213, 214, 2306,
391, 392; véase engendrar, generacion,
nacimiento, Spora

profanar 175, 181, 199, 208, 215, 3+4; véase
blasfemia, contaminante, divulgar,
publicar, sacrilegio, suciedad

profecia, profeta 38-41, 46, 49, 52, 59, 60,
65, 189, 204, 250, 277, 354, 363, 365,
378, 383, 385, 394, 398, 402, 403

profundidad 132, 133, 154, 180, 184, 208,
223, 335, 358; véase abajo, abismo,
infernal, mar, océano

progeneracidn 176, 348; véase genarca,

466



generacién, nacimiento, progenie,
recurrencia, regreso, renovacién,
restauracion

progenie 117, 204, 228, 263, 379; véase
ciclo, genarca, generacién,
nacimiento, recurrencia,
regeneracién, regreso, renacimiento,
restauracion, restitucidon

progenitor 45, 172, 337

Prognosis 271; véase progndsis

promesa 28, 38, 39, 171, 194, 259, 331,
333, 348, 367, 378

Prometeo 62

Pronoia Sambathas 253; véase pronoia

propiedad 42, 130, 142, 295; véase cualidad

proposito 44, 47, 50, 128, 193, 195, 205;
véase meta

prosperidad 195, 313

prudencia 386

Psamunético 1 21

Psclo, Miguel 53-55, 59, 252, 304, 319,

. 389

Pseudocpigrapha, Antiguo "T'estamento 235,
241, 245, 255, 258, 260, 262, 265, 273,
275, 337, 401, 402

Pseudomercurio 65

psicologia 256, 354; véasc alma, mente

psiquico 145; véase alma, psuchikos

Ptah 19, 232, 267, 313, 385; véase Hefesto

Ptolemaide 26

Ptolomeo Cesarién 23

Ptolomeo el Valentiniano 3106, 325, 334,
341, 352

Ptolomeo I Soter 22, 30

Ptolomeo II Filadelfo 19, 20, 22

Ptolomeo I Euergetes 29

Ptolomeo IV Filopator 18

Ptolomeo V Epifanes 22

Ptolomeo VI Filometor 18, 38

Ptolomeo XIII 23

Ptolomeos 17, 20, 23, 25, 26, 27, 31, 38

publicar 199, 370; véase divulgar, profanar

Puech, H.-C. 69, 279, 290, 342

puerto 139, 195, 204, 292

pulmén 133

purificar 136, 144, 151, 173, 175, 218, 279,
310, 338, 340, 344

puro 111, 112, 115, 118, 136, 194, 203,
205, 207, 208, 215, 216, 224, 230, 311,
341, 367, 380, 394, 396, 418, 420, 422;
véase baflo, lavar, limpio

; véase navegar

quieto 148, 269; véase inmbvil, silencio

quietud 334; véase inmovilidad

Quince estrellas, piedras, plantas e imdagenes
43; véase Hermetica {técnicos)

quintaesencia 377; véase éter

quinto 116, 173, 203, 2306; véase cinco

ractonal 186, 225, 2206, 293, 356, 301, 394

raiz 129, 184, 201, 202, 357, 376; véase
planta

Ramsay, A. M. 65

Ray, J. D. 74

rayo 122, 131, 148, 153, 84, 18506,
292, 352, 358, 361, 367

raza 117, 118, 215, 219, 278, 335

razdn 113, 127, 128, 141, 143, 146, 150,
152, 153, 157, 163=166, 181, 200, 203,
24, 206-208, 213, 215, 220, 221, 220,
229, 230, 233, 242, 276, 277, 279, 294,
297, 301, 304, 307, 311, 325, 371, 375,
381, 408, 421; véase racional

193, 240,

razén-principio 239

Re 19, 231, 233, 313, 354, 384, 3U8,
Helios, sol

realidad 234, 235, 265, 332; véase huparxis,
realismo, substancia

: véase

realismo 299

realizacién 204, 244, 262, 274

1‘cccptéculo 184, 201, 221, 223, 225, 413, 418

recompensa 207, 311, 382; véase pago

reconocer 50, 115, 127, 148, 174, 179, 180,
202, 206, 208, 215, 217, 220, 253, 254,
261, 279, 340

recordar 155, 171, 183, 200, 216, 333



recurrencia 155, 208, 221, 222, 252, 317,
383, 410; véase apokatastasis, ciclo,
contrarrecurrencia, genarca,
nacimiento, progenie, regreso,
renovacidn, restauracién, restitucién

