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SOBRE EL FLEGETANIS DEL LIBRO IX
DE PARZIVAL DE WOLFRAM VON ESCHENBACH

AQUILINO SUAREZ PALLASA’

INTRODUCCION

Casi ochocientos afios después de que Wolfram von Eschenbach diera a luz su
Parzival, la casa editorial madrilefia Siruela ha publicado, en 1999, la primera
traduccion castellana de la obra, realizada por A. Regales, profesor de Filologia
Alemana de la Universidad de Valladolid. Con lo meritoria que es esta ardua empresa,
hay lugares de la traduccién y de las notas que la acompafian que requieren una
cuidadosa revision. Este trabajo, en consecuencia, tiene la finalidad critica de
replantear sobre mejor base la interpretacion de un extenso y al parecer oscuro pasaje
del Libro IX, cuyo sentido cabal no ha sido hallado por los ﬁlologos en que se apoya el-
traductor A. Regales lo traslada del siguiente modo .

Kyot, el famoso maestro, encontro archivado en Toledo el texto originario
de esta historia, escrito en arabe. Antes tuvo que aprender los signos
magicos, sin estudiar el arte de la magia negra. Le ayudé su fe cristiana,
pues, si no, esta historia seria aun desconocida. Ningun saber pagano nos
puede revelar la esencia del Grial ni cémo se descubri6 su secreto. Un
pagano, llamado Flegetanis, alcanzé gran fama por su saber. Este fisico
procedia de Salomoén y era de la estirpe israelita, muy noble desde tiempos
muy antiguos, hasta que el bautismo nos libré del fuego del infierno. El
escribié la historia del Grial. Por parte de padre, era pagano: Flegetanis
rezaba a un becerro como si fuera su dios. ;Como puede el demonio
confundir tan ignominiosamente a gente tan inteligente, y Dios
Todopoderoso, que conoce todos los misterios, no los ha liberado de esas
creencias? El pagano Flegetanis supo exponernos la ida y el regreso de las
estrellas y las dimensiones de sus drbitas, hasta que vuelven a sus puntos de
origen. La esencia de los humanos esta condicionada por la 6rbita de las
estrellas. Como pagano, Flegetanis vio con sus propios ojos en las estrellas
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misterios ocultos y hablé de ellos con gran timidez. Nos dijo que habia una
cosa que se llamaba el Grial. Este nombre lo leyé claramente en las
estrellas. «Lo dejo sobre la tierra una cohorte de angeles, que volaron
después mas alto que las estrellas, si es que su inocencia les permitié volver
al cielo. Desde entonces lo tienen que guardar cristianos con la misma
pureza. Quien es llamado al Grial tiene la mayor dignidad humana.»' (p.

224).

El texto medioaltoaleman del poema de Wolfram von Eschenbach dice:

Ky6t der meister wol bekant

ze Dolet verworfen ligen vant
in heidenischer schrifte

dirre aventiure gestifte.

der karaktera b ¢

muoser han gelernet €.

an den list von nigromanzi.

ez half daz im der touf was bi:
anders wer diz mer noch .nvernumn.
kein heidensch list m6ht uns gefrumn
ze kiinden umbes grales art,

wie man siner tougen inne wart.
ein heiden Flegetanis

bejagte an kiinste hohen pris.
der selbe fisidn

was geborn von Salmon,

Qiz israhélscher sippe erzilt*

von alter her, unz unser schilt
der touf wart fiirz hellefiur.

der schreip vons grales dventiur.
Er was ein heiden vaterhalp,
Flegetanis, der an ein kalp

bette als ob ez weer sin got.

' WOLFRAM VON ESCHENBACH. Parzival. Edicién a cargo de Antonio Regales. Epilogo de René
Nelli. Madrid. Ediciones Siruela, 1999; p. 224.

? Quiza convenga introducir entre sippe y erzilt una coma en el texto de la edicién que sigo, en
funcion del sentido det texto.
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wie mac der tievel selhen spot
gefliegen an s6 wiser diet,

daz si niht scheidet ode schiet
da von der treit die hohsten hant
unt dem elliu wunder sint bekant?
Flegetanis der heiden

kunde uns wol bescheiden
iesliches sternen hinganc

unt siner kiinfte widerwanc;

wie lange ieslicher umbe gét,

& er wider an sin zil gestét.

mit der sternen umbereise vart
ist gepiifel aller menschlich art.
Flegetinis der heiden sach,

da von er bliiwecliche sprach,
im gestirn mit sinen ougen
verholenbzeriu tougen.

er jach, ez hiez ein dinc der gral:
des namen las er sunder twil
inme gestime, wie der hiez.

‘ein schar in Gf der erden liez:
diu fuor Gf tiber die sterne hoch.
op die ir unschult wider zéch,
sit muoz sin pflegn getouftiu fruht
mit alsé kiuschlicher zuht:

diu menscheit ist immer wert,

der zuo dem grile wirt gegert.” (IX, 453, 11-454, 30)’

Divido, pues, el presente comentario critico en dos partes. Trato en la primera
acerca del origen de la escritura descifrada por el maestro Kyot y acerca del origen
étnico del personaje Flegetinfs, autor de la escritura, y en la segunda acerca del origen
del nombre Flegetanis y acerca de su ciencia.

} WOLFRAM VON ESCHENBACH. Parzival. Text und Nacherzihlung von Gottfried Weber,
Worterkldrungen von Wermner Hoffmann. Darmstadt, Wissenschaftliche Buchgesellschaft, 3.
Auflage, 1977; pags. 383-384.
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134 AQUILINO SUAREZ PALLASA

SOBRE EL ORIGEN DE LA ESCRITURA DESCIFRADA POR EL MAESTRO
KYOT Y ACERCA DEL ORIGEN ETNICO DE FLEGETANIS, SU
AUTOR

Leemos en la traduccion ya citada: “Kyot, el famoso maestro, encontré archivado
en Toledo el texto originario de esta historia, escrito en arabe. Antes tuvo que
aprender los signos magicos, sin estudiar el arte de la magia negra”. Leemos también:
“Un pagano, llamado Flegetanis, alcanzo6 gran fama por su saber. Este fisico procedia
de Salomén y era de la estirpe israelita”. En el primer pasaje es evidente un exceso de
interpretacion. El texto altoaleman dice: “in heidenischer schrifte” (v. 3), donde el
adjetivo heidenisch no significa *drabe’, sino ‘pagano’ o ‘gentil’. Entender que “in
heidenischer schrifte” significa ‘en arabe’, como hacen los fillogos alemanes y luego
el traductor, no es mas que efecto de una inferencia desacertada, propiciada por la
presencia connotativa del nombre hispanico medieval Toledo, esto es Ddlet del texto
altoaleman. El nombre de la ciudad espariola de Toledo, en efecto, sugeria de
inmediato al hombre culto europeo de comienzos del siglo XIII asociacion con el
mundo arabigo e incluso con el judio. De otro lado, contribuye al equivoco la
frecuente identificacion de paganos v sarracenos en la literatura de la Edad Media. En
realidad heidenisch vale aqui mejos como ‘pagano’ o ‘gentil’ que como “drabe’, como
queda dicho, por las razones que enseguida he de exponer. Ahora bien, cuando se dice
de la escritura hallada en Toledo que es pagana o gentil y de igual modo que su autor
es el pagano o gentil Flegetanis -“zin heiden Flegetdnis” en el v. 13, “Flegetanis der
heiden” en el v. 29, y de nuevo “Flegetdnis der heiden” en el v. 37*-, se reitera el
mismo gentilicio con la finalidad de manifestar que ambos, escritura y escritor, tienen
idéntico origen pagano. Este origen comutn puede determinarse por tres causas: 1) las
referencias del becerro kalp que Flegetanis adoraba como dios; 2) la mencién de la
pertenencia de Flegetnis a la estirpe de Salomén, y 3) el modelo de la vision celestial
de Flegetanis. En efecto, en cuanto a la primera causa, el culto del becerro nos
conduce de inmediato, considerada su proscripcion en Israel, a los pueblos gentiles
antiguos circundantes: egipcios, hetitas, asirios, caldeos, persas, 4rabes, etc. De otro
lado, en cuanto a la segunda, las mencionadas pertenencia a la estirpe de Israel y

* Con reiteracion de idéntica construccion -nombre propio + atributo-, por la cual el atributo se
incorpora al nombre simple para constituir un nuevo nombre propio compuesto de notorio
caracter épico. La gentilidad o paganismo pasa a ser, por ello, cualidad inherente y esencial, no
accidental, de la persona mentada. En la traduccion castellana seria conveniente, para reflejar
este hecho lingiiistico y literario, poner ¢l atributo con mayuscula: “Flegetanis el Gentil” o
“Flegetanis el Pagano.”
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descendencia de Salomén remite sin ninguna duda al periodo post-salomoénico de la
historia de Israel, de division v cautividad en Babilonia, si se asocia esta causa como
corresponde con la precedente. Entre los acontecimientos notables de la primera
cautividad se cuenta el del casamiento del rey gentil Asuero con la hebrea Ester. muy
famoso entre judios v cristianos (la fiesta de purim tiene origen en la intervencion de
Ester ante el rev gentil en favor de su pueblo). Esta clase de matrimonios de la época
de la cautividad del pueblo de Israel es el modelo de la procedencia de Flegetanis de
padre gentil v. necesariamente. de una mujer israelita de la estirpe de Salomon. Se
intiere, ademas, el alto rango v honor que debia tener el padre de Flegetanis, si caso
con mujer de la casa de Salomén. Luego, de la conjuncién de ambas referencias se
deduce que la nacion de Flegetanis es oriental en general v en particular babilonia o
caldea, acaso persa. v que, siendo éste el origen del personaje. también lo debe ser de
su escritura. Considero ahora la tercera causa. La en apariencia oscura mencion de la
nigromancia en el pasaje “der karakter i b ¢ | muoser han gelernet é. ; an den list von
nigromanzi” (vv. 3-7), que se traduce imperfectamente por “Antes tuvo que aprender
los signos magicos. sin estudiar el arte de la magia negra”™ (el castellano “los signos
magicos™ no vierte bien “der karakter 4 b ¢™), aporta otra prueba.de que la deduccion
anterior, es correcta. Mi hlpOteSIS es que el t€rmino nigromanczi.-derivado del latin
nigromantia “magia negra’ por necromania "adivinacign por los muertos’, funciona
con ambigiiedad: niega directamente, &l empleo de una magia perniciosa. pero al
mismo tiempo sugiere alguna conexidn del texto extrafio con la magia -otra magia- o
con algo que tiene que ver con ella. En este sentido, el propio nombre magia v
cognados suyos como mnago pueden ofrecer un indicio de la idea que Woltram tenia en
sit mente cuando plasmo la expresion problematica. Ahora bien. es hecho notorio que
entre los persas antiguos el nombre tribal transliterado en griego como Mdyor” v en
latin como Magi designaba, ademas del mago -pdyog, magus- en sentido vulgar. el
sacerdote. el sabio v el intérprete de suefios. De estos magos hablan en el mundo
griego Herodoto v Aristoteles. entre otros, v en ¢l romano Ciceron los menciona en
diversas oportunidades. En De divinatione dice: “ei magos dixisse. quod genus
sapientium et doctorum habebatur in Persis™ (1. 43, 46: ¢/ 1, 41, 90: De legibus 11, 10,
16: De natura deorum 1, 16, 43°). De ellos dice Apuleyo: “nam si (quod ego apud

fAmuéxng pév vov 1o Mndikdv Edvog ouvéotgeye polvov kal toltov noke. Eoti OE
Mndwv toodde yévea, Bouvoat, [lapntaxknvoi, Tteobyateg, "Aoilavtoi, Bovdiot,
Mdyor. yévea pév 1) Midwv éati toodde (Herdd. Historiae 1. 101),

*En ¢l De natura deorum ciceroniano Velleius expone la teologia de Epicuro. clasifica la de los
magi junto con la de los poetas. la de los egipcios ¥ las creencias populares. v las rechaza todas
por igual: "Cum poetarum aulem errore coniungere licet portenta magorum Aegyptiorumque in
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136 AOQUILINO SUAREZ PALLASA

plurimos lego). Persarum lingua magus est. qui nostra sacerdos™ (De dogmate
Platonis 1. 3; ¢f. De magia o Apologia. 13). También estan los Mdvyotl Magi en la
tradicion cristiana. Con solo citar el Evangelio segiin San Mateo va podriamos saber a
qué atenernos: “Cum ergo natus esset lesus in Bethlehem luda in diebus Herodis regis.
ecce Magi ab oriente venerunt [erosolymam. dicentes: Ubi est qui natus est rex
ludaeorum? vidimus enim stellam eius in oriente. et venimus adorare eum”™ (2. 1-2).
Luego. en conformidad logica con el origen étnico oriental -babilonio. caldeo o persa-
del sabio Flegetanis v con su origen personal gentil ¢ israelita. las letras a b ¢ -~der
karakter & b ¢~ fueron escritas por un mago. esto es por un sabio. docto. sacerdote ¢
intérprete de suefios, v por eso no era necesaria para descifrarlos la ciencia de la
nigromancia o magia negra. Por eso dice Wolfram: ~an den list von nigromanzi™. en
la cual expresion la mencion de la nigromancia. como queda dicho. no es mas que una
sugerencia parabélica de fa verdadera magia: la sapiencia. doctrina. sacerdocio v don
de interpretacion del maestro Kyot -Kyot der meisier wol bekant™-. En conclusidn. la
armonia de las tres referencias. esto es: culto del becerro. descendencia de padre gentil
v madre hebrea v magia o ciencia de oriente de Flegetanis. nos pone en el camino de
fa buena interpretacion v traduccion. | Como no habria de ser asi. si lo que leemos en
fa version castetlana -que “Como pagano. Flegetanis vio con sus propios ojos en las
estrellas misterios ocultos v hallo de ellos con gran timidez ™. en el original
altoaleman -que “Flegetanis der heiden sach. da von er biawecliche sprach. | im
sestirn mit sinen ougen - verholenbaeriu tougen™-. v en fa pericopa evangélica -que del
mismo modo Jos Reves Magos vieron en el cielo la eswella de Jesus- tienen igual
sentido en ¢l plano literal? Y no solamente ticne izual sentido literal. agrego. sino que
el texto de San Mateo pudo haber sido el que inspird a Woltram la vision de
Flegetanis de las maravillas del cielo. vision imperfecta, empero. porque ain en la
plenitud de su ciencia el sabio gentil no tue capaz de descubrir en ellas la anunciacion
de Cristo. el Rey de los Judios. v s0lo vio un signo enigmatico -el Grial-. maravilloso.
pero incomprensible para é1.”

codem genere dementiam. tum etiam vulgi opiniones. Guiae in maxima inconstantia veritatis
ignoratione versantur™ (CICERO. De natura deorun. Aceademica, With an Lnglish translation by
1. Rackham. London. William Heinemann Ltd » Cambridge Mass.. Harvard University Press.
1961: p. 44).

