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“Chou I” es el titulo abreviado de este
libro en chino: “Las Mutaciones (I) de
los Chou”. El texto procede de comienzos
del reinado de la dinastia de los Chou,
circa 1122 a 221 antes de nuestra era.

El grabado que adorna las guardas de la encuadernacién
representa una doble consulta al oraculo, mediante el capa-
razéon de tortuga y los tallos de milenrama, ante el semi-
legendario emperador Shun y sus ministros (ca. siglo xxIv
antes de nuestra era), entre los que figura Yii el Grande.
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Para una version

del
“I King”

El porvenir es tan irrevocable

Como el rigido ayer. No hay una cosa
Que no sea una letra silenciosa

De la eterna escritura indescifrable
Cuyo libro es el tiempo. Quien se aleja
De su casa ya ha vuelto. Nuestra vida
Es la senda futura y recorrida.

El rigor ha tejido la madeja.

No te arredres. La ergdstula es oscura,
La firme trama es de incesante hierro,
Pero en algin recodo de tu encierro
Puede haber una luz, una hendidura.
El camino es fatal como la flecha.

Pero en las grietas estd Dios, que acecha.

JorGE Luis BoRrGEs



Presentacion

Esta primera edicién completa en nuestro idioma del anti-
quisimo Libro de las Mutaciones (o de los Cambios) chino,
en estricta traducciéon de la versién alemana de Richard Wil-
helm con sus comentarios antiguos y actuales, va precedida
de la publicacién autorizada de los prélogos de Carl Gustav
Jung y de Hellmut Wilhelm que —aparte del prefacio y la
amplia introduccién del propio Richard Wilhelm— nos pro-
porcionan todo lo que es 1til saber acerca del origen, el sen-
tido y la milenaria vida de este texto. Seria, pues, superfluo
repetir, variar o ampliar en otro prélogo mas esas exposi-
ciones exhaustivas.

Sin embargo, como traductor de la presente versién no
puedo dejar de sefialar y de justificar ciertas particularidades
lingliisticas tal vez censurables a primera vista y sin conoci-
miento de causa. Por otra parte, este libro ha sido para mi
objeto de intenso estudio —en varias versiones— durante mu-
chos afios y siento asi la pertinencia y quizas el compromiso
de anticipar ciertas respuestas, mejor dicho un ensayo de
respuestas, a los numerosos interrogantes que un acercamiento
serio a este libro suele provocar. Hay también un tercer mo-
tivo que no permite eludir esta nota preliminar: el de anun-
ciar con ciertos pormenores la decision editorial de ampliar
esta ya voluminosa publicacién con un volumen complemen-
tario basado en un cotejo critico con otras versiones, al que
ocasionalmente se hace referencia en el texto en notas al pie
de pagina. En dicho volumen se prestard particular atencién
precisamente a los mencionados interrogantes, de los que me
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ocuparé ahora en primer término, con el deseo de facilitar al
lector algunas, tal vez utiles

Aclaraciones sobre la filosofia y praxis del
Libro de las Mutaciones.

El clima de desconcierto espiritual que caracteriza las ulti-
mas décadas de nuestro siglo dio lugar, entre muchos otros
lamentables despropoésitos similares, a una singular, casi asom-
brosa divulgacién del I Ching * (no tanto de su lectura como
de su uso). Es evidente que la posibilidad de utilizar este
libro como oraculo —en la mayoria de los casos como juego
oracular— da origen a su éxito exotérico. La abundancia de
buenas y no tan buenas versiones del I Ching surgidas en los
ultimos afios se debe asi a la misma causa que promueve la
busqueda de soluciones astroldgicas (mas que de informacion
astroldgica). Se esperan respuestas procedentes de una ins-
tancia externa, situada fuera de uno mismo, y en apariencia
se obtienen. Pero se descuida de este modo la verdadera in-
dagacién que sélo es realizable en el ambito del si mismo, de
la propia interioridad, de la cual procede toda respuesta vali-
da y también toda apertura hacia nuevas indagaciones validas.
Las multiples versiones modernas (conocemos cerca de trein-
ta) fomentan de este modo la experiencia superficial, contin-
gente, que no conduce a la real dilucidacién de un problema
y mucho menos a una verdadera iluminacién respecto del
mismo. Tal es la norma, salvo en el caso de unos pocos que
tienden realmente a escrutar su interior, en este caso con la
valiosa ayuda del Libro de las Mutaciones. De esos pocos ya
hablan, como se vera, los antiguos comentarios.