Rees, B. R. 74

reﬂe_jo 113, 189, 226, 231, 362, 415

reforma 218; véase ciclo, nacimiento,
recurrencia, regreso, renovacion,
reordenacidn, restitucién

regeneracioén 171-175, 177, 256, 305,
330-334, 336, 337, 340, 342; véasc
renacimiento

regidn 227, 245, 318, 371, 414, 419

regreso 129, 142, 159, 194, 216, 222, 227,
271, 282, 317; véase ciclo, recurrencia,
restauracién, restitucion

Reeitzenstein, R. 66-70), 74, 78, 233, 235,
238, 240, 243-245, 247, 250, 256-20(),
265, 293, 296, 301, 308, 318, 332, 339,
340, 346, 350, 366, 398-400, 420

religién 27, 29, 30, 35, 37, 48, 50, 59, 62,
76, 231, 256, 257, 265, 278, 295, 298,
320, 383, 397, 401

Religionswissenschaft 66

remedio 214, 393; véase curacidn,
medicina, sanar

Renacimiento 19, 65, 70, 357

renacimiento 51, 52, 125, 280, 331, 332;
véase ciclo, genarca, generacion,
nacimiento, progenie, recurrencia,
reforma, regreso, renovacion,
reordenacidn, repurificar,
restauracion, restitucion

renovacion 125, 126, 145, 159, 221, 317,
320; véase ciclo, genarca, generacidn,

- nacimiento, progenie, recurrencia,
reforma, reordenacidn, restauracién,
restitucioén

reordenacidn 218; vease ciclo, orden,
recurrencia, renovacion, restitucién

repurificar 180, 352; véase puro,
renacimiento

reputacién 192, 305; véase doxa, gloria

resistencta 120

respeto 27, 59, 191, 220, 255; véase honor,
reverencia

restauracién 28, 207, 218, 252, 402; véase
ciclo, genarca, generacién,
nacimiento, orden, progenie,
recurrencia, reforma, renacimiento,
renovacion, reordenacién

restitucién 218, 403; véase ciclo,
recurrencia, reordenacion,
restauracion

Resumen final; véase Z6simo

resurreccién 30, 62, 401

retérica 364

revelacién 43, 56, 65, 67, 171, 257, 261,
301, 304, 331, 415

‘Revelacidn de Henmes Trismegisto; véase
Festugiére

reverencia 52, 62, 132, 181, 195, 199, 202,
208, 216, 220, 229, 255, 311, 369, 00,
A21; véase areté, eusebeia, pictas, piedad,
religio, religion

revolucién 246; véase giro, rotacién

rey 132, 183, 189, 193, 313, 352-354, 362,
363, 394, 398; véase arconte,
gobernante, majestad, sefior, soberano

Reymond, E. 238, 243

Rea 35

ridiculo 191, 217, 364; véase absurdo,
locura, risible

rio 132, 200, 217, 400

riqueza 116, 258; véase pobreza, posesién

risa 214

risible 158, 208, 319; véase absurdo, locura,
ridiculo

ritmo 191, 192

ritual 32—34, 43, 47, 51, 279, 332, 339, 344,
345, 392, 399, 420, 422; véase adorar,
ceremonia, culto, liturgia, ofrenda,
sacramento, sacrificio

Robinson, J. M. 58

Roma 22-32, 39, 40, 42, 75
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Rossel, Hannibal 64

rotacion 113, 125, 159, 160, 186, 2206, 229,
321; véase giro, revolucién

ruido 52

sabeos 46

sabiduria, Sabiduria 117, 125, 153, 171,
193, 215, 220, 259, 278, 287, 290, 316,
317, 334, 346, 348, 351, 352, 354, 356;
véase dicho, gnéme, gndmico,
«Instruccidny, maxima, sentencia

sacerdote 19-22, 29, 38, 43, 62, 66, 293,
363, 390

sacramento 71, 265, 266, 392; véase adorar,
ceremonia, culto, liturgia, ofrenda,
ritual, sacrificio

sacrificio 31, 118, 176, 227, 265, 266, 271,
278, 3406, 348, 420; véase adorar,
ceremonia, culto, liturgia, ofrenda,
ritual, sacramento

sacrilegio 144, 164, 229, 398; véase
blasfemia, divulgar, profanar, publicar

sacro; véase ritual

sagrado 17-20, 27, 29, 32, 33, 35, 43, 67,
111, 114, 123, 125, 176, 199, 203, 206,
208, 213, 215-218, 223, 227, 229, 231,
238, 239, 252, 258, 268, 272, 278, 279,
312, 313, 315, 350, 363, 396, 398, 417,
418, 421; véase bendito,
bienaventurado, santidad,
santificacién