T San Mateo ¢s ol tnico de los evangelistas canonicos que tiene ¢l relato de la vision del
advenimiento de Cristo en fas estrellas por los magos de Oriente. de su llegada a Belén de Juda
v de fa adoracion del nino en ¢l pesebre. A este refato corresponde. on la sinopsis de los
[ivangelios canodnicos, ¢l que trae San Lucas de fa anunciacion de los angeles a los pastores v la
adoracion del nino en Belén (2. 8-20). Comoe puede verse. ¢l contenido de ambos relatos es
complementario: {a anunciacion mediante fas esirellas a los altos sabios se compieta con la
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SOBRE EL FLEGETANIS DEL LIBRO IX ... 137

BREVE EXCURSO COMPROBATORIO.

He propuesto el texto de San Mateo, pero nada impide en principio que la fuente
haya sido el apécrifo Evangelio del Pseudo Mateo o el también apdcrifo Liber de
infantia Salvatoris u otro de los muchos relatos apécrifos latinos sobre el nacimiento
y la infancia de Jesis, en los cuales consta la visitacién y adoracién de los Magos. En
el segundo de los nombrados hay un notable pasaje, muy explicito acerca de la ciencia
de estos personajes, a pesar de sus singularidades gramaticales y de su oscuridad real
o supuesta. En él los Magos responden a José, esposo de la Virgen Maria, de la
siguiente manera, cuando les pregunta cémo han previsto el nacimiento de Dios:
“Sunt apud vos scripturae veteres prophetarum Dei in quibus scriptum est de Christo
quemadmodum adventus illius habet esse in hoc saeculo. Item sunt apud nos
antiquiores scripturae scripturarum in quibus scriptum est de eo. Nam de cetero quod
interrogasti nos unde hoc nos scire possimus, audi nos. A signo stellae didicimus; hoc
enim nobis solis super specie apparuit. De cuius specie nemo unquam potuit dicere.
Haec enim stella quae est orta designat quod regnabit stirps Dei in splendore diei. Et
non circuibat in centro® caeli, sicut solent stellae quae sunt fixae vel etiam planetae,
quae licet certum servent temporis cursum, hi tamen cum sint inmobiles et incertae
providentiae istae semper errantes dicuntur esse, sola autem haec est sine errore. Nam
et totus polus, id est caelum,videbatur 'nobis non posse eam capere in sua
magnitudine, sed neque sol potuit eam obscurare claritate luminis sui sicut ceteras
stellas. Ipse autem sol infirmior factus est viso splendore adventus ipsius. Nam stella
haec verbum Dei est. Quot enim stellae, tot verba Dei sunt. Verbum autem Dei Deus
inenarrabile. Sicut haec stella inenarrabilis, et ipsa nobis comes fuit in via qua iter

otros testimonios de la visién, llegada y adoracion de los magos de Oriente en el Protoevangelio
de Jacobo (21, 1-4), en la epistola de San Ignacio de Antioquia a los cristianos de Efeso (19),
en el comentario de Sedulio Scoto al Evangelio segiin San Mateo. Sedulio Scoto da nombre a
los tres magos. Vid Synopsis quattuor Evangeliorum. Locis parallelis evangeliorum
apocryphorum et patrum adhibitis edidit Kurt Aland. Stuttgart, Wiirttembergische Bibelanstalt
Stuttgart, editio quarta revisa, 1967. Algo mas todavia. Si el Grial de Wolfram es en verdad el
caliz de la dltima cena de Jestis y sus discipulos, ver en plenitud este caliz equivale a ver al
propio Jesus. As{ lo entendié el gran iconbgrafo ruso Andrej Rublev en su famosa
representacion de la Trinidad: dentro del cdliz que esta sobre la mesa a la cual se sientan los
tres dngeles que visitaron a Abraham est4 el rostro de Jesis. Pero a esta clase de conocimiento
no podria haber llegado Flegetanis.

® Aqui centrum significa ‘espacio.’
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138 AQUILINO SUAREZ PALLASA

fecimus venientes ad Christum™. Hay mucho para explicar en este texto, ciertamente,

pero esta bien claro en él que la ciencia de los Magos procede de una presciencia de
origen escriturario consistente en otra tradicion distinta de la hebrea, aunque
igualmente inspirada, y que a pesar de la magnitud del fenémeno estelar descripto,
sélo a ellos les es dado contemplarlo, lo cual arguye nueva inspiracion'®. La forma de
la ciencia de Flegetanis, pues, parece tener su modelo ya en la de los Magos del texto
evangélico canénico de San Mateo ya en la mas explicita de un apécrifo como el
citado. Pero a diferencia de lo que ocurre con los Magos de uno y otros textos,
Flegetanis no tiene la capacidad de entender qué cosa es o significa el signo que se le
presenta. Flegetinis, por tanto, a pesar de haber visto un signo en el cielo -el Grial-,
no comprendid, como si los Magos la estrella que vieron en Oriente, qué era y qué
anunciaba ese signo, porque carecia de la plenitud de la necesaria scientia
miraculosa’'. Sin embargo, la consideracion del tema de las escrituras y de la

° Los Evangelios Apdcrifos. Coleccion de textos griegos v latinos. versién critica, estudios
introductorios. comentarios e ilustraciones por Aurelio de Santos Otero. Madrid, Biblioteca de
Autores Cristianos. 1956; pags. 291-292. A. de Santos Otero traduce Sicut haec stella
inenarrabilis, et ipsa nobis comes fuit in via qua iter fecimus venientes ad Christum con “Lo
mismo que es inenarrable esta estrella. aue fue nuestra compariera de viaje en la marcha (que
emprendimos) para venir hasta el Cristo”. lo cual. a pesar de algin detalle discutible, me
parece correcto, porque ef latino cumple aqui la funcion de pronombre relativo coloquial como
suele hacerlo también en igual registro de nuestra lengua castellana,

‘* A. de Santos Otero insiste en la oscuridad del texto citado v en la imposibilidad consiguiente
de hacer una traduccién segura del mismo. Sin embargo. algo al menos de la presunta dificultad
de interpretar v traducir creo remediarse, si se considera que el mencionado curso de las
estrellas en el cielo {(polus) consiste en ¢l movimiento aparente de la precesion de los
equinoccios. v que el signum de la estrella consiste no sélo en la magnitud de su brillo
{species), sino en mantenerse fija en el firmamento contra naturaleza. Por cierto, tiene que ver
todo esto con la divinidad, eternidad y perenne estabilidad del Verbum. Quiza sea mejor species
= ‘hermosura.’

' En la Quaestio 36 de la Tertia pars de su Summa theologica, *De manifestatione Christi nati,
define en cuanto al primer articulo -utrum nativitas Christi debuerit omnibus esse manifesta-,
distinguiendo nativitas de adventus, que, de acuerdo con Isaias 45, 15 (Tu es Deus absconditus,
Sanctus Israel, Salvator) y con el mismo en 53, 3 (Quasi absconditus est vuitus eius et
despectus), de los dos advientos de Cristo -¢l de su nacimiento y el del juicio final- “primus
adventus fuit ad omnium salutem, quae est per fidem. quae quidem est de non apparentibus. Et
ideo adventus Christi primus debuit esse occultus”. De igual modo, responde en cuanto al
segundo -utrum nativitas Christi aliquibus debuerit manifestari-, diciendo “quod, sicut
Apostolus dicit, Rom. 13, 1, quae a Deo sunt, ordinata sunt. Pertinet autem ad divinae
sapientiae ordinem ut Dei dona, et secreta sapientiae eius, non aequaliter ad omnes, sed
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SOBRE EL FLEGETANIS DEL LIBROIX ... 139

tradicién distintas de las hebreas, segin aparece en el pasaje propuesto del Liber de
infantia Salvatoris, habilitaria otro modo de interpretacion del saber de Flegeténis. De
acuerdo con ella, en efecto, la actuacién de este sabio gentil no seria homologable
tanto a la de los Magos, como se muestra ya en los textos evangélicos canénicos ya en
el apécrifo citado, cuanto a la del o de los anénimos autores antiguos de las escrituras
anteriores a las del pueblo de Israel, en las cuales se preanuncia el advenimiento del
Verbo al mundo creado. Porque al motivo del conocimiento de las cosas del cielo
astronémico -en el texto apécrifo se menciona un curso de las estrellas comparable al
que supo describir Flegetinis - se suma el de las escrituras antiguas. Si pudiésemos
demostrar por alguna manera que Wolfram von Eschenbach conocié e hizo uso en
otros lugares de su obra de la tradicién de los apocrifos neotestamentarios, esta
hipétesis quedaria acaso demostrada. De ser asi, lo que el maestro Ky6t habria leido
en el libro descubierto en Toledo habria sido una de esas antiguiores scripturae
scripturarum' in quibus scriptum est de eo.

SEGUNDO EXCURSO, SOBRE AVENTIURE

~‘Ahora bien, con independencia de la resolucién de la cuestion precedente sobre
el modelo imitado por Wolfram, otra nueva se presenta, relacionada con el tema
comiin del advenimiento. Lo que se’conoce segiin l0s textos neotestamentarios
canoénicos y apdcrifos es un adventus, el de Cristo. Aunque en ellos estd también el
conocimiento de la nativitas por la cual se da cumplimiento al adventus preanunciado
-l cuando, donde y cémo del mismo- y este conocimiento completo falta a Flegetanis,
siendo empero su conocimiento, como en verdad lo es, el del advenrus del Grial,
debemos preguntarnos hasta qué punto en la expresion “der schreip vons gréles
4ventiur” (v. 20), que A. Regales traduce mediante “El escribi la historia del Grial”,
el término dventiure no ha recuperado su valor etimolégico de ‘advenimiento’, como

immediate ad quosdam perveniant, et per eos ad alios deriventur. Unde et quantum ad
resurrectionis mysterium dicitur, Act. 10, 40-41, quod Deus dedit Christum resurgentem
manifestum fieri, non omni populo, sed testibus praeordinatis a Deo. Unde hoc etiem debuit
circa ipsius nativitatem observari, ut non omnibus Christus manifestaretur, sed quibusdam, per
quos posset ad alios devenire™.