En la historia de las escrituras, que es la historia del hom-
bre, es este un libro tinico en mas de un sentido: es al mismo

* Adoptamos esta fonetizaciéon (entre otras como I King, Yi
King, Yi Ching) por ser la mas difundida en Occidente, aunque
a veces la variemos recordando que ha de pronunciarse Yi Ching
(la y como se pronuncia en Espana en la palabra yo). En ge-
neral tuvimos que renunciar a una fonetizacion mas concorde
con nuestra lengua, debido a la ya muy aceptada de Wade-
Giles, més adaptable al idioma inglés (V. indicaciones fonéticas
en la pag. 78). Con respecto al titulo de nuestro libro se encon-
traran mayores referencias mas adelante.
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tiempo un libro y una herramienta. En una amalgama para-
lela, es también un cruzamiento de ciencia y ética, de ciencia
y religion. No es extrafio entonces que demuestren el mayor
interés por este libro y le dediquen con frecuencia afos de
estudio e investigacién quienes de algun modo se hallan en
uno de los dos aparentes extremos de la vocacion humana:
por un lado sabios en el sentido moderno, cientificos y técnicos,
y por el otro sabios a la antigua, fildsofos y sacerdotes. Es
digno de tenerse en cuenta el hecho de que todos los primeros
traductores de este libro a lenguas occidentales hayan sido
religiosos cristianos, catdlicos o protestantes, y que sus ver-
siones y comentarios hayan cundido en Occidente principal-~
mente en el mundo filosé6fico-matematico o filos6fico-cientifi-
co, desde Leibniz hasta Joseph Needham.*

En la bifurcacién del sentido de este libro-herramienta, se
considera que es al mismo tiempo un libro puramente sapien-
cial y un libro de practica divinatoria u oracular. Richard
Wilhelm lo trata asi expresamente: como libro sapiencial es
fuente de una irreversible sabiduria de la vida que consiste
fundamentalmente en lograr la armonia del individuo con €l
cambiante fluir de las corrientes universales; en adaptarse
—activa o pasivamente seglin lo dicte €l tiempo dado— a los
cambios, las mutaciones del acontecer. ‘Como libro oracular
provee un instrumento auxiliar para hallar esta posible ar-
monia: una brajula virtualmente infalible para la orientacién
correcta. (La lectura atenta de la Introducciéon de Wilhelm
y de muchos pasajes de los textos llevard a la comprension
de que entre los dos aspectos del libro no hay escisién alguna:

* Needham debe su doble fama a sus aportes a la bioquimica
y embriologia y a su apasionada dedicaciéon a los estudios sino-
légicos que dieron un fruto sin precedentes en la obra enciclo-
pédica Science & Civilization in China (Cambridge University
Press, 1954 y sigs.). Una singular atencién al I Ching se advier-
te también en importantes instituciones, desde el Musée Gui-
met de Paris (que entre 1885 y 1893 public6é en francés la volu-
minosa traduccion de P. L. F. Philastre) hasta la Fundacion
Bollingen que en Estados Unidos subvencioné la version inglesa
de la version Wilhelm y la publicacion en inglés de los comen-
tarios de Hellmut Wilhelm, y el Instituto Tecnolégico de Massa-
chusetts que en 1968 public6 The man of many qualities — «
legacy of the I Ching, de R. G. S. Siu.
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es como si la faz sapiencial del libro correspondiera a su ener-
gia yang, espiritual, y la oracular a su energia yin, terrenal.
Ambas se complementan formando una indisoluble unidad.)

En su origen, el I Ching es un libro sin palabras. Es una
sucesion finita de signos no idiométicos con significados infi-
nitos: un perfecto sistema algebraico. Como tal su lectura, su
aplicacidn e interpretaciéon es igualmente ilimitada y univer-
sal. Gracias a su total abstraccién, puede verse en él una
sintesis enciclopédica de la realidad, desde los mas diversos
angulos; puede interpretarse como una cosmogonia, como un
sistema de légica, o de matematica, en ultima instancia como
una representaciéon de la trama evidente del mundo, o més alla
de ésta, como una representacion de su trama secreta.

El texto verbal que se le adscribié y que llegé a nosotros
—una de las infinitas traducciones verbales posibles de los
sighos— es una creacién epistemoldgica humana inspirada en
una visién metafisica de ese ciclo de cambiantes imégenes
graficas de significacién omnivalente. Como toda gran obra
filosofica es también necesariamente, siendo creaciéon verbal,
una precipitacién poética, materialmente poética. El texto del
I Ching es uno de los grandes libros poéticos y como tal vir-
tualmente intraducible, y no sélo porque su original esté
redactado en chino... Tal vez la version de Wilhelm sea en-
tre todas las existentes la que mas deja traslucir la arcaica
belleza poética del texto e incite en mayor grado a las posibles
asociaciones universales.