Sais 52, 250

Sakkara 17, 18, 268

Salmeschiniaka 43

salud 36, 63, 79, 349; véase medicina,
sanar

Salustio 388

salvacion 42, 48, 49, 67, 68, 71, 75, 117,
139, 144, 151, 254, 261, 291, 292, 309;
véase liberacidn, soteriologia

salvaje 113

salvar, salvador 29, 117, 171, 194, 201, 229,
261, 262, 375, 407; véase salvacién

sanar 17, 46, 192, 2068; véase curacion,
medicina, remedio

sandalias 46, 268

sangre 150, 151, 217, 309, 329, 400

santidad, santo 27, 62, 118, 207, 208, 215,
217, 221, 264, 266

santificacién 19, 118, 266; véase bendicién

santuario 20, 52, 199, 216, 229, 292, 394

Sarapis 17, 30, 308, 313, 417

sasanidas 24

Saturno 245, 259, 282, 405

Sauneron, S. 74, 273

Savonarola, Girolamo 64

Scott, W. 41, 47, 59, 69, 77, 78

Seb 304

Sebennytos 18, 19, 22

seco 149, 160, 226, 400

Secret Books of the Egyptian Gnostics; véase
Doresse

secreto 32, 45, 60, 171, 192, 214, 223, 266,
312, 345, 349

Secreto de la creacién, El; véase Balinas
(pseudo-)

Secretos de Enoch 273, 275; véase
Pseudoepigrapha, Antiguo Testamento

Sedulio Escoto 59

Segundo libro de Jeid 279, 309; véase
gnosticisino

Segundo tratado del Gran Seth 247; véase
Nag Hammadi (cédices), sethianos

segundo 20, 33, 62, 141-143, 149, 150,
157, 173, 204, 206, 212, 221, 228, 239,
244, 277, 313, 319, 348, 389, 390, 403,
408, 411, 418; véase Demiurgo,
deuteros, Diada, dios, dos

seis 18, 22, 36, 40, 45, 62, 186, 316, 343,
361; véase sexto

Selene 46

seléucidas 22

Seleuco 2t

sembrador, sembrar 125, 126, 144, 145, 171,
181; véase cultivar, fruto, jardinero,
labrador, planta, semilla, tierra



semejanza 203, 226, 227, 251, 354, 377,
396

semen; véase semilla

Semesilam 236

semilla 46, 125, 143-145, 171, 181, 416;
véase botanica, cosecha, flor, hierba,
planta, raiz, sembrador

sempiterno 127, 141, 209, 218, 221, 223,
228, 294; véase eternidad

Séneca 304, 372, 383

sensacién 128, 143-146, 149, 160, 168, 172,
174, 213, 234, 297, 299, 329, 378, 381;
véase sentido

sensible 33, 37, 112, 115, 122, 139, 175,
185, 186, 189, 204, 210-212, 222-225,
276, 284, 306-308, 320, 363, 389, 403,
410, 413

sensorial 296; véase sensible

sentado 219, 359, 404

sentencia 73, 74, 220, 204, 296, 299, 315,
326; véase castigo, dicho, gnémé,
gndémico, maxima, sabiduria

sentido 11, 114-116, 139, 148, 149, 172,
173, 194, 201, 204, 213, 222, 223, 225,
254, 283, 373, 374; véase color,
conciencia, gusto, olor, significado,
tacto

sentimiento 117, 370, 400; véase afeccidn,
emocién, pasion

sefior del polo 359; véase guardidn de la
puerta

sefior 112, 114, 131, 132, 155, 175, 176,
183, 192, 204, 206, 210, 212-216, 218,
220, 241, 245, 251, 261, 284, 292, 315,
316, 345, 356, 380, 389, 392, 403, 405;
véase arconte, gobernante, rey,
soberano

separado 112, 113, 116, 125, 133, 137, 142,
143, 148, 151, 180, 184, 199, 212, 220,
244, 308, 316

séptimo 116, 173, 236, 253, 341; véase
hebdémada, siete

Septuaginta 238, 242, 245, 265, 272, 284,

3006; véase Biblia, Biblia hebrea,
Setenta; las referencias a los pasajes
especificos de los Septuaginta se
hallan bajo la entrada Biblia hebrea

sepultados 400; véase cadaver, funeral,
tumba

ser 111, 113-115, 121-123, 127, 131, 134,
135, 141, 142, 144, 145, 147, 149-154,
150-158, 160, 161, 164-166, 168, 169,
184, 189, 194, 201-207, 210, 212-215,
217, 219-2206, 229; véase cosas que son,
entidad, ser humano

ser humano, humanidad 114, 116, 117,
123,125, 128, 132, 136, 137, 144, 147,
149, 150, 152-154, 163-165, 168, 171,
174, 175, 181, 186, 187, 194, 201-206,
211, 214-217, 223-230, 244, 247, 249~
251, 258, 261, 291, 294, 295, 306, 309,
311, 312, 323, 325, 334, 340, 341, 343,
372, 375, 377, 396, 411, 417; véase anér,
anthrdpos, hembra, hombre, mujer,
mortal, persona, vir

ser vivo H13, 114, 120, 121, 127, 135, 137,
T41-143, 145, 150, 151, 153, 156-138,
160, 164, 166, 168, 169, 201-205, 210,
214, 223-2025, 297; véase animal, bestia,
hayyoth, vida

Serapeion 17

serie 208, 248, 257, 309, 319, 395; véase
orden, taxis

Sermo petfectus 296, 361, 368, 369, 420;
véase Logos teleios, Discurso perfecto

sermoén 238, 247, 270, 291

serpiente 27, 111, 149, 236-238, 240, 268,
313, 316, 354,

Servio 231, 257 .

Setenta 30, 74, 331; véase Biblia, Biblia
hebrea, Septuaginta

Set 398

sethianos 240; véase gnosticismo

sexo, sexualidad 213, 214, 239, 247, 249,
251, 253, 271, 286, 385, 392, 393, 397;
véase amor, androginia, apareamiento,



género, hembra, macho, matrimonio,
nacimiento, ser humano, procreacién

sexto 116, 173, 236; véase seis

Shakespeare, William 76

Shema 264

Shu 304

Sibila 38-41, 378

Sidney, sir Philip 76

Siena 41, 378

siete 112, 114, 125, 157, 183, 212, 236, 245,
248, 251, 255, 257-259, 271, 282, 298,
318, 338, 340, 341, 352, 353, 359, 389,
414; véase hebdémada, séptimo

significado 43, 56, 112, 213, 242, 255, 276,
279, 288, 316, 373, 380, 391, 409, 411;
véase nombre, terminologia

signo 43, 216, 224, 238, 274, 396, 413, 414

Sila 23

silaba 141, 213, 294, 380

silencio, Silencio 41, 117, 118, 142, 148,
171, 173, 175, 177, 199, 218, 223, 259,
263, 365, 306, 334, 339

simpatia 142, 295, 357

simple 113, 144, 145, 180, 183, 180, 203,
208, 213, 225, 383; wéase uno

Sincelo, Jorge 19-21, 312

sincretismo 30, 34, 37, 75, 354, 363, 405

Sinesio 32, 355

singular 208, 228; véase uno

Siria 20, 38, 59, 312, 335

Siwa 22, 354

Smith, J. Z. 398

soberanfa 111, 117, 175, 233, 235, 236,
263, 344; véase autoridad

soberano 184, 1922195, 218, 258, 354, 364,
367, 308; véase arconte, gobernante,
majestad, rey, sefior

sobrio 139, 291

Sdcrates 256

Sokonopis 313

sol, Sol 32, 38, 46, 117, 123, 132, 147, 148,
158-160, 163, 169, 175, 183-186, 193,
199, 200, 211, 212, 219, 221, 226, 231,

233, 245, 258, 271, 292, 303, 304, 318,

353, 354, 358, 359, 361, 367, 368, 388,
389, 408, 409, 415, 420; véase estrella,
luminarias, planeta

Sol Invencible 358; véase sol, Sol Invictus

Sol Invictus 358; véase sol

sélido 132, 185, 282, 360, 387; véase denso,
masa

solitario 180, 276, 350; véase solo

solo 121-123, 127, 129, 132, 133, 135,
144, 145, 151, 153, 157-160, 165, 166,
168, 174, 180, 181, 184, 194, 195, 199,
200, 203, 205, 209, 211, 212, 215, 220-
202, 229, 276, 320, 326, 344, 350, 352,
356, 357, 367, 378, 403; véase uno,
tnico

sombra 113, 136, 149, 220, 223, 290, 408;
véase obscuro, tiniebla

Somnium Scipionis; véase Cicerdn, «Suefo
de Escipidén» ‘

sonido 111, 183, 213, 227, 355, 356, 391

Sophia 334; véase Sabiduria

soteriologia 42, 201; wéase salvacién

Spenser, Edmund 76

Steuco, Agostino 64

Stricker, B. 74

Studies on Ancient Syncretism from Iran and
Greece; véase R eltzenstein

subir, subida 111, 116, 161, 239, 2506; véase
anodos, ascender, resurreccién, via,
viaje del alma

sublunar 282, 318, 389

substancia 112, 121, 122, 125, 135, 145,
147, 175, 184, 203, 210, 212, 238, 239,
246, 257, 269, 270, 273, 288, 311, 330,
357, 389, 420; véase esencia, huparxis,
materia, material, realidad

sucesion 219, 276, 404; véase cambio

suciedad 180

Suda 54, 63, 353

suefio 18, 22, 45, 168, 216; véase
adivinacion, vision

«Suefio de Escipion» 285; véase Cicerdn



suerte 148, 216, 220, 228, 313

sufrimiento, sufrir 45, 115, 136, 147, 151,
152, 163, 164, 173, 192, 220, 288, 289,
311, 247, 324, 325; véase afeccidn,
castigo, dolor, pasién, pathes, pena,
tormento, tortura

suicidio 22, 23, 144

sumario 349, 350; véase epitomé, kephalion

superficie 201, 282

supraceleste; véase cielo, cosmos,
hipercédsmico

supremo 35, 132, 136, 192, 193, 204, 207,
210, 212, 218, 219, 223, 228, 229, 244,
315, 351, 378, 390, 405-407, 411, 419;
véase dios, todopoderoso

sur 18, 31, 175, 229

Tabla Esmeralda; véase Balinas (pseudo-)

Tabula de Cebes; véase Cebes

Tabula Smaragdina; véase Tabla Esmeralda

Ticito 400

tacto 172, 224; véuse sentido

Tales 237

talisman 60

tallo 194, 201; véase planta

tamafio t11, 132, 172, 224, 235

Tarquinio el Soberbio 39

Tartaro 406

Tat 20, 21, 55, 67, 127-129, 131-133, 147,
148, 163, 171, 176, 179, 183, 189, 199,
223, 229, 231, 232, 267, 277, 313, 327,
331, 333, 344, 348-350, 362, 3063, 370,
412

Teachings of Hermes Trismegistus; véase
Kroll, J.

Tebas 354

Te-how-ti 231; wéase Thot

Temenesi 18

temor 27, 324; véase miedo

temperamento 116, 128, 256

tempestad 185, 195, 219

templanza 287

templo 17-19, 29, 30, 31, 38-40, 43, 52,
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55, 215, 216, 227, 243, 2068, 292, 344,
395, 399, 407, 417
temporal 221, 222, 228, 292, 315, 371, 419;
véase tiempo
tensioén 192; véase tono
Tentyra 417; véase Dendera
teodicea 393
Teodoto; véase Excerpta de Teodoto
Teodfilo de Alejandria 31
Tedfilo de Antioquia 40
Teognis 314
teogonia 37
Teogonia; véase Hesiodo
Teogonia rapsédica 35, 37
teologia 21, 24, 31, 33, 34, 37, 42, 52, 60,
02, 64 65, 229, 244, 250, 328, 351, 354,
356, 384, 385, 389, 394; véase divinidad
teologia antigua 62; véase filosofia perenne
teologia negativa 35, 337
teorfa 43, 48, 205, 220, 252, 273, 282, 283,
312, 369, 380, 381, 384, 380, 412
Teosebeia 278
teosofia 44
tercero 142, 158, 173, 180, 200, 228, 230,
256, 267; véase tres
terminologia 34, 36, 79, 166, 167, 332;
véase lamar, nombre, palabra
terremoto 43, 18
Tertuliano 40, 56, 247, 356, 369
Testamento; véase Orpliica
Testamentos de los Doce Patriarcas 255, 258,
202, 265; véase Pseudoepigrapha,
Antiguo Testamento
Aser 255
Benjamin 262
Gad 262
Job 260
Judé 255, 262
Levi 265
Rubén 255, 257
Simeén 255
Solomén 258
Zabulén 255



tétrada 422

teﬁrgia 32, 33, 39, 52, 55, 250, 354, 357,
385, 415, 418; véase estatua,
fabricacién de dioses, idolo, médium