2 Scripturae scripturarum, ;superlativo hebraizante? Si asi fuese, ;que se quiere decir en
verdad con €17 ;No se habra pensado con esta formula en el titulo fingido de una obra
imaginaria como la que en castellano nombramos Cantar de cantares? A menos que se trate de
una construccion en la cual el comparativo antiquiores se emplea por superlativo: scripturae
antiquiores scripturarum.
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adventus. Si después se dice en el poema de Wolfram que los angeles trajeron el Grial
a la tierra, ;por qué no entender dventiure mejor como ‘advenimiento’ adventus que
como ‘aventura’? En ultima instancia, de otro lado, la dventiure no es mas que un
advenimiento, un adventus, en el cual no es discernible si el hombre llega a la
maravilla o si la maravilla llega al hombre. Luego, propongo traducir la expresion de
Wolfram del siguiente modo: “El escribié del advenimiento del Grial.”"*

13 Sobre este tema he escrito.un breve estudio, todavia inédito: SUAREZ PALLASA, AQUILINO.
“Fenomenologia de la obra literaria caballeresca y Amadis de Gaula”, en Estudios sobre la
literatura caballeresca castellana. 11. Editados por Lilia F. de Orduna. Kassel, Edition
Reichenberger. En este trabajo me refiero también a Wolfram von Eschenbach y al concepto de
aventura. Téngase presente que en el mismo Libro IX Wolfram personifica la aventura. El
Libro IX de Parzival de Wolfram von Eschenbach, en efecto. comienza de la siguiente manera.
Alguien, una mujer, llama a la puerta del relator, el poeta Wolfram; alguien que quiere entrar
en su corazon, aunque sea demasiado estrecho para ella; alguien que quiere contarle maravillas:
“ich wil dir nu von wunder sagn™ (IX 433, 6). Sin que nada mas le diga, el poeta ya sabe quién
lo llama: “ja sit irz, frou Aventiure?” (IX 433, 7)-Y le pide que ie cuente las nuevas de
.Parzival, su propio personaje. Es’esta la primera vez que un poeta personifica la aventura.
Después lo han de hacer otros. Los germanistas afirman que aqui dventiure significa y
representa la historia caballeresca. Pero, sin dejar de significar y de representar la historia
caballeresca, lo cierto es que frou Aventiure en la poesia de Wolfram se presenta como quien
viene, llega v llama a la puerta. Y si frou Aventiure viene y llega, su venida y llegada a la
puerta imaginaria del poeta es un advenimiento, un adventus, una adventura, una aventura, una
aventiure.
" Por otra parte, la sintaxis de “der schreip vons griles aventiur” es evidente: der (Nom. =
sujeto) + schreip (Vbo. + régimen von + Dat.) + von aventiur (Prep. + Dat.) + (de)s grales
(Gen.), pero con crasis de preposicion y articulo en genitivo (von + des = vons) ¢ inclusién del
sintagma en genitivo entre la preposicion y el nombre en dativo que forma el régimen verbal
(von + des grales + dventiur), y s6lo puede entenderse como: ‘él (o quien) + escribid + sobre
(la) aventiur + del Grial’. Si mantenemos el valor Aventiur = ‘historia’ -cierto en otros
contextos, pero no en éste-, debemos traducir: “él (quien) escribié sobre la historia del Grial™.
Es evidente que hay una diferencia radical de sentido entre “él escribio la historia del Grial” y
“él escribié sobre la historia del Grial”. Escribir la historia del Grial implica conocerla
enteramente. Implica, ademas, que Flegetinis conocié todos los acontecimientos relacionados
con el Grial, que su escritura fue, en consecuencia, profética, y que el maestro Kyét se limit6 a
reescribir €l relato histérico de Flegetinis. No creo que Wolfram haya querido decir esto. La
interpretacion que propongo, de otro lado, es mas coherente con el hecho de que el maestro
Kybt, después de haber descubierto el texto toledano, busque y escudrifie otros mas para
conocer cabalmente la historia.
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CONCLUSION

Estd claro, en conclusion, que el paganismo o gentilidad de Flegetinis es
oriental, ya caldeo o babilonio ya persa, como la gentilidad de los Magos de Oriente
de] Evangelio candnico y de los apdcrifos, pero no arabe, y también que su
descendencia de un gentil y de Salomon, el rey sabio por excelencia, significa, en fin,
la sintesis de las dos mayores ciencias antiguas del mundo: la divina de Israel, el
pueblo de Dios, y la humana de la antigua gentilidad toda.

SOBRE EL NOMBRE DE FLEGETANIS Y SOBRE SU CIENCIA

Trato ahora de la segunda parte de este comentario critico. A. Regales anota de
la siguiente manera algunos lugares del texto de Wolfram citado al principio: 1.-
Fleg-tanis: “No identificado. Podria tratarse del astrénomo Al Fergani (siglo IX)”*.
2.- Este fisico procedia de Salomdn y era de la estirpe israelita, muy noble desde
tiempos muy antiguos, hasta que el bautismo nos libré del fuego del infierno: “Pasaje
especialmente oscuro. Probablemente se quiere decir que Flegetanis era de una estirpe
muy noble y muy antigua hasta que Cristo se encané, con lo que el judaismo perdi6
prestigio™®. 3.- El pagano Flegetanis supo expbnernos la ida y el regreso de las
estrellas: “Wolfram se refiere, 'sin duda, a los planetas. Ciertas imprecisiones en el
campo de la astrologia indican que sus conocimientos distaban de ser los de un
experto”"”. El contenido de estas notas me sugiere las siguientes réplicas:

PRIMERA REPLICA.

Contra lo que el traductor opina, sostengo que ni el personaje Flegeténis ni su
nombre son mimesis poética del astrénomo Al Fergani y de su nombre, sino de la
personificacién, y hasta divinizacion en diversos autores antiguos, del rio mitico
Phlegeton del mundo subterraneo, denominado en griego Huor@Aeyédwyv y

5 Wolfram von Eschenbach. Parzival. Edicidn a cargo de Antonio Regales, ob. cit., p. 395 nota
144.

16 Ibid., p. 395 nota 145,

17 1bid., p. 395 nota 146.
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Dleyédwv'® y en latin Phlegethon -ontis. Este rio mitico ya es mencionado como
Hugrpieyédwv por Homero (Od. X, 513)", en cuyo relato, junto con Acheron,
Kokytos y Styx, pertenece al Hades, al mundo subterraneo. Después de Homero lo
mencionan con frecuencia tanto los poetas cuanto los prosistas griegos, cuando tratan
en sus obras acerca del mundo subterraneo o del viaje al Hades. La descripcion mas
importante e influyente del Pyriphlegethon se debe a Platén (Phaed. 112e-113). De
acuerdo con este autor, el Pyriphlegethon forma cerca de su desembocadura una
laguna cenagosa e hirviente, mas grande incluso que el mar Mediterrdneo, rodea la
tierra, llega a la vecindad de la laguna de Acheron sin mezclar sus aguas con las de
ella, corre después largo trecho por debajo de la tierra y confluye al cabo en el Tartaro.
También se debe a Platon (Phaed. 113d-114c, etc.) la descripcion mds notable de la
funcién que cumple el Pyriphlegethon en la economia de la vida de los muertos en el
Hades. La importancia de este lugar platonico para comprender la funcién del rio
TvprpreyeDwv, el ser texto fundamental para toda la tradicién posterior del tema y
el haber sido en especial fuente directa del Libro V1 de la Eneida de Virgilio -con
Pindaro y Posidonio, por cierto- justifican que brinde aqui una traduccion del mismo,
no excesivamente literal. La descripcion que Platén brinda de la funcion del rio
MupipleyéDwv forma parte de la de las corrientes de las aguas superficiales y de las
subterraneas del Hades ‘qu: fluyen en el Tartaro: 'Qkeavég, " Ayxépwy,

" La siguiente informacién sobre Pyriphlegethon v Phlegethon procede en gran parte de:
Pauly's Realencyclopddie der classischen Altertumswissenschaft. Neue Bearbeitung, begonnen
von G. Wissowa. von W. Kroll und K. Mittelhaus, unter Mitwirkung zahlreicher Fachgenossen
herausgegebt K. Ziegler. abgeschlossen von H. Gértner. 1. Series: 24 Bde. II. Series: 10 Bde.
und 15 Supplementenbinde. Stuttgart und Miinchen. 1893-1978; XX, cols. 258-260.
Complemento con: Der Kleine Pauly. Lexikon der Antike. Auf der grundlage von Pauly’s
Realencyclopddie der classischen Altertumswissenschaft unter Mitwirkung zahireicher
Fachgelehrter bearbeitet und herausgegeben von Konrat Ziegler und Walther Sontheimer. 5
Bde. Miinchen, Deutscher Taschenbuch Verlag, 1979; IV, cols. 790-791.

'® Circe indica a Odiseo dénde debe fc dear su nave cuando viaje al Hades: ¢AA’ 6n6T’ @v o)
vt &1 "Qxeavolo mepnong, | EvD’ axth te Adyere kol ¢roea egoepoveing | paxpai ©°
aiyelgol xal itéal wAeoixapnot, | vije pev adtob kéAoal €n’ "Qxeavd Padudivy, |
oUtog &’ el "Aidew iévan d6pov evpevte. | Evia pév eic "Axéoovra Hupipieyédwv te
péovor | Kwxutég 0°, 6g 67) LTuydg Gdatég Eotiv anopewé, | tétan te Ebveoic te diw
motap®dv ¢giéovnwy (Hom. Od. X, 508-515). Ese es el lugar en que Odiseo ha de recibir la
profecia acerca de su viaje futuro por €l mar hasta la ansiada patria.
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Tvorpreyédwv y Kwxutég®. Esta, a su vez, es parte de la descripcion de la tierra, es
decir de las regiones habitadas por el hombre; luego, de la posicién de la tierra en el
universo, y, al cabo, del mito del destino de las almas después de la muerte, el cual
sirve de marco general a todo lo precedente.

Siendo esto asi, cuando los muertos llegan al lugar al cual el daimon
(daipwv) conduce a cada uno, se discierne primero quiénes han vivido
vidas buenas y santas y quiénes no lo hicieron. Aquellos que se juzgue que
han vivido con mediania (p€owc) navegan al Acheron embarcados en las
naves dispuestas para ellos, y en ellas arriban a ese lago. Moran alli, y
después de haberse purificado mediante la satisfaccion de las penas
correspondientes a sus injusticias, las que haya cometido cada uno, quedan
en libertad y reciben las honras debidas a las buenas cosas que han hecho,
cada uno segun su mérito. En cambio, aquellos que se juzgue que son
incurables por causa de la magnitud de sus faltas, los autores de muchos y

% Dice Platén sobre estas cuatro corrientes: T& piv obv 87) &AAe TOAAG TE kel peydhe kol
Tavtodand peipatd 0Tiv: Tuydvel 8 &po dvta év ToUToLg TO1G TOAAOIG TéTTAR  &TTN
pedpatae, Gv 16 pév péyiotov kel sfwtdtw péov megl kikAw 6 kedolpevos *Qxeavéc.
£¢otwv. Todtou &8 xatavtikpb kol évaviiwg péwv, "Axépwv, 8¢ 6’ éprjpwv te TéTTWV Pel
aAdwv xai 87 kol U7 yiiv péwv eig THY Alpvnv agikveitar Thv “Axegovordda, ob ai
TV TETEAEUTNKOTWY Puyal TOV TOAADV apikvodvtan Kal, Tivag eipeppéveng yo6voug
peivaoat, ai pév paxgotépoug, ai 68 PpayvTtépoug TAALY EXTERTOVTAL €ig TEG TOV
{@wv yevéoewg, Toitog 68 motapdg Tobtwv katd pédov éxPariet, kol Eyylg Thg
éxPoAfic eloninter eig TémOV péyav Tupl TOAAD kaidpuevov, kail Alpvny noiel peifw
T map’ Mpiv daAdrrng, (€ovoav Udatog xai mnAod: Eéviedlev 88 yweel xikAw
DoAepdg kol mNAWONG, TegieAitTopevog S th) Y§ &AAooé te apikveital xai map’
goyxata tfig ‘Axepovorddog Alpvng o Evppiyvipevog td U8ati megieAiydeig 68
moAAdxic UTd YH¢ EpPaAAer xatwtéew Tob Taptdgou obtog 8’ éotiv OV émovopd{ouvol
MuptpAeyédovra, o kol ol piakes &Toondopata Avaguo®oly 61y &v ToXWoL Thg YTic.
Tovtov 82 ad xatevTikph O TéTapTog EXTinTel £i¢ TéTOV TPMTOV, SELVEV TE Kt EypLOV
¢ Aéyeta, xodpa 8 éxovra SAov olov 6 kuavdg, 6v 81) érovopd{ovor Ttiyiov, kel
Thv Alpvnv noiel 6 wotapdg éuPdriiwv Ztiyar 0 &' épmecdv éviadda kel Servig
Svvaperg AaPov év Td Uatt, dbg ket g YN, nEQLEALTTONEVOG Yweel évavtiog TO
MvprpAeyédovt xal anavtq €v T Axepovoiadt Alpvy €€ évavriag: xai o0vdE td
TobToL Bdwp 00dEVL piyvutal, GALd xal obTog, KUkAQ mepleAdDdv, éupdiiel eig TOV
Taptagov évavtiog t@ HupiplreyéBovti- dvopa &8 toltep tativ, o¢ oi mointal
Aéyovarv, Kwkutég (Phaed. 112e-113¢ = PLATON. Werke in acht Binden, griechisch und
deutsch. Darmstadt, Wissenschaftliche Buchgesellschaft, 1990; 111, pags. 188-190).
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grandes sacrilegios, los de muertes injustas e inicuas, los de otras cosas a
éstas semejantes, a esos los arroja su propio destino (poipa) en el Tartaro,
de donde nunca mas regresan. Aquellos, empero, que se juzgue que han
cometido faltas que, aunque graves, pueden tener cura, como el haber
ejercido violencia contra padre y madre movidos por la ira, pero vivido
arrepentidos de ello el resto de sus vidas, o como el haberse convertido en
homicidas por el mismo o de otro modo, también ellos por cierto es preciso
que caigan en el Tartaro. Caidos en él, sin embargo, y habiendo estado alli
un afio, los saca afuera la corriente, a los homicidas por el Cokytos y a los
ofensores de padre y madre por el Pyriphlegethon. Después, cuando llegan
al lago de Acheron, claman y llaman a los que mataron y a los que
injuriaron, vy suplican y ruegan a estos que llamaron que les permitan salir
v ser admitidos en el lago. Si los persuaden, salen y arriban al término de
sus males: pero si no, de nuevo son devueltos al Tartaro, y desde alli otra
vez a los rios, y no dejan de padecer lo mismo mientras que no persuadan a
quienes ofendieron. Tal la pena que los jueces les han dado. Pero aquellos
que se juzgue que en verdad han vivido vidas eminentemente santas, esos,
libres v exentos de estar en estos lugares de la tierra que son como
prisiones, ascienden a una morada pura y habitan sobre la tierra. De entre
ellos, los que se han purificado enteramente por la filosofia (piAocogic)
viven desde entonces sin cuerpos para siempre y llegan a moradas aun mas
bellas que éstas, las cuales ni son faciles de describir ni hay tiempo
suficiente para hacerlo.”

2! Se menciona a Pyriphlegeton en el Feddn platénico cuando se trata acerca del destino de las
almas después de la muerte: Tovtwv 08¢ obtwg mepukétwv, £xerdav apixwvral oi
TeTEAEVTTKGTEG £l TOV TETOV Ol 6 darlpwv Ekaatov xopifel, Tp@ToV v diedikdoavro,
of te xaAdg xal 6aiwg Prdoavtes kel oi pn. Kal ol pév @v 668wot péowg Pefraxévar,
nogevdévieg £l OV “Axépovta avaPdvres & 67 avtoig OxfMuatd 0T, Ml TOVTWY
d@ikvobvtal eig THv ATHVNV, Kal £xel oikovoi te kal kalalpSpevot TV Te ASIKNUdTWV
18dvteg dikag amorvovtar el Tig TL NOiKTKEY, TOV Te £VEQYEIOV TIRAG PEQOVTAL
xatd thHv éfiav £xaatog. Ol & av d6fworv avidtwg Exelv Sia td peyédn tav
GpaQTNMATWY, T iegooudiag TcAdag kal peyarag f) pévoug adixovg xal mapavépovg
noArobg eEerpy aapévor, i @Ada 6oa ToradTa TuYXdveL 6vTa, TovToug OE 1) TEOoT KOV
polpa pinter eig tov Tagtragov, 60ev obnote ExPaivovorv. O1 &’ av icopa pév, peydra
8¢, 86EwoLv fceTNKEVAL ApagTiiate, olov TEdg Tatéoa i Prtépa U’ ooyTic Plardv
T tedfavteg, Kal petapédov avtolg tov dAiov Blov Bidarv. §i avdpopbvor tololtw
vl @Al Teénw yévwvtal, tovtoug OF éumeceiv piv eig tov Tdaprapov avayxrn
£umeobdvtag 68 avTtolg Kail Eviautov ékel yevopévoug éxPdiler to xdpa, Tobg pév
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La tradicion érfica, aplicando a la interpretaciéon del sentido de este rio el
simbolismo del nimero cuatro, determiné que en la relacién de las cuatro corrientes
del mundo subterrdneo con los cuatro elementos primordiales y con las cuatro
direcciones del espacio Pyriphlegethon representa el elemento fuego y el punto
cardinal Este, Kokytos tierra y Oeste, Acheron aire y Sur, y Okeanos agua y Norte.
El neoplaténico Olimpiodoro recoge en sus comentarios al Phaedon platénico y a los
Meteora de Aristételes esta interpretacién®. Lo mismo hace el también neoplaténico
Proclo en su comentario al Timeo de Platén*. Contrario a la idea érfica se muestra el
estoico popularizante Epicteto en su Enchiridion. Sostiene que es cierto que mundo y
hombre por igual consisten en los cuatro elementos y que en ellos se disuelven después
de la muerte; pero que ni el Hades ni sus corrientes, entre ellas la del Pyriphlegethon,
existen en verdad®. Otros autores griegos que se han ocupado del tema son Luciano de
Samosata®, Menipo de Gadara’’, Maximo de Tiro?*, y Eustacio, monje de
Constantinopla y después metropolita en Tesalénica, ya en el siglo XII”. La idea de la
existencia de un rio de fuego en el mundo subterraneo provocé en la antigiiedad muy

avdgogpévoug xatd tov Kwkutév, tolg 8& notoarolag kal- unroaiolac Katd TOV
- - Tlvgrpreyédovra: énerdav 6& pepdpevor yévwvral Katdk Tthv ,hpqu rnv. :
"Axepovordda, éviaida Bodai te xai xalolow, oi pév olg anékteivav, oi 8¢ olg

-OPoroav, xakéoavreg &' ixetedovor kel déovrar édoar apig éxPriven eig Thv Aipvnv
xai 8éEaodar- kal, &v pév melowary, tkPaivovai e Kal Afiyouol TdV kakdv: ei ¢ pij,
pégovrar abdig eig tov Tdotapov kai éxeidev ndAv eig Tobg motapovls, kai Tadta
TACYOVTEG OV TESTeQOV TTavovtat TEiv &v nelowoiv obg Ndiknoav- abtn Y& 1) 6ikn
R0 TV dikaotdv avtoic ttdyim. O1 62 &%) av 66Ewor diapepdviwg TEdg T 00iwg
Broven, obrol eicwv oi ThVde piv 1HV TéMWVY THOV Ev Tf YR EAevdegotpevol te kel
anaAlattépevorl Honep deopwtnoinv, dvw Ot eig Thv xabapdv oiknolv apixvoipevol
xal €l yiig oixi{épevor. Tovtwv 68 abtdv oi prhocopia ikevig kadnoduevol &vev te
owpatwv (ot 16 Tapdnav eig TOv Emerta ypdvov, kail eig oixrnoeig £t ToUTWV
xaAAlovg aprkvobvtal, &g obte pddiov dnAdoar odte 6 xpévog ixavog év T RapdvtL
(Platon. Werke in acht Banden, griechisch und deutsch, ob. cit., 111, pags. 190-194).

2 Orphicorum fragmenta. Ed. Kern, 123-125.

3 In Plat. Phaed. 112¢-113. Ed. W. Norvin, p. 202, 12y p. 241, 5 nota; cf p. 192, 21. In Arist.
Meteor. II 2. Ed. G. Stiive, p. 355 b 20.

% In Tim. 32b. Ed. E. Diehl, I1, p. 49.

B Ed. H. Schenkl, 111 13, 15.

% Dialogi mortuorum. Ed. C. Jacobitz, 20, 1. Cataplus. Ed. C. Jacobitz, 28. Philopseudes. Ed. C.
Jacobitz, 24.

2 Epistulae. Ed. R. Hercher, 10.

 Dialexeis. Ed. H. Hobein, 10, 4.

B Commentarii ad Homeri lliadem. Ed. G. Stallbaum, 1295, 25.
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diversos comentarios. En cuanto a la etimologia del nombre ITugtpieyédwv, Suidas
sostiene que deriva de @Aéyewv ‘inflamar’ ‘arder’ ‘quemar’*. De igual modo, en su
comentario de la Eneida virgiliana Servio afirma que Phlegethon “ignem significat...
unde secundum Heraclitum cuncta procreantur”, etc.’! El fuego del Pyriphlegethon o
simplemente Phlegethon, convertido en caracteristica determinante del Hades, solia
ser relacionado con los poderes de los dioses subterraneos. Asi ocurre, por ejemplo, en
los Papyri magici®. Esta idea no desdice, en esencia, de la que establece una relacién
de Pyriphlegethon o Phlegethon con la muerte y con la vida después de ia muerte, con
la cual se confirman, desde el punto de vista descriptivo y etimoldgico, creencias
ancestrales de caracter universal que han perdurado hasta nuestros dias®. Platén
afirmaba que el fuego del Pyriphlegethon se manifestaba en el mundo superior en los
fendmenos igneos de los volcanes y sus rios de lava incandescente, asi como en las
fuentes de aguas hirvientes. Por ello consideraba que estos lugares podian ser vias de
acceso al mundo subterraneo. No es de extrafiar, pues, que se identificasen las
corrientes submundanas del Hades con volcanes, lagos y corrientes superficiales de
diversos lugares del mundo antiguo griego y romano. Por esta causa algunos autores
pensaron que las corrientes del Hades eran en realidad transposiciones de accidentes
geograficos propios del mundo superior al mitico mundo subterraneo®. Los nombres
griegos ‘del rio infernal, Tlvgipieyédwv y PAeyédwv, aparecen en la tradicion
romana, esto es de autores que escriben en lengua latina o griega, ya como
Pyriphlegethon va simplemente como Phlegethon. Lo mencionan, entre otros, Cicerén
-en discurso en el cual el académico Cotta refuta las teologias de los epiciireos y de los

® Suidas Lexicon. Post Ludolphum Kusterum ad codices manuscriptos recensuit Thomas
Gaisford. Oxonii e typographeo academico, 1834; s. v. Kfjp. Y tenian razén, por cierto, los
antiguos que Pyriphlegethon 'y Phlegethon eran nombres cuya etimologia referia el fuego. Vid,
si no. el magnifico articulo de H. Frisk sobre @Aéyw: FRISK, HIALMAR. Griechisches
etymologisches Worterbuch. 3.Bde. Heidelberg, Carl Win-ter Universititsverlag, zweite
unverinderte Auflage, 1973; II, pags. 1022-1024. H. Frisk cita el ITupupAeyédwy, y, entre los
cognados del nombre griego, el latin flamma (< *phleg-ma-).

' Commentarii in Aen. Ed. H. Keil, ad VI 265.

32 Cf. Papyri magici. Ed. Preis, IV 2338, donde en ruego a Selene-Hekate se mencionan como
atributos oxdtog, Puddc y @AGE, esto es tiniebla, abismo y fuego.

3 Vid. en este sentido: Apolodoro. Hepi fecv. Ed. F. Jacoby, frg. 102 a (cf. Stobeo 1, 49, 54).
Heraclides. Quaestiones Homericae, 74. L. A. Cornuto. ' Emidgop1. Ed. C. Lang, 35, p. 74, 5
L (= Apolodoro. Iepi Pedv. Ed. F. Jacoby, frg. 102 d-j). Schol. Od. X 514. Eustacio. Comm.
ad Homeri Odiseam. Ed. G. Stallbaum, 1667, 39. Anecd Ox. Ed. Cramer, II 456, 20. Suidas.
Ed. Th. Gaisford, s. v. Knp. Etymologicum magnum. Ed. Th. Gaisford, 511, 25.

3% Cf Pausanias. Descriptio. Ed. F. Spiro, 117, 5.
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estoicos™- (Nat. deor. 111 17, 43 = Pyriphlegethon), Virgilio -de cuyos textos casi
todos los poetas y gramaticos posteriores se hacen eco- (den. VI 265 y VI 551 =
Phlegethon), Ovidio -que no refiere su naturaleza ignea, pero si que sus aguas
purifican a los muertos- (Met. V 544; XV 532), Estacio (Thebais 1V 522 =
Phlegethon), Silio Itilico (Punica 11 610, XII 714, XIII 564-5, 835 ss., XIV 61),
Séneca (Thyestes 1018; Oedipus 162; Agamemnon 752 = siempre Phlegethon),
Claudiano -que describe a Phlegethon con rasgos patéticos como flamigero dios rio-
(De raptu Proserpinae 1 24, 11 314-5 = Phlegethon), Macrobio -que se hace eco de una
interpretacion alegorica psicolégica del Phlegethon, segin la cual el Hades es el
propio hombre y el rio igneo representa dos pasiones del alma: la ira y la
concupiscencia’®®- (Commentarii in somnium Scipionis, 1 10, 6-11). Los apologistas

3% Dice Cicerén por boca de Cotta: “Quando enim me in hunc locum deduxit oratio, docebo
meliora me dedicisse de colendis diis inmortalibus iure pontificio et more maiorum
capedunculis iis quas Numa nobis reliquit, de quibus in illa aureola oratiuncula dicit Laelius,
quam rationibus Stoicorum. Si enim vos sequar, dic quid ei respondeam qui me sic roget: ‘Si di
sunt, suntne etiam Nymphae deae? si Nymphae, Panisci etiam et Satyri; hi autem non sunt; ne
Nymphae [deae] quidem igitur. At earum templa sunt publice vota et dedicata; ne ceteri qmdem
ergo di. quorum templa sunt dedicata? Age porro: lovem et Neprunum deos numeras; ergo
etiam Orcus frater eorum deus; et illi qui fluere apud inferos dicuntur, Acheron Cocytus
Pyriphlegethon, tum Charon tum Cerberus di putandi. At id quidem repudiandum; ne Orcus
quidem igitur; quid dicitis ergo de fratribus? Haec Camneades aiebat. non ut deos tolleret (quid
enim philosopho minus conveniens?) sed ut Stoicos nihil de dis explicare convinceret”
(CICERO. De natura deorum. Academica. With an English transiation by H. Rackham. London,
William Heinemann Ltd / Cambridge Mass., Harvard University Press, 1961; pags. 324-326).
3 Macrobio se refiere a Phlegethon cuando comenta este pasaje del Somnium Scipionis: “hi
vivunt, qui e corporum vinclis tamquam e carcere, evolaverunt:, vestra vero quae dicitur esse
vita mors est”. Asi, pues, interpreta: “si ad inferos meare mors est. et vita est esse cum superis,
facile discernis quae mors animae, quae vita credenda sit, si constiterit qui locus habendus sit
inferorum, ut anima dum ad hunc traditur, mori, cum ab hoc procul est, vita frui et vere
superesse credatur. et quia totum tractatum, quem veterumn sapientia de investigatione huius
quaestionis agitavit, in hac latentem verborum paucitate reperies. ex omnibus aliqua, quibus
nos de rei quam quaerimus absolutione sufficiet admoneri amore brevitatis exscerpsimus.
antequam studium philosophiae circa naturae inquisitionem ad tantum vigoris adolesceret, qui
per diversas gentes auctores constituendis sacris caerimoniarum fuerunt, aliud esse inferos
negaverunt quam ipsa corpora, quibus inclusae animae carcerem foedum tenebris, horridum
sordibus et cruore patiuntur. hoc animae sepulcrum, hoc Ditis concava, hoc inferos vocaverunt,
et omnia, quae illic esse credidit fabulosa persuasio, in nobismet ipsis et in ipsis humanis
corporibus adsignare conati sunt : oblivionis fluvium aliud non esse adserentes quam errorem
animae obliviscentis maiestatem vitae prioris, qua antequam in corpus truderetur potita est,
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cristianos, por su parte, le atribuyen eternidad: Minucio Félix (Octavius 35, 1),
Tertuliano (dpologeticum 47, 12 = Pyriphlegethon), Amobio Afer (Adversus nationes
Il 14 y 52 = Pyriphlegethon). Lucio Anneo Cornuto (en su "Emipoun tév xara
v "EAAnwvixnv deoloyiav 35 = p. 74, 24 Lang) afirma, siguiendo la doctrina de
Apolodoro (egpi dedv, frg. 102), que la funcion del Phlegethon era la combustion de
los muertos llevados al Tartaro.

CAUSAS DE LA ELECCION DEL NOMBRE DEL RfO INFERNAL PHLEGETHON

Las causas de la eleccion y empleo del nombre del rio igneo infernal Phlegethon
en Parzival pueden resumirse del siguiente modo: a) la corriente ignea del Phlegethon
subterraneo corresponde a la naturaleza ignea del cielo empireo, de acuerdo con la
doctrina antigua -y en particular virgiliana- de que en el fondo de la tierra hay un

solamque esse in corpore vitam putantis. pari interpretatione Phlegethontem ardores irarum et
cupiditatum putarunt, Acherontem quicquid fecisse dixisseve usque ad tristitiam humanae
varietatis more nos paenitet, Cocytum quicquid homines in luctum lacrimasque compellit,
Stygem quicquid ‘inter se humanos animos in gurgitem. mergit odiorum™ (Ambrosii Theodosii
Macrobii Commentarii in Somnium Scipionis. Edidit lacobus Willis. Accedunt quatuor tabulae.
ditio stereotypa editionis secundae (MCMLXX). Stutgardiae et Lipsiae in aedibus B. G.
Teubneri. MCMXCIV; p. 43). De los muchos comentarios aludidos, Macrobio prefiere brindar
éste. que interpreta ser el propio ser humano infierno de si mismo de una manera alegérica y
psicolégica casi psicoanalitica, o sin casi. Este modo de interpretar perdurard en la Edad
Media. y lo hallamos, por ejemplo. en el tratado de Giovanni Boccaccio sobre la genealogia de
los dioses paganos. Dice en el Cap. 14 del Libro Primero, en el cual explica el Erebo y las
cosas que hay en él: “El Erebo esta rodeado o bafiado por cuatro rios para que por esto
comprendamos que aquellos que, rechazando todo razonamiento, se dejan arrastrar por
incipientes concupiscencias, atraviesan en primer lugar, perturbado el gozo del recto juicio, el
Aqueronte, que se interpreta como carente de alegria y la alegria es de tal manera expulsada
que es necesario que ocupe su lugar la tristeza de la que, a causa del perdido bien de la alegria,
nace muy a menudo la vehemente ira, por la que somos empujados al furor, que es Flegetonte,
esio es ardiente, y del furor nos precipitamos a la tristeza, que es la Estige, y de la tristeza al
llanto y las lagrimas, por las que se entiende Cocito, el cuarto rio del Infierno. Y asi los miseros
mortales nos angustiamos seducidos por la ciega creencia del apetito concupiscente y llevamos
adentro lo que los necios piensan que ha sido encerrado en las entrafias de la tierra por los
poetas” (BOCCACCIO. GIOVANNL. Genealogia de los dioses paganos. Edicién preparada por
Maria Consuelo Alvarez y Rosa Maria Iglesias. Madrid, Editora Nacional, 1983; p. 95). Creo
que no es éste el temperamento de Wolfram von Eschenbach.
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espejamiento del cielo’’. Los paralelismos generales y particulares de ambos lugares,
en el marco de la doctrina denominada de la transmigracion de las almas, son obvios:
a las nueve esferas celestiales corresponden los nueve circulos de la laguna Estigia; al
Cielo Empireo -Empyrium- de los justos, los Campos Eliseos -Elysium- de los
bienaventurados; a la revelacion de Escipién Africano en el ultimo cielo, segin el
Somnium Scipionis del Dé republica ciceroniano, la revelacién de Anquises a Eneas
en el mundo subterrdneo, segin el Libro VI de la Eneida virgiliana. En Virgilio -
como también en parte en Platon- desde el Elysium del mundo subterraneo ascienden
las almas de los justos a las moradas del cielo. Sobre esta correspondencia y distincién
construy$ el cristianismo su idea de un Paraiso Terrenal y un Paraiso Celestial’®, b) El
propio Virgilio invoca al rio Phlegethon, personificado y convertido por él casi en dios
y asimilado en funcion a la Musa reveladora e inspiradora, para que, de acuerdo con
una tipologia antigua descripta por E. Norden®, le permita manifestar las cosas
ocultas vistas en la oscura profundidad de la tierra, con la finalidad de que esta
revelacion, quiza por el principio de espejamiento antedicho, llegue a ser también

7 NORDEN, EDUARD. P. Vergilius Maro. Aeneis Buch VI. Darmstadt. Wissenschaftliche
Buchgeselischaft, sechste unverinderte Auflage, 1976; pags. 23 ss. Cicerén describe asi €l cielo
de los justos en su Somnium Scipionis: “erat autem is [locus] splendidissimo candore inter
flammas circus elucens™ (CICERON, M. T. M. Tulli Ciceronis Scripta quae manserunt omnia.
Fasc. 39. De re publica librorum sex quae manserunt sextum recognovit K. Ziegler. Accedit
tabula. Lipsiae in aedibus B. G. Teubneri MCMLXIV; p. 130). Cf. el comentario de Macrobio
a este lugar ciceroniano (A. Th. Macrobio. Ambrosii Theodosii Macrobii Comentarii in
Somnium Scipionis, ob. cit., pags. 61 ss.).

38 De igual modo se ha mantenido en la tradicion cristiana antigua el valor ambiguo del fuego.
Metodio Olimpio, por ejemplo, autor cristiano muerto en 311, denomina en su Svmposium o
Convivium virginum €} xvpog ‘igneo’ el castigo eterno del infierno (Migne. P. G. 18, 212 B).
Pero simultaneamente San Juan Cris6stomo emplea el mismo término en su Interpretatio in
Isaiae 1-8 (Migne, P. G. 56, 11) para describir la naturaleza ignea de los serafines, la mas alta
y proxima a Dios de las jerarquias angélicas: éinupe otépata Egunvevetal t& oepapiy,
esto es: (el nombre) sergphim se interpreta como faces igneas. La naturaleza ignea de la
primera v mas alta de las jerarquias angélicas, esta de los serafines, consta también
extensamente en el De caeleste hierarchia de Dionisio Areopagita (Vid. el texto griego de G.
Heil y la buena traduccion francesa de M. de Gandillac en: DENYS  *AREOPAGITE. La
hiérarchie céleste. Introduction par René Roques. Etude et texte critiques par Gunther Heil.
Traduction et notes par Maurice de Gandillac. Paris, Les Editions du Cerf, 2e. édition, 1970;
pags. 105 ss (Capitulo VII), 139 ss (Capitulo X), 148 ss. (Capitulo XIII), 166 ss. (Capitulo
XV)). M. de Gandillac tiene también, como se sabe, una traduccién completa de la obra de
Dionisio Areopagita, pero sin el texto griego.

¥ E. Norden. P. Vergilius Maro. Aeneis Buch VI, ob. cit., pags. 207 ss.

Stylos. 2005; 14 (14)



150 AQUILINO SUAREZ PALLASA

manifestacion de los altos misterios del cielo. Dice, en efecto, Virgilio en el Libro V1
de la Eneida: “Di quibus imperium est animarum, umbraeque silentes, | et Chaos et
Phlegethon, loca nocte tacentia late: | sit mihi fas audita loqui, sit numine vestro |
pandere res alta terra et caligine mersas” (den. VI 264-267). c) El cristianismo
primitivo y antiguo de Roma hizo suya la imagen del rio infernal de fuego Phlegethon,
y la asocié y asimilé a la de la Gehenna del fuego de la tradicién judia en la
configuracion del Hades o Infiemo como lugar de perpetua o etema punicion de los
pecadores y como reino del Demonio, su seiior. Es mi hipétesis, pues, que elementos
de la tradicion clasica en general y del citado pasaje virgiliano en especial mas
elementos procedentes de la tradicion judia y cristiana relativos a la forma y a la
funcion del Hades, Gehenna o Infierno mas elementos tomados del texto
neotestamentario canénico o apécrifo mencionado anteriormente inspiraron a
Wolfram tanto el nombre como la funcién del personaje Flegetinis. Y no deja de
cooperar con la aducida causa judia y cristiana la descripcién que hace Virgilio de las
murallas del Tartaro, del Phlegethon, de las puertas inconmovibles del recinto murado
del T4rtaro*, de los castigos infernales y del estridor de las cadenas de los condenados
en los versos 548-558 del mismo Libro VI de la Eneida: “Respicit Aeneas subito et
sub rupe sinistra | moenia lata videt triplici circumdata muro, | quae rapidus flammis
ambit torrentibus amnis, | Tartareus Phlegethon, torquetque sonantia saxa, | porta
adversa ingens solidoque adamante columnae, | vis ut nulla virum, non ipsi exscindere .
bello | caelicolae valeant; stat ferrea turris ad auras, | Tisiphoneque sedens palla
succinta cruenta | vestibulum exsomnis servat noctesque diesque. | hinc exaudiri
gemitus et saeva sonare | verbera, tum stridor ferri tractaeque catenae’!. De estos
pasajes virgilianos, pues, tomé Wolfram el nombre Phlegethon del rio personificado,
de ellos v de la tradicién clasica la naturaleza ignea de Phlegethon, de la tradicién
judia y cristiana la idea del infiemo y de su jefe, y del pasaje evangélico de la
visitacién y adoracién de los Magos, en fin, la de la revelacién de un adventus
maravilloso. Pero estructur6 todas estas partes sobre la base de que Phlegethon, como

** La descripcion virgiliana de las puertas del Tartaro induce de inmediato el recuerdo del
episodio del Evangelio segin San Mateo en que, después del reconocimiento de la filiacion
divina de Jests por Pedro, Jesds anuncia: “Beatus es Simon Bar Iona : quia caro, et sanguis non
revelavit tibi, sed Pater meus, qui in caelis est. Et ego dico tibi, quia tu es Petrus, et super hanc
petram aedificabo ecclesiam meam, et portae inferi non praevalebunt adversus eam. Et tibi
dabo claves regni caelorum” (Mat. 16, 16-19).

#! Cosa semejante se halla en el llamado Evangelio apdcrifo de Nicodemo, uno de los textos
fundamentales de toda la tradicién artirica. Vid SUAREZ PALLASA, AQUILINO. “El Evangelio
Apécrifo de Nicodemo y el Amadis de Gaula de Garci Rodriguez de Montalvo™, en Incipit, 22
(2002), pp. 159-172.

Stylos. 2005; 14 (14)



SOBRE EL FLEGETANIS DEL LIBROIX ... ‘ 151

aparece en el Libro VI de la Eneida, tiene relacion con una revelacion supramundana,
y de que el mundo subterraneo al cual pertenece Phlegethon de algin modo estd
conectado con el cielo, y vice versa. Por la clase de partes o elementos que Wolfram
empled en la construccién de Flegetinis y por el modo de estructurarlas se colige que
fue su propésito poético crear un personaje tan antitético como enigmatico. Un
personaje en el cual coexisten paraddjicamente verdad y error, sabiduria e ignorancia,
bien y mal. Luego, en conformidad con todo ello, Wolfram eligi6 el nombre antiguo
Phlegethon, y sobre él formé el nombre Flegetdnis adicionando a la base latina
Phlegethon la terminacion -is, de acuerdo con un procedimiento onomastico general
en la tradicién arturica medieval®. Sin embargo de lo expuesto, considero que hay
otra causa complementaria de las ya aducidas, por la cual se puede explicar con mayor
fuerza el empleo de este nombre por Wolfram von Eschenbach. Trato acerca de ella a
continuacion.