En lo concreto, este legado de la antigiiedad china es una
version “humanista” del lenguaje de los signos, que en si es
abstracto y omnicomprensivo, pues se refiere fundamental-
mente a la trama del mundo humano, a la vida de los hombres
en todas sus circunstancias. Y como este texto verbal trans-
mitido es una amalgama de sabiduria taoista con los principios
de la filosofia moral confuciana, se presenta virtualmente co-
mo un tratado de ética.* Es como si el acatamiento de los

* Asi, como jerarquia ética, debe entenderse en el texto la
constante division entre hombres “nobles” e “innobles” o wvul-
gares. El libro se dirige fundamentalmente al “noble” que, en
otras versiones, se traduce por el “hombre superior”, ya cer-
cano al “hombre verdadero” de las tradiciones esotéricas.
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principios éticos fuese condicién sine qua non para que —en
su funcién oracular— las predicciones puedan darse y los va-
ticinios puedan cumplirse. El sistema originario, de un orden
semiético no valorativo, se ha alterado; en los términos hu-
manos a que se reduce —sobre todo a través de las escuelas
confuciana y neo-confuciana— hay valoraciones casi pura-
mente humanas. Es por cierto el (inico modo en que el natural
vacio de los signos (vacio en el sentido del Tao) puede vol-
verse util a la vida del género humano, a su vida historica
que conduce al asi llamado progreso. Es notorio que los taois-
tas negaron el valor del progreso material, materialista. Los
remotos precursores (si no se trata de un anénimo precursor
unico o bien del mitico Fu Hsi) de los Padres del Taoismo
(Lao Tse, Chuang Tse, Lie Tse) fueron sin duda quienes intu-
yeron la secuencia ciclicamente infinita de los 64 signos,
denominados “hexagramas’” en Occidente, aunque Wilhelm
insiste en llamarlos correctamente signos, como los llaman en
chino: kua. Intuyeron los signos en sus infinitos atributos no
valorativos, que desde luego también comprenden en un tono
menor a los valorativos. Ahora bien, el mundo de iluminacién
espiritual que pudo dar lugar a esta concepcién, individual o
colectiva, de semejante sistema de relaciones, decae necesa-
riamente en forma inversamente proporcional al incontenible
“progreso’” de la civilizacién. En proporcién directa al acele-
rado incremento del progreso con sus conquistas, se intensifica
en cambio la lucha competitiva por la vida y con ella el sen-
timiento de inseguridad. El hombre ha perdido su Tao, el
sentido de su vida, su camino, y el que pierde el camino se
ve invadido por la angustia de lo incierto. En primer término
se le presenta lo incierto del paso siguiente, del porvenir
inmediato, lo radicalmente incierto del futuro. Y entonces, en
busca de algun indicador de camino, recurre a la versiéon ora-
cular de la trama omnisciente de los signos. El oraculo refleja
la encrucijada y suele ofrecer una salida, pero una salida
condicional: es condici6én fundamental la plena receptividad in-
terior, que en chino equivale a ‘“veracidad”.

Es sin duda curiosa la coincidencia, tanto ideolégica como
formal, entre este arcaico sistema de prediccidén y los métodos
modernos de prospectiva o “informética” con aplicacién de la
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cibernética. Ambos sistemas obedecen si se quiere a una “pro-
gramacién” para obtener respuestas a preguntas concretas y
en el “procesamiento” destinado a la elaboracién tanto del
dictum oracular como de la decisiéon del computador, se sirven
de un mismo orden aritmético: el sistema binario.* Pero entre
la respuesta dada por el procedimiento que se sirve de ele-
mentos electrénicos y la que brinda el oraculo divinatorio
—por via acaso electrofisiologica a través de las neuronas—
hay una importante diferencia: la primera es producto de un
proceso puramente causal que pretende prescindir de even-
tuales factores irracionales cuya posible intervencion es infi-
nita, mientras que la segunda es fundamentalmente acausal y
toma en consideracién las posibilidades tanto racionales como
irracionales. Tal vez las células nerviosas humanas constituyen
un instrumento mas adecuado para la exploraciéon de incog-
nitas humanas que las células electronicas de las computadoras
mas perfectas.

El Libro de las Mutaciones es una fuente que alimenté
las diversas religiones y filosofias extremo-orientales, precisa-
mente pofque constituye una clave que procura una relativa
estabilidad y certidumbre, y al mismo tiempo ayuda a la
comprensién del relativo remanente de inseguridad y por lo
tanto trata de conducir a un sereno y despreocupado equili-
brio. El que lo estudia como libro sapiencial y se sumerge
en sus profundidades (para ello resulta muy reccmendable la
atenta lectura de todo el Libro Segundo de esta edicién), sale
sabiendo que “lo inmutable es la mutacién” (como reza una
antigua maxima) y su vida podra adaptarse a esta realidad
ultima. Y el que, en una encrucijada de la existencia, recurre
al Libro como oraculo, consultