En nombre de la Escuela de Estudios Orientales y de su Facultad, les damos la bienvenida
a esta Jornada que se titula “Huellas y texturas de la relacion entre lo sagrado, lo grotesco
y lo monstruoso”, coorganizada por la Universidad del Salvador, el Centro de Estudios
Behemot, y la Universidad de Campinas. Agradezco a las investigadoras y docentes de
esta Casa, la Mag. Flavia Soldano Deheza y la Dra. Andrea De Vita, que son las
responsables de esta actividad, asi como también el apoyo constante de la Decana, Mag.
Claudia Pelossi, y la ayuda brindada por la Secretaria Académica, Lic. Maria Elena Lenscak,
por el Prosecretario, Lic. Juan Pablo Spina, y por la Directora de Filosofia, la Mag. Verdnica
Parselis.

El ano pasado se realizd una jornada similar a esta, en la Facultad, con el nombre de “Las
huellas de lo monstruoso en lo sagrado”. Hubo una participaciéon de varios de los
expositores que estaran en estos dias, lo cual demuestra la continuidad de la iniciativa, a
la que auguramos muchos frutos.

Antes de pasar a la conferencia de apertura del colega y amigo, el Dr. Juan Carlos Alby,
me gustaria hacer una reflexién sobre un tema que puede resultar algo pedestre, pero
que se relaciona con el titulo que nos convoca. Lo repito: Huellas y texturas de la relacion
entre lo sagrado, lo grotesco y lo monstruoso. Huella viene de *hollar’, o sea, son las
pisadas que deja una persona o un animal en un terreno; textura, a su vez, del verbo
texére, da ‘texto y tejido’, lo que evoca la idea de una urdimbre sensible, tanto a los ojos
como al tacto.

Hace semanas que pienso en la relacién entre este titulo y un tema que fascina a mi hija
de tres afios. Ella tiene libros con stikers, un diario con una lapicera de tinta invisible,
mufiecos, peluches y remeras, ademas de un colgante; no hay un solo dia que no nos
pida que le contemos una historia en donde la pasan a buscar o se la encuentran
imprevistamente. Me refiero a un animal: el unicornio. El arco temporal en el que se
desarrollaran las exposiciones de estos tres dias, es el de la Antigliedad tardia: judaismo
de época intertestamentaria, la Patristica, los Padres del desierto. Probablemente, lo que
pueda ser interesante, es que este animal fabuloso y simbdlico también dejo su rastro en
el primer cristianismo. Pero es claro que trasciende a Occidente y que atraviesa los siglos.
Ahi, precisamente, se confunden lo sagrado, lo grotesco y lo monstruoso: por ejemplo, la
pureza y su color, en los lienzos medievales, y en la poética de Rainer Maria Rilke: “Blanco
fue a una doncella, y existié en su espejo de plata como en ella” (Sonetos a Orfeo, 1V);
pasando por las novelas de Harry Potter y el movimiento queer, a la alquimia y la
interpretacion psicoldgica de Carl Gustav Jung: un ser ambivalente que patentizaria el
Monstrum Hermaphroditum.

Haciendo un breve repaso, encontramos muestras en el arte caldeo, en relacién con un
sello cilindrico que tiene dos unicornios alados rodeando un arbol.

En China se creia que la aparicidon de este ser era propicia, y que hablaba de la pureza y
justicia de los gobernantes. También se creia que traian del cielo a los nifios y las lluvias.

Las noticias que llegan a Occidente y, que se ramificaran después, proceden del médico
griego Ctésias, del siglo V a. C. Este habria visto a un espécimen salvaje con colores
rojizos y ojos azules, que vivia en el pais de la India, y que encerraba propiedades



médicas. Entre los siglos I y II d. C., Claudio Eliano, Plinio el Viejo o Filéstrato, se haran
eco de sus descripciones. Por ejemplo, Plinio: “es un animal intratable, que se parece al
caballo por el cuerpo, al ciervo por la cabeza, al elefante por los pies y al jabali por la cola;
tiene un mugido grave, y un solo cuerno negro que se eleva dos codos por encima de la
frente. Dicen que este animal no puede capturarse vivo”.

En el ambito de la Biblia, la versién de la Vulgata, del salmo 22, 21: “Salva me ex ore
leonis, et a cornibus unicornium humilitatem meam’. Jerénimo tenia en frente el termino
hebreo reem, que a veces lo traducia por rhinoceros o monoceros. Lutero lo vertia de este
modo: “Salvame de las fauces del ledn, de los unicornios”.

Con la asuncién del cristianismo aparecen las técnicas para poder atraparlo, pero también,
el lugar del animal como simbolo de la pureza de Cristo. Por una parte, el Physiologus
griego sostenia: “sentamos junto a él una virgen pura y bien vestida, el animal saltara a su
regazo y la virgen lo alimentara y lo llevara al palacio del rey”. En el siglo XI, por otra
parte, Guillermo de Normandia, elaboraba este cuadro mas teoldgico: “Jesucristo nuestro
Salvador es el Unicornio espiritual, que en la Virgen hizo su morada, El, que es de tan alta
dignidad; en ella tomé su humanidad mediante la cual se manifesté al mundo”.

Pero con anterioridad, los autores de la Iglesia como Tertuliano o San Juan Crisdstomo,
entre los siglos III y IV d. C., agregaban elementos también sugestivos. Este Ultimo,
afirmaba: “Los unicornios son los justos, y por encima de todos Jesucristo, que combate
contra sus adversarios con su cruz como con un cuerno; este cuerno es aquel en el que
descansa nuestra confianza”.

Me interesa este Ultimo punto que asocia al cuerno con la cruz y con cierta potencia.

Hay una noticia del heresidlogo Hipdlito de Roma, del siglo III d. C., acerca de unos
cristianos disidentes. Eran gnosticos que se llamaban a si mismos naasenos. Establecian
un juego de palabras a través de un planteo alegdrico de la serpiente (n7aas en hebreo) de
Gn. Decian:

No veneran a ninguna otra cosa, sino a Naas, por lo que son llamados nhaasenos, porque
naas es la serpiente, a partir de lo cual dicen que todos los templos (naous) que estan
bajo el cielo reciben su nombre, que por este solo naas se establece todo santuario, toda
iniciacion y todo misterio y que no es posible en absoluto encontrar bajo el cielo una
iniciacion que no sea en un templo y en el que esta el naas, de/ que viene a llamarse
templo (naous). Ensefian que la serpiente es la sustancia himeda, como también
<sostenia> Tales de Mileto, y que totalmente nada de lo que existe, inmortal o mortal,
animado o inanimado, puede sostenerse sin ella. Todo le estd sometido, es el Bien mismo
y tiene todo en si, como «en el cuerno del toro unicornio», otorga lo bello <a los otros> y
la madurez a todos los que estan de acuerdo con su naturaleza y su propiedad, como si
hiciera camino a través de todo como <un rio> que surgido del Edén <riega el paraiso> y
«se divide en cuatro principios» (Gn 2, 10-12).

En primer lugar, hay una exégesis biblica leida desde categorias filosdficas. Naas suena a
naos, ‘templo’, pero también, a nods, ‘intelecto’, como una remision encubierta a un Cristo
trascendente. La interpretacion que establecian era de caracter contracultural. Es la
serpiente que se identifica al rio cuadruple que atraviesa y nutre el Edén. En Filon de
Alejandria se hablaba de un Ldgos de Dios que tenia la misma funcion en el Paraiso. El
nimero cuatro como simbolo de la totalidad y de un hombre perfecto que abarca las



distintas dimensiones de esa tierra utdpica (pensar en las cuatro direcciones
representadas en la cruz). El agua como arché, como principio y origen, desde una
imagineria presocratica, pero también desde el paulinismo: habria una alusién al Cristo, ‘al
que todo se le sometia’, como el Unico que era capaz de dar la resurreccion. Se dice: “el
bien que tiene todo en si”. La misma noticia hablaba de un Hermes itifalico que
representaba un deseo hacia lo elevado. Aca se retoman esas ideas, pero con la eleccion
de un animal, el toro unicornio, que daba belleza y madurez, en términos teoldgicos,
podriamos decir, a los hijos espirituales. El texto decia €v képati Talpou HOVOKEPWTOC. Los
editores del escritor eclesiastico se remitian a Dt 33,17: “Los ejércitos de tus hijos, Efrain y
Manaseés, son fuertes y poderosos como los toros y los bufalos”.

En todo caso, la fuerza del animal, y el simbolismo del cuerno, parecieran repetir algunos
de los perfiles que la tradicidon occidental identificara con la figura de Cristo.

Ir en busca de lo desconocido, de tierras lejanas y extrafias. Encontrar y atrapar eso que
parece pervivir en el imaginario de las épocas. Platdn y Aristételes decian que el motor de
la filosofia era una especie de pulsion, una apetencia, drexis. En este caso, el fildsofo
ateniense hablaba, en el Fedon, de ir “a la caza de la verdad”, rememorando, quizas, un
pasado remoto y visceral del género humano.

Que estas jornadas sigan siendo una ocasién de la busqueda ininterrumpida de esas
huellas y texturas de lo sagrado, en sus distintas formas.

Muchas gracias.

Bibliografia

Charbonneau-Lassay, L. (1997). £/ Bestiario de Cristo I. Palma de Mallorca: J. Olafeta.
Cirlot, J.- E. (1992). Diccionario de Simbolos. Barcelona: Labor.

Garcia Bazan, F. (2003). La gnosis eterna. Antologia de textos gndsticos griegos, latinos y
coptos I. Madrid: Trotta.

Roling, B. y Weitbrecht, 1. (2024). £/ unicornio. Historia de una fascinacion. Madrid:
Siruela.

Dr. Juan Bautista Garcia Bazan
Director de la Escuela de Estudios Orientales de la USAL


https://www.polifemo.com/autores/roling-bernd/110605/
https://www.polifemo.com/autores/weitbrecht-julia/110606/