SEGUNDA REPLICA

Por la identificacién de Flegetinis se deduce bien el sentido de la expresién
aparentemente oscura: “ein heiden Flegetinis | bejagte an kiinste héhen pris. | der
selbe fisién | was geborn von Salmén, | @iz israhélscher sippe erzilt | von alter her, unz
unser schilt | der touf wart fiirz hellefiur” (vv. 13-19), que el traductor castellano -
vierte como “Un pagano, llamado Flegetanis, alcanzé gran fama por su saber. Este
fisico procedia de Salomon y era de la estirpe israelita muy noble desde tiempos muy
antiguos, hasta que el bautismo nos libré del fuego del infiemo™, y explica diciendo

4 Adviértase <6mo a las dos vocales e breves del nombre latino responden las dos e breves del
altoaleman medio de Wolfram y como de igual modo a la o larga latina responde la a larga
altoalemana. Si el timbre de esta d es a o es o exactamente no puedo asegurarlo porque ¢l
nombre no tiene rima con ella (la Gnica rima que ocurre con este nombre es Flegetdnis . pris).
Sin embargo, son conocidos los casos en que d rima con 4, al menos en ciertos dialectos
altoalemanes medievales: “Im Nord- und Mittelbair. und im Oft. scheint 4 schon im 12. Jahrh.
in der Volkssprache zu offenem 6 geworden zu sein, so dass im 13. Jahrh. z. B. in Gedichten
aus der Heldensage, d - 6 (o) gereimt wird: bdten : verschriter. trdge : Synagége, voget :
gevrdget, wol : mdl u. a; doch ist 4 : 6 fur die meisten bair. Dichter als unreiner Reim zu
fassen, da auch heut ¢ und 6 -abgesehen vom Oberpfilzischen- in der bair. Dialekten im
allgemeinen auseinandergehalten werden, wihrend sie allerdings so ziemlich auf dem ganzen
Gebiet der ofr. Mundarten zusammengefallen sind” (MICHELS, VICTOR. Mittelhochdeutsche
Grammatik. Herausgegeben von Hugo Stopp. Heidelberg, Carl Winter Universitétsverlag, 5.
Auflage, 1979; p. 44).
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que “Flegetanis era de una estirpe muy noble y muy antigua hasta que Cristo se
encamd, con lo que el judaismo perdié prestigio”. Considero, por mi parte, que la
traduccion es hasta cierto punto aceptable, pero que la interpretacién de ninguna
manera lo es, y que, en consecuencia, hay que interpretar de otro modo. A saber:
aunque de acuerdo con Virgilio es posible manifestar al resto de los hombres las
maravillas secretas vistas y oidas en el Hades, permitiéndolo el numen del rio igneo
Phlegethon, personificado o divinizado ya en la antigiiedad como dios subterraneo, y
aunque en correspondencia con ello el hombre sabio y docto denominado Flegetdnis,
segiin el nombre de ese rio personificado, habia alcanzado alto honor y fama en la
antigiiedad por causa de su sabiduria y su doctrina y por causa de su origen, el
bautismo nos libré del fuego profundo de su ciencia imperfecta del cielo. La dificultad
evidente de la forma sintactica de la expresion de Wolfram citada, consistente en la
segmentacién y relacion de la construccion del participio erzilt (del verbo débil erziln
‘obtener’ ‘tener’ ‘mantener’), puede resolverse de dos maneras distintas. De acuerdo
con una tenemos que, después de haberse mencionado que el gentil Flegetdnis ha
ganado alto honor y fama con su ciencia (“ein heiden Flegetinis | bejagte an kiinste
héhen pris”, vv. 13-14), se refiere su origen (materno) israelita (“der selbe fision | was
geborn von Salmén, | Gz israhélscher sippe”, vv. 15-17 partim), y a ello sigue de
inmediato la construccién de participio (“erzilt | von alter Her, unz unser schilt | der -
touf wart fiirz hellefiur”,-vv. 17 partim-19), en la cual se expresa el haber side tenida
desde antiguo en alto honor la estirpe israelita de Flegetanis, hasta que el bautismo fue
escudo nuestro contra el fuego del Infierno. De acuerdo con este analisis, se establece
sin ninguna duda una ecuacién de igualdad inaceptable entre Israel y el Infierno. Este
modo de andlisis sintactico, que es el que provoca el comentario perplejo y morigerado
del traductor, debe descartarse sin mas. A menos que consideremos que Wolfram
incurre aqui en crudo e inoportuno exabrupto, porque falta contra la verdad, porque
no viene de ninguna manera al caso y porque se opone a una recta conformatio textus.
Ahora bien, incluso sin suponer que el término unz -adverbio, preposicién y
conjuncién ‘hasta’ ‘hasta que’- es erréneo y estd por uns ‘para nosotros’, dativo de
wir, la segmentacion puede intentarse de otro modo. Es decir: “ein heiden Flegeténis
| bejagte an kiinste héhen pris. | der selbe fisidn | was geborn von Salmén, | Gz
israhélscher sippe erzilt | von alter her”, por un lado, y “unz unser schilt | der touf
wart fiirz hellefiur”, por otro. De acuerdo con esta tiltima segmentacidn, la segunda
parte funciona como construccién paratictica, por lo cual “unz unser schilt | der touf
wart fiirz hellefiur’ no depende de erzilt y tiene relacién sintactica indirecta, pero
semantica directa con “ein heiden Flegetanis | bejagte an kiinste hohen pris”. De este
modo, se interpreta que es el alto honor y fama de Flegeténis lo que duré hasta la
llegada de Cristo, y que el Aellefiur, el fuego del Infierno, se aplica a él y a su ciencia,
no a Israel. También podria entenderse, de acuerdo con otro modo segmentacion mas
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problemitico desde el punto de vista gramatical, que es parentética la expresién “der
selbe fision | was geborn von Salmén, | Qiz israhélscher sippe”, y que “erzilt | von alter
her, unz unser schilt | der touf wart fiirz hellefiur” est4 en relacién sintictica con el
primer subsegmento (“ein heiden Flegetinis | bejagte an kiinste hohen pris™), lo cual
es ciertamente aceptable en cuanto al sentido, porque con esta segmentacion se
entiende que no hay relaciéon de dependencia semantica directa con lo que antecede
inmediatamente -¢l que proceda Flegetinis de la noble desde antiguo estirpe israelita-.
Y -esto es asi porque no puede establecerse una correlacion de sentido verosimil entre
el ser noble desde antiguo la estirpe israelita y el librarnos el bautismo del fuego del
Infiemo, lo cual equivaldria, en suma, a establecer la insostenible ecuacién de
igualdad entre Israel y el Infierno. En consecuencia, cualquiera sea la segmentacién
que se intente, siempre es lo mejor relacionar “unz unser schilt | der touf wart fiirz
hellefiur” con el propio Flegetinis, como propongo, porque sin menoscabo de la
sintaxis se respeta la literalidad de la expresion y se interpreta con perfecto sentido.
Mi interpretacién se comprueba en otra instancia del enunciado lingiiistico: la lexical
y etimolégica. En efecto, hellefiur altoaleman, es decir fuego del infierno, no es sino
interpretacion etimolégica del formante basico antiguo del nombre Flegetdnis o de la
nocién que Wolfram tenia de la naturaleza ignea de Phlegethon y de su situacién en el
Hades o mundo subterrdneo o, simplemeate en ambito cristiano medieval, en el
Infiemo. El nombre altoalemdn hellefiur, por cierto, esta compuesto por el nombre
femenino helle ‘infiemo’ (al. mod. Hélle “id.”) y el nombre neutro monosildbico fiur
(viur) ‘fuego’ (al. mod. Feuer ‘id.”, derivado del doblete bisilabico altoaleman fiuwer
viuwer del monosilabico fiur), y de acuerdo con las normas de la composicion
significa ‘fuego del infiemo’. Desde la perspectiva antigua, y en particular desde la
del Libro VI de la Eneida, fuego del infierno o fuego del Hades solamente puede ser el
fuego del rio Phlegethon, pues es cosa bien conocida que no hay alli otro fuego mas
que el de ese rio. Luego, decir Wolfram hellefiur equivale, por aplicacién
sapientisimamente poética de la figura de la efymologia asociada a la del aenigma,
como modos, respectivamente, de la definitio con ironia y de la allegoria®, a que diga
Flegetdnis. Claro esta que sobre la base de que Wolfram tenia conocimiento cierto de
la naturaleza ignea de Phlegethon, lo cual no ofrece dificultad insalvable alguna, en
verdad, dado que esta nocién perduraba en la Edad Media. Pero -insisto en ello- a la
nocién antigua griega y romana del mundo subterraneo y de Phlegethon igneo vino a
sumarse en la tradicién cristiana la hebrea y judia de la Gehenna del fuego,

3 ] AUSBERG, HEINRICH. Manual de retérica literaria. Fundamentos de una ciencia de la
literatura. 3 vols. Madrid, Editorial Gredos, cuarta reimpresidn, 1999; I, p. 140. II, pags. 18-19
y 287.
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complementando asi la del Hades en la conformacion de la idea del Infiemo*. Hay,
por otra parte, un elemento de la expresion mas problematica de Wolfram -“unz unser
schilt | der touf wart fiirz hellefiur’- no tenido en cuenta, a pesar de que con ello la
intencion de sentido que propongo se hace transparente. ;Por qué emplea Wolfram la
palabra schilt ‘escudo’, cuando se refiere a la defensa contra® el fuego del infiemo?
Porque tiene presente en su memoria un notable pasaje alegérico de la Epistola a los
Efesios de San Pablo, que transcribo: “Fratres confortamini in Domino, et in potentia
virtutis eius. Induite vos armaturam Dei, ut possitis stare adversus insidias diaboli.
quoniam non est nobis colluctatio adversus carnem et sanguinem: sed adversus
principes, et potestates, adversus mundi rectores tenebrarum harum, contra spirituatia
nequitiae, in caelestibus. Propterea accipite armaturam Dei, ut possitis resistere in die
malo, et in omnibus perfecti stare. State ergo succinti lumbos vestros in veritate, et
induti loricam ijustitiae, et calceati pedes in praeparatione Evangelii pacis: in omnibus
sumentes scutum fidei, in quo possitis omnia tela nequissimi ignea extinguere : et
galeam salutis assumite : et gladium spiritus (quod est verbum Dei) per omnem
orationem, et obsecrationem orantes omni tempore in spiritu: et in ipso vigilantes in
omni instantia, et obsecratione pro omnibus sanctis: et pro me, ut detur mihi sermo in
apertione oris mei cum fiducia, notum facere mysterium Evangelii: pro quo legatione
fungor in-catena, ita ut in ipso audeam, prout oportet me, loqui” (Ef. 6, 10-20). Es éste
de San Pablo el discurso de un verdadero miles Christi, y el que conviene a un
verdadero cristianismo -olim- militante. Es, ademas, el modo de discurso que mejor
conviene a la era caballeresca que fue la Edad Media, y por ello el mas conforme con
el temperamento del poema de Wolfram von Eschenbach. La idea central consiste en
el combate espiritual contra los poderes infernales, primero y superior a la colluctatio
adversus carnem et sanguinem, la lucha contra la carne y la sangre; la cual no es para
San Pablo el objeto primordial del combate espiritual, porque carne y sangre son sélo
peones y hueste visible del invisible jefe de la milicia tenebrosa. Y el tema se reitera
en la palabra de San Pablo: “Abiiciamus ergo opera tenebrarum, et induamur arma
lucis” (Rom. 13, 12). En el escenario de este combate espiritual la fe es escudo contra
los dardos igneos del maligno Enemigo: in omnibus sumentes scutum fidei, in quo

* HAAG, H., A. VAN DEN BORN, S. DE AUSEJO. Diccionario de la Biblia. Barcelona, Editorial
Herder, 1987; cols. 739-740 (Gehenna), col. 798 (Hades), cols. 899-901 (Infierno y Descenso
de Cristo a los infiernos).

** En el texto de Wolfram fiirs es crasis de la preposicion fiir y el articulo neutro das de
hellefiur. La preposicion fir vale como ‘contra’ en sentido hostil (V. Michels.
Mittelhochdeutsche Grammatik, op. cit, p. 183: “auch (zur Bezeichnung) des feindlichen
Gegensatzes, des Schutzes gegen.”
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possitis omnia tela nequissimi ignea extinguere. Leemos bien, y advertimos que no es
escudo que detiene los dardos igneos, sino que los extingue: fela nequissimi ignea
extinguere. Pero exstinguere no es verbo latino que se aplique en modo recto a telum,
sino a ignis, lumen, incendium, lux y cosas semejantes®, y metaféricamente a vitam,
etc. Los verbos apropiados serian vitare, repellere, reicere, prohibere y otros tales.
Pues bien, como San Pablo dice tela ignea, esto es ‘dardos igneos’ ‘dardos de fuego’,
y es evidente que con tal expresion metaférica quiere referir el fuego remoto del
Infierno que, lanzado desde lejos por el Enemigo, llega al hombre como dardo, flecha
u otra cualquiera arma arrojadiza, luego el medio apropiado para extinguir ese fuego
es el agua®. Pero como el agua es la materia del bautismo, y con ella se implican la fe,
la forma del sacramento y los efectos del mismo, luego el agua del bautismo, con la fe,
la forma y los efectos del mismo, son el escudo contra ese fuego conjunto y remoto de
ciencia gentil y salomdnica o hebrea, que Wolfram significa cuando dice: “unz unser
schilt | der touf wart fiirz hellefiur’. Con lo cual, empero, no refiere Wolfram un
acontecimiento meramente distante en el tiempo, un acontecimiento que ha tenido
lugar no mas que una sola vez: el del transito de la falsa ciencia antigua gentil y
hebrea como suma del saber humano y divino precristiano a la ciencia verdadera
cristiana. Es decir, el transito de la ciencia sin gracia plena a la ciencia con plenitud
de gracia. La palabra del poeta vale para siempre, para hoy como para ayer y para
mafiana. Porque sabe que hoy, como ayer y como maiiana, contra la ciencia de la
verdad, que es ciencia de humildad, se alza y se alzara hasta el fin la ciencia de la
falsedad, que es ciencia de soberbia humana.

TERCERA REPLICA

Por dltimo, Wolfram cuando dice: “Flegetanis der heiden | kunde uns wol

*Y lo mismo debe decirse del verbo griego ofévvupt ‘apagar, extinguir’ empleado por San
Pablo.