Thabit ibn Qurrah 59

The Divine Pymander; véase Chambers

Thierry de Chartres 61

Thoouth 46; véase Thot

Thot 231, 236, 243, 245, 249, 200, 267,
268, 276, 277, 304, 313, 354, 397, 398,
416; véase Hermes Trismegisto,
Mercurio, Tat, Theuth, Théth,
Thoouth

Tiber 27

Tiedemann, D. 66

tiempo, Tiempo 134, 155, 156, 160, 169,
172, 200, 204, 216, 217-219, 221-223,
226, 228, 236, 315, 389, 406; véase
estacién, hora, Kairos

tienda 174, 175, 342, 344; véase cubierta,
morada

tierra, Tierta 46, 52, 111-114, 117, 127, 132,
145, 151, 152, 157, 168, 172, 175, 181,
184, 200-203, 205, 206, 208, 218, 220,
236, 252, 257, 258, 261, 2062, 328, 357,
381, 416; véase agricultura, cosecha,
“cultivar, labrador, planta, sembrar

titulo 213, 231; véase nombre

Tivoli 24

todo, Todo 148, 167, 169, 171, 184, 200,
204, 205, 213, 220, 221, 225, 227, 228,
258, 344, 356, 391

todopoderoso 191, 193, 194, 365; véase
dios, supremo

Tomiés de Aquino 61

tono 192, 365, 366

tormenta 32, 185

tormento 62, 173, 174, 220, 3ti, 338, 342;
véase castigo, pena, sufrimiento,
tortura

torrente 132, 200, 217

tortura 31, 116, 152, 219, 255, 401; véase
castigo, pena, sufrimiento, tormento

473

total, totalidad 135, 167, 173, 174, 181,
201, 213, 217, 223, 230, 262, 2706, 289,
344, 347, 361, 400, 411, 412, 422; véasc
completo, plenitud, pléréma

tranquilidad 174, 342; véase quieto

transcendente 33, 371

transformacién 185, 226, 261, 301, 332,
402; véase cambio

transimigracién 207, 281, 311, 382

transmutacién; véase cambio

triquea 46, 416

treinta; véase Eones

tres veces 19, 65, 231, 268, 312; véase
Hermes Trismegisto, tres

tres 150, 174, 180, 184, 228, 236, 206, 300,
357, 405, 411, 414, 419; véase tercero,
tres veces, triada, trinidad, triple

triada 35, 384, 385, 419; véase tres,
trinidad, tripartito, triple

trigo 44, 181; véase cosecha, planta

trinidad 54, 35; véase tres, triada, triple

tripartito; véase tres, triada, trinidad, triple
triple 19, 264, 380; véase tres, triada,
trinidad

Trismegisto; véase Hermes Trismegisto

trofeo 192, 193, 366

Trofonio 313

Troger, K'W. 332

trueno 32, 43

Tum 326

tumba 32, 139, 216, 293, 399, 400; riuw
cadaver, funeral, sepultados

tinica 33, 139, 151, 292, 293, 310, 44,
véase chitén, cobertura, ochéin,
vehiculo ,

Turnebus, Adrien 63, 65, 353

tnico 127-129, 131, 133, 136, 11, | H,
148, 150, 151, 156-160, 1063, [ivy, Ta7,
168, 171, 175, 176, 179, 200, 0 23,
208, 211, 217, 220, 222, 223, ', 2,
230, 275, 276, 280, 284, 350, A, vdase
solo, uno



unidad; véase uno

unién 112, 159, 167, 203, 213, 320, 371,
377, 393; véase conjuncidn

universo 37, 117, 133, 141, 150, 153, 155-
157, 160, 167, 174-176, 181, 183, 194,
272, 276, 321, 346, 367, 371, 400, 404;
véase cosmos, kosmos, mundo, todo,
total

uno, Uno 129, 131, 153, 154, 158, 159,
166, 179, 184, 199, 200, 204, 213, 282,
284, 328, 356, 357, 378, 385, 389, 391,
403; véase hénada, moénada, primero,
singular, Gnico, unidad