4" Leemos en Festus: “tela proprie dici videntur ea, quae missilia sunt : ex Graeco videlicet
translato eorum nomine, quoniam illi thA60ev missa dicunt, quae nos eminus; sicut arma ea,
quae ab umeris dependentia retinentur manibus” (Ed. Miiller, p. 364). En el Digestum: “telum
vulgo quidem id appellatur, quod ab arcu mittitur, sed nunc omne significatur, quod mittitur
manu. Itaque sequitur, ut et lapis et lignum et ferrum hoc nomine contineatur, dictum ab eo,
quod in longinquum mittitur, Graeca voce figuratum and tod tmAod™ (50, 16, 233).
Adbviértase, de paso, el insondable simbolismo de la expresion paulina: el Enemigo no combate
cuerpo a cuerpo; combate desde lejos con armas arrojadizas. El Enemigo no es caballero,
porque el caballero sélo combate cuerpo a cuerpo.
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bescheiden | iesliches sternen hinganc | unt siner kiinfte widerwanc, | wie lange
ieslicher umbe gét, | € er wider an sin zil gestét” (vv. 29-34), no se refiere a los
planetas ni es por ello verdad que “Ciertas imprecisiones en el campo de la astrologia
indican que sus conocimientos distaban de ser los de un experto”, segin reza el
comentario. La verdad es que Wolfram habla del movimiento aparente de las estrellas
con respecto al sol y a la tierra que la ciencia astronémica denomina precesién de los
equinoccios. Un astronomo define la precesion y sus efectos del siguiente modo: “La
Tierra es abultada en el Ecuador, pero dicho abultamiento no coincide con el plano de
su orbita (debido a la inclinacién del eje con respecto a la misma). La fuerza
gravitatoria del Sol (que, por supuesto, actia en el plano de la érbita terrestre) tiende
a atraer dicho abultamiento ecuatorial hacia el plano de la érbita, La Luna contribuye
con un efecto similar”. Asi, pues, sobre la Tierra en rotacion actiia una cupla que
obliga a su eje a efectuar un movimiento oscilatorio retrégrado o de precesion.
Podemos explicarlo de la siguiente manera. Si la tierra no girase sobre su eje,
inclinado con respecto al plano de la érbita que ella cumple alrededor del sol en su
movimiento de traslacion, el Gnico efecto que produciria la fuerza gravitatoria del sol
sobre el abultamiento ecuatorial de la tierra seria el de “enderezar” o
“perpendicularizar con respecto-al plano de la érbita la posicion del plano polar que
contiene el eJe perpendlcular al ecuatorial terrestre. Pero como la tierra gira alrededor
de su propio eje -que es eje de rotacion verdadero y no plano de un cuerpo que no rota- "
. en cada instante de infinitesimal movimiento de rotacién la fuerza gravitatoria del
sol se ejerce en un punto distinto de la circunferencia del plano ecuatorial terrestre
inclinado con respecto al de la orbitacién. Luego, dado que la cupla actiia sobre todos
los puntos de la circunferencia del ecuador terrestre, el que seria simple movimiento
de “‘enderezamiento” o “perpendicularizacion” del eje -o, mejor, plano polar- de la
tierra, si ésta no girase, girando ella se convierte en infinitos movimientos sucesivos
de “‘enderezamiento” o “perpendicularizacion” del eje de la tierra cumplidos sobre un
solo punto, que es el de la interseccion del eje de rotacidn con el plano ecuatorial
terrestre. Estos infinitos movimientos sucesivos elementales de “enderezamiento”
“perpendicularizacion” del eje sobre su punto de interseccion con el plano ecuatorial
sumados al movimiento continuo de rotacion de la tierra producen la oscilacién cuyo
efecto es el que denominamos efecto de precesion®, “Como consecuencia del efecto de

* El movimiento oscilatorio del eje de rotacién de la tierra determina, pues, sobre el punto
central de su interseccion con el plano ecuatorial terrestre dos conos invertidos, cuyos apices
estan constituidos por un solo punto, el de la interseccién del eje con el plano ecuatorial, y
cuyas bases estan determinadas por el desplazamiento circular de los puntos en que el eje
intersecta los dos polos terrestres.
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precesion, el eje de la Tierra no se mantiene en una misma posicion con respecto a las
estrellas. La region del cielo hacia la cual apunta (polo celeste) cambia continuamente
de posicién, describiendo un circulo de mas o menos 23, 5° de radio con relacién a las
estrellas. La inclinacién del eje de la Tierra con respecto a su Orbita permanece
aproximadamente constante, pero su direccién cambia de modo continuo con un
periodo de alrededor de 26.000 afios. El polo celeste (en torno del cual el cielo parece
girar una vez por dia) se mueve, por consiguiente, entre las estrellas con igual
periodo®. Nuestra estrella polar, Polaris, no siempre lo ha sido ni permanecerd
continuamente cerca del polo celeste. En el afio 3.000 a. C. la “estrella polar” era
Draconis; en el afio 7.500 de nuestra era o Cephei sera la estrella mas pr6xima al
polo, y en el afio 14.000 lo sera Vega; alrededor del afio 28.000, Polaris volvera a ser
la estrella polar. | A medida que el polo oscila describiendo un circulo entre las
estrellas, las constelaciones visibles se van desplazando. La Cruz del Sur, invisible
actualmente desde la latitud de Nueva York, era visible en el afio 4.000 a. C*°, Este
movimiento aparente de las estrellas en revolucién que se completa cada 26.000 afios
aproximadamente es el que menciona Wolfram von Eschenbach y el que creo que se
menciona en el Liber de infantia Salvatoris apdcrifo, segiin hemos visto. Ahora bien,
el movimiento de precesion de los equinoccios se conoce desde antiguo, y fue °
descubierto o descripto por primera vez por el astrénomo griego Hiparco en el afio 125
a. C. Como Hiparco advirtié que el tiempo empleado por el sol para volver-al mismo
punto equinoccial del cielo en relacion con las estrellas no era constante, comparé sus
observaciones de la estrella Spica con otras mas antiguas y llegé a la conclusion de
que los equinoccios se movian retrogradando 46 segundos por afio. El calculo actual
es de 53 segundos y tres décimas por afio. Es esta retrogradacién la que provoca el
movimiento aparente de las estrellas en un ciclo que se completa cada casi 26.000

¥ Dicho de otro modo, cada uno de los circulos determinados por la oscilacién del eje de
rotacién de la tierra sobre el punto central de su interseccién con el plano ecuatorial terrestre
puede proyectarse, prolongando el eje hasta el cielo estrellado, en las constelaciones, de modo
que todas ellas aparecen dispuestas en su circunferencia. Lo cual equivale a decir que la
proyeccion del eje terrestre oscilante sobre ellas las recorre todas en forma circular. Y una
circunferencia completa en ellas constituye un periodo integro. Pero como desde la tierra no
vemos que su eje se mueva oscilando y trazando tal circunferencia en el cielo estrellado, lo que
nos parece es que es el cielo estrellado el que se mueve por el extremo del eje en forma
circular,

% PAYNE-GAPOSCHKIN, CECILIA. Introduccion a la astronomia. Buenos Aires, Editorial
Universitaria de Buenos Aires, segunda edicion, 1969; p. 43.
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afios -en verdad cada 25920 afios-"'. En tiempos de Hiparco, autor asimismo del

31 Se dice que el descubridor del movimiento aparente de precesion de los equinoccios fue
Hiparco. Consta, por ejemplo, en el ya afioso libro de F. Cumont sobre la astrologia y la
religién entre griegos y romanos (CUMONT, FRANZ. Astrology and religion among the Greeks
and Romans. New York, Dover Publications Inc., 1960; pégs. 5, 9, 34). El saber astrondmico
no es un saber sin consecuencias, Citaré un caso notabilisimo del empleo del saber astronémico
en la India que pone de manifiesto del modo mas palmario que esta clase de conocimiento tiene
valor religioso y “practico”, y que sirve para algo mas que para llenar un capitulo de un tratado
de astronomia y asombrar la inteligencia de un profano. Es cosa conocida que el templo hindd
se construye, de acuerdo con precisas normas tradicionales, en conformidad con dos patrones
simboélicos conjuntos: su planta se traza como Vastupurusamandala, la cual consiste en una
sintesis astronémica de! mundo. y su alzada se traza como montafia y caverna miticas,
complementarias entre si. Sobre la sintesis astronémica de este simbolismo conjunto me
permito transcribir unos parrafos del estudio de Stella Kramrisch The Hindu Temple. “All the
cyclical numbers in Hindu cosmology are essentially based on the period of the precession of
the equinoxes. They are exact fractions of the number 25920, It is for this reason that the
Vastumandala of the temple, the square diagram of Existerice, of time measurable in space, has
two main alternative dispositions as far as it is the metaphysical and cosmological plan of the
temple. It is laid out in 64 or else in 81 squares; either number is a sub-multiple of 25920
which is 64 x 81 x 5. 5 is the number of a Samvatsara, a cycle of 5 lunar-solar years. | The form
of the square is the stage on which is drawn, while it is being acted, the movement of sun and
moon and that of their years in their uncqual course, their meeting, reconciliation and the fresh
beginning towards one more coincidence. Such inequality, such imperfection are the cause of
existence; the seasons similarly are brought about by the axis of the earth being inclined to the
plane of its orbit. The obliquity of the axis of the earth, the inequality of the motions of sun and
moon, produce the cycles in which we live. Were it not so, were all coincidence, life would be
reabsorbed into perfection, into the infinite which is beyond manifestation. | On this V astu dial
of cosmic movement where obliquity and discreparnicies appear straight and square, care must
be taken not to interfere with the movements and the ways in which they are laid out, for on
their courses depend the order in the universe and the destinies of human lives. The science of
architecture is part of the science of the luminaries; the time for setting up a building, its place
and the direction it has to face are ascertained on the magic diagram of the Vistumandala. { The
very imperfection which is the cause of the existence of the world serves as the basis of all
astrological forecasts and astronomical calculations. There is always a remainder. For nothing
could continue if nothing were to remain. The place occupied by anything in the present, is in
the residue of the past. The name of Vastu, derived from Vastu, ‘a really existing thing’,
signifies residence as well as residue (Satapatha Brahmana I, 7, 3, 18-19). | The position and
orientation of a temple and of any building are determined analogous to the method according
to which the place of sun or moon or one of the planets is found in the circle of Naksatras
[constelaciones o casas de la luna]” (KRAMRISCH, STELLA. The Hindu Temple. Photographs by
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primer atlas estelar conocido, en el equinoccio de primavera el sol se encontraba en la
constelacion de Aries, pero actualmente se encuentra en Piscis. En las descripciones
caldeas del cielo y de las constelaciones, hacia el afio 2.450 a. C., en el mismo
equinoccio vernal el sol se encontraba en la constelacién de Taurus, el Toro. Cuando
Virgilio dice en la primera Gedrgica: “candidus auratis aperit cum cornibus annum |
Taurus” (vv. 217-8), refiere anacrénicamente un hecho anterior en dos milenios a la
realidad astronémica contemporanea suya. Ahora bien, la posesién de una ciencia
humana -en concreto, astronémica- que permite conocer los fenémenos aparentes del
cielo y leer en €l augustos indicios de misteriosas realidades no habilita, empero, para
desentrafiar la verdad de estas cosas visibles e inteligibles. Leer el signo del Grial no
equivale a saber qué cosa es el Grial. Recordemos una vez mas al respecto la sensatez
opaca del discurso del académico Cotta del De natura deorum ciceroniano en diatriba
con el pensamiento en este caso estoico: “Quodsi mundus universus non est deus, ne
stellae quidem, quas tu innumerabilis in deorum numero reponebas. Quarum te cursus
aequabiles aeternique delectabant, nec mehercule iniuria, sunt enim admirabili
incredibilique constantia. Sed non omnia, Balbe, quae cursus certos et constantis

‘.