Urano 148, 304; véase Cronos

vacfo 121, 122, 150, 153, 172, 224, 225,
267, 269, 309, 412, 413; véase kenos
Valentin 234, 247, 259, 263, 278, 287, 289,
292, 293, 316, 343; véase gnosticismo

valor 287

Van den Broek, R. 397

Van Moorsel, G. 253, 261, 265, 298, 340,
420

vanagloria 324; véase doxa, glona,
kenodoxia

variabilidad, variedad 217, 295; véase
cambio, diferencia

Varrén 39, 331

Vecio Valente 43, 325

Vedas 66

vehiculo 33, 273, 292, 309, 338; véase
carro, chitdn, cobertura, ochéma, tnica

velocidad 145, 157

vena 133, 150, 186, 309

venganza 116, 255, 311, 406; véase detnon,
timdros

Venus 213, 245, 393; véase Afrodita

verdad 41, 50, 117, 122, 139, 145, 146, 154,
155, 160, 165, 172-174, 176, 177, 179,
184, 203, 207, 208, 213, 220, 223, 224,
230, 234, 267, 291, 341

Vergezio, Angelo 63, 321

vergiienza 214

verso 32,36, 39

Vespasiano 23

vestirmenta, vestido 29, 139, 225, 235, 267,
292, 293, 413; véase ornamento, tinica

via 129, 130, 137, 291, 307, 354; véase
camino, Hermetica (inicidticos),
Hermetica (introductorios), nivel,
paideia, viaje

. viaje 35, 117, 160, 248, 257, 292, 354, 400;

véase camino, via, viaje del alma

viaje del alma 35, 51, 68, 238, 257, 316;
véase ascenso, subida, viaje

vicio 161, 165, 206, 210, 214, 215, 218,
219, 255, 257, 289, 339-341, 343, 383,
393; véase crunen, error, ética,
ignorancia, ley, mal, pecado, virtud

victoria 23, 46, 192, 193, 195, 366

Victorino, Mario 369

Vida de Plotino; véase Porfirio

Vida interior, La; véase Hermes
Trismegisto, Zosimo

vida 406, 51, 62, 112-115, 118, 123, 120~
128, 145, 147, 155-159, 163, 167-1069,
174, 176, 181, 184, 194, 200, 203, 207,
208, 212, 217-221, 227, 230, 239, 245,
2062, 267, 271, 279, 292, 320, 341, 346,
352, 359, 377, 396, 401, 408, 409, 417;
véase ser vivo

viejo 160, 313

viento 175, 240, 354

Vincent de Beauvais 61

vino 278, 279; véase cratera

vifia 181; wéase cosecha, planta

violencia 152, 164, 240

Virgﬂio 39, 40, 301, 393, 4006

virtud 144, 149, 195, 2006, 222, 255, 339~
341, 386; véase crimen, crror, ética,
ignorancia, ley, mal, pecado,
reverencia, vicio

visible 125, 129, 131-133, 159, 161, 179,
204, 210, 211, 225, 283, 301, 350, 390

visibn 39, 45, 51, {11, 112, 117, 129-132,
136, 139, 143, 148, 172, 174, 184, 195,

474



202, 211, 233, 235, 285, 301, 304, 336,
342, 358; véase suefio
vista 156, 336; véase sentido, visible, visidn
vocabulario 234, 373; véase terminologia
vornitar 139, 291
voz 111, 116, 166, 171, 193, 213, 218, 238,
260 '

Waddell, W. G. 313

Walker, D. P. 76

Wescott, W. W. 66

West, M. L. 238, 239

Wigtil, D. N. 402
Wilamowitz-Moellendorf, U. von 47
William de Auvergne 61

Windisch, H. 74

Yabir ibn Hayyan 60
Yates, Dame Frances 76

Zeus 29, 30, 35, 37, 313, 354, 389, 405;
véase Chthonios, Hupatos, Japiter,
Neatos, Ploutdnios

Zeus-Ammdn 354, 363; véase Ammon

Zielinski, T. 67, 243, 249, 255, 256, 287,
200, 299, 304, 322

zodiaco 316, 320, 338, 342, 390, 414

zona 116, 414

Zoroastro 50, 63, 331

Zorzi; véase Giorgl

Z.bsimo 44, 50, 72, 247, 249, 250, 254, 275,
278, 281, 326, 338, 339, 357, 360, 363

Zostrianos 316

Zyvan akarana 315

Zuntz, G. 345, 348
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