Raymond Burmier. 2 Vols. Delhi-Varanasi-Patna, Motilal Banarsidass, 1976 (First Published
by the University of Calcutta, 1946); pags. 36-37). El subrayado es mio. El “residuo™ o “resto”
(residue o remainder) equivale a la yoni o matriz (o ttero) del templo (y de! universo visible),
y suele nombrarse por el nombre de ella. La nocién de “resto”, referikia en el simbolismo
constructivo del templo hindi. como se ve, a la diferencia temporal y espacial que constituye la
precesion de los equinoccios, existe en otras civilizaciones y religiones, revestida de muy
diversos aspectos. En la tradicién hebrea y judia esta nocion tiene aspecto émico-religioso: el
“resto” del pueblo de Israel es 1) el numero de los sobrevivientes de las invasiones asirias; 2) el
numero de los desterrados en Babilonia; 3) el nimero de aquellos en quien Dios ha de cumplir
todas sus promesas mesianicas de salud (H. Haag, A. van den Bom, S. de Ausejo. Diccionario
de la Biblia, ob. cit.. cols. 1686-1688). En la tradicién cristiana el “resto” adquiere otras
formas: es la piedra desechada por los constructores, la cual, sin embargo, ha de devenir piedra
fundamental de la obra; es el pequefio grano de mostaza, del cual ha de surgir el mas grande de
los arboles; es el propio Cristo abandonado a su suerte y casi solitario en la cruz, por quien,
empero, todas las cosas seran atraidas a si, sera vencida la muerte y la salvacién llegara al
mundo. Forma inesperada por demés es la que toma en Amadis de Gaula: el “resto” es en él el
“rinconcillo” de la Insula Firme, en el cual hallan refugio los caballeros que han de restaurar el
orden y justicia perdidos por causa de la soberbia. Ha estudiado el sentido de este “rinconcillo”
J. R. Gonzilez (GONZALEZ, JAVIER ROBERTO. “El rinconcillo de Amadis: seméntica y poética”,
en El hispanismo al final del milenio. Actas del Quinto Congreso Argentino de Hispanistas,
Cordoba 1998. Coords. Mabel Brizuela, Cristina Estofan, Gladys Gatti y Silvina Perrero. 3
vols. Cordoba (Argentina), Asociacién Argentina de Hispanistas, 1999; I, pags. 437-445).
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habent ea deo potius tribuenda sunt quam naturae”*. Para quien lee el mundo como
Flegetanis -y como el racionalista a ultranza Cotta-, el mundo no es transparente; el
mundo es s6lo lo que es. Para quien lo lee con ojos de fe y gracia el mundo es lo que
es y lo que significa y lo que no es. Porque, como dice el rey profeta en su salmo:
Caeli enarrant gloriam Dei, | Et opus manuum eius annuntiat firmamentum. || Dies
diei effundit verbum, | Et nox nocti tradit notitiam. || Non est verbum et non sunt
sermones, | Quorum vox non percipiatur: || In omnem terram exit sonus eorum, | Et
usque ad fines orbis eloquia eorum (Psa. 18, 1-5).%

52 Cicerén. De natura deorum, ob. cit., p. 308.

33 Qe trata, al cabo, de una concepcidn del mundo caracteristicamente medieval. “Sie [sc.la
significatio rerum) ist zunichst nicht ad placitum, sondern von der Natur bestimmt (nach Hugo
von St. Victor: illam natura dictavit), die Gott geschaffen hat. Insofern ist sie naturalis. Sie
vergeht nicht wie der menschliche Laut mit der AuBerung, sondern hat die Dauer des
Geschaffenen. Die Natur (die res) empfingt ihre significatio von Gott (res ex divina
institutione significans). significatio rerum naturalis est (besteht von Natur aus) et ex
operatione creatoris volentis quasdam res per alias significari (Hugo von St. Victor). Durch
voces significativae spricht der Mensch zum Menschen. durch res significativae rédet Gott zum
Menschen. Die significatiorerum ist durch die unwandelbare voluntas Gottes, seine Intention,
bestimmt. | Wahrend menschliche Sprache im Prinzip Identitit voraussetzt, gilt fiir die Sprache
der res, daf sie keine Identitét zeigt; sie hat so viele Moglichkeiten der significatio, wie sie
proprietates besitzi: res autem tot possunt habere significationes, quot habent proprietates. Es
gibt zwei Weisen (modi) der significatio einer res (ebd.): res duobus modis significat, natura et
Jorma. Die jeweilige Beziehung zwischen res und significatio kommt durch Analogie zustante.
| AufschluB tiber die significatio einer res gibt die Heilige Schrift, das Wort, dessen Urheber
Gott ist. Augustinus versteht das als eine Art der Ubertragung [...]; in der Nachfolge der
neuplatonischen Auffassung des Pseudo-Dionysius, die Johannes Scottus dem .Jittelalter
vermittelt, wird der Sachverhalt als Analogie der sichtbaren (natiirlichen) Welt zur
unsichtbaren Welt begriffen, deren Abglanz sie ist. | Fiir einen Meister der Schreibkunst wie
Otloh von St. Emmeram lag es nahe, die Schopfung Gottes als ein Buch zu verstehen (Migne
146, 283): Nonne creatorem testantur cuncta creata, quin velut in libris illum cognoscere
quitis. Augustinus hatte im Rahmen seiner Zeichenlehre auch die Lehre vom Zeichenwert der
res entwickelt” (BRINKMANN, HENNIG. Mittelalterliche Hermeneutik. Darmstadt,
Wissenschaftliche Buchgesellschaft, 1980; pags. 45-46). Dice Alejandro Neckam en el Prélogo
del Libro II de su obra De naturis rerum: “Mundus ergo ipse calamo Dei inscriptus littera
quaedam est intelligenti, repraesentans artificis potentiam cum sapientia eiusdem et
benignitate. Sicut autem totus mundus inscriptus est (sc. calamo Dei), ita totus littera est, sed
intelligenti et naturas rerum investiganti ad cognitionem et laudem Creatoris” (Ibid.., p. 46 nota
127). Enel siglo X Odo de Cluny habla de la manifestacién de la invisible Divinidad mediante
el mundo visible por Ella creado en su poema Occupatio: “Rex invisibilis mundum, qui
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CONCLUSIONES

De la exposicion precedente se siguen, pues, las siguientes conclusiones: 1) el
manuscrito hallado por Ky6t en Toledo no estaba necesariamente en érabe, y los
arabes so6lo debieron de haber sido transmisores del mismo, como lo. fueron de otros
textos que llevaron a Espafia y a Toledo. 2) El nombre Flegetdnis no procede del del
astronomo Al Fergani, sino del del rio igneo subterraneo Phlegethon, segin la
tradicién latina antigua y medieval. 3) El sabio Flegetinis es hijo de un gentil
babilonio o persa y de una hebrea de la estirpe de Salomén. 4) Por este doble origen
retine en si la suma de la ciencia antigua. 4) Muestra la magna excelencia de su
ciencia en haber sabido describir la ida y vuelta de las estrellas que se cumplen en el
ciclo de la precesion de los equinoccios. 5) Pero lo muestra sobre todo en que ha visto
en ellas una maravilla -el Grial-, que no ha sabido, empero, reconocer ni explicar. 6)
El bautismo, que en la expresion poética es figura del cristianismo, nos ha permitido,
sin embargo, superar los errores de la ciencia antigua de Flegetdnis y tener
conocimiento perfecto de aquella maravilla que es el Grial. Al maestro cristiano Ky6t |
corresponde, en fin, interpretar el sentido perfecto del manuscrito imperfecto del
gentil-hebreo Flegetinis. En fin, Flegetnis de Parzival de Wolfram von Eschenbach,
siendo gentil y hebreo juntamente, tiene el nombre del rio igneo infernal Phlegethon
de la tradicion antigua, porque su ciencia -imagen para Wolfram de'toda ciencia
humana- por si sola, sin el auxilio de la gracia que procede del agua del bautismo, no
puede mas que llevar al hombre a las profundidades sombrias del Tartaro* -Tartareus

cernitur, egit. | indicet ut per opus se opifex mirabile mirus. | maxima res mundus rerum, quas
cernimus, extat. | ... dissona materiem rerum qui elementa feracem | ... concordes dat habere
vices, Deus inde probatur. | ergo fit invisus per visibilem manifestus” (Ibid..). El tema es bien
conocido. Remito, empero, al paragrafo “El libro de la Naturaleza” del capitulo “El libro como
simbolo™ del célebre tratado sobre la literatura europea y la Edad Media latina de Emst Robert
Curtius para advertir, de paso, que no todos los que hablan de la lectura del libro del mundo
saben leerlo en verdad: CURTIUS, ERNST ROBERT. Literatura europea y Edad Media latina.
Traduccion de Margit Frenk Alatorre y Antonio Alatorre. 2 Vols. México, Fondo de Cultura
Econdmica. primera reimpresion 1975; 1, pags. 423-489, especialm. 448-457.

54 Hasta no hace muchos afios, a propésito de la investigacién genética, se hablaba sin cesar del
horror de la ciencia nacionalsocialista alemana, ciencia puramente humana, sin Dios, sin moral
y sin limites. Ya no se habla mas de ella. Ahora, sin Dios, sin moral y sin limites todos los
regimenes democraticos del mundo, y los que no lo son o pretenden serlo de otro modo, la
misma ciencia horrorosa se impone por doquier. Y no es incongruente con ello ni inesperado
que al genocidio de los inocentes y a la manipulacién genética realizados en los campos de
concentracién correspondan en nuestro tiempo el genocidio de los inocentes nonatos y la
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Phlegethon lo denomina Virgilio-, pues esa ciencia debe redimirse, como el fuego que
es, temperada por las aguas del bautismo -touf, getoftiu dice una y otra vez Wolfram-,
por una fons aquae salientis in vitam aeternam, segin refiere San Juan Evangelista en
el relato del encuentro de Jesis con la samaritana (Jo. 4, 14), una fuente de agua que
mana y asciende hasta la vida eterna. Esta “agua viva” es el donum Dei (dwped tob
Deod) que Jests ofrece al hombre. Del agua de esta fuente afirma un comentarista
como R. Schnackenburg: “Das frische Grund- und Quellwasser des Brunnens wird
zum Symbol fiir das, was Jesus zu geben fahig und gewillt ist. Das 148t sich aus dem
Bildcharakter noch nicht konkret bestimmen, und es ist einseitig, diese Gabe Jesu
sofort auf sein Wort, das goéttliche Leben, den Heiligen Geist oder die Taufe
festzulegen™®. Esa agua, pues, que significa cada una de esas cosas -la Palabra de
Jesis, la Vida divina, el Espiritu Santo, el Bautismo- y que las significa todas juntas
ademas, tiene siempre idéntica propiedad: dar al hombre una vida y una ciencia de fe
inconmensurables con toda posibilidad de vivir y de conocer humanos. Porque es ella
el agua del bautismo, de ella dice Wolfram: unser schilt der touf wart fiirz hellefiur,
recordando la expresién de San Pablo: in omnibus sumentes scutum fidei, in quo
possitis omnia tela nequissimi ignea extinguere (Ef. 6, 16). Como el agua del
bautismo es escudo contra el fuego infernal, la fe.es.escudo contra los encendidos
dardos del Maligno, extintos en ella. Pues el bautismo, que es sacramento denominado
de muertos porque devuelve la vida de la gracia a las almas muertas por el pecado,
confiere la primera gracia santificante, imprime el caracter de cristiano y hace al
hombre hijo de Dios, miembro de la Iglesia y heredero de la gloria.

RESUMEN

manipulacién genética en las casas de salud.’

%% SCHNACKENBURG, RUDOLF. Das Johannesevangelium. Freiburg-Basel-Wien, Herder, zweite,
durchgesehene Auflage, 1967-1971; 1, p. 462. Agrega este autor acerca del agua: “Die Symbolik
des Wassers ist besonders fiir den Orientalen, dem das Wasser als das unentbehrlichste
Lebensclement erscheint, fast unerschopflich. Seine reinigende, durststillende, Leben
spendende, befruchtende, wiederbelebende Kraft liefit sich leicht auf die hoheren Bediirfnisse
und Giiter des Menschen iibertragen. So spielt das Wasser in vielen Kulten, besonders in
Agypten und Babylonien, als Spende fiir die Toten, als Lebenswasser und Jungbrunnen eine
Rolle. Es gab eine breite Taufbewegung, die aus der Sehnsucht aufbrach, von irdischer
Befleckung oder Schuld gereinigt zu werden. Auch das Jenseits bereicherte man mit
Lebensbrunnen und Wassern des Heils. Aber das alles ist hier zu weit hergeholt. Das Wasser,
das Jesus anbietet, ist seine gegenwiirtige Gabe, die allen Durst 16scht und zum ewigen Leben
dienlich ist” (p. 462-463).
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La finalidad de este estudio es establecer el sentido verdadero de un pasaje del
Libro IX del Parzival de Wolfram von Eschenbach, mal interpretado hasta ahora por
sus comentaristas y por el primer traductor castellano. Se demuestra, pues, que el
origen del personaje Flegetanis no es 4rabe, sino gentil -seguramente caldeo o persa
como los Reyes Magos- por parte de padre y hebreo por parte d¢ madre, y que su
escritura no es arabe; luego, que su nombre deriva del del rio Phlegethon de la
tradicién grecorromana; ademas, que la ida y vuelta de las estrellas que ha sabido
describir consiste en el ciclo de la precesion de los equinoccios; en fin, que la ciencia
puramente humana de Flegetinis es insuficiente para comprender la mas alta
maravilla del universo -el Grial- sin el auxilio de la gracia que procede del agua del
bautismo.

Palabras clave: Literatura alemana medieval-Parzival de Wolfram von Eschenbach-
fuentes clasicas y cristianas del tema de Flegetanis.

SUMMARY

. Itis my aim, in writing the present paper, to establish the genuine sense of a difficult
passage from Book IX of Parzival by Wolfram von Eschenbach, which passage was until
now misunderstood by its interpreters, and by the first Castillian translator of Wolfram’s
work t00. ] therefore establish that the character called Flegetanis has no Arabic crigin, but
gentile or pagan -certainly Chaldean or Persian like the Magi- as to his father, and Hebrew
as to his mother, so that his writing can not be in the Arabic tongue. I establish also that his
name comes from Phlegethon’s, one of the four streams of Hades in classical tradition; I
establish besides this that the coming and going cycles of the stars descript by Flegetanis
consist in the precession of equinoxes; and I establish finally that Flegetanis’s purely
human science is not capable of understanding the’ highest marvel in the universe -the
Grial-, without being helped by faith and the grace proceeding from the water of baptism.

Key words: German mediaeval literature-Wolfram von Eschenbach’s Parzival-classical
and christian sources of Flegetanis’s theme.
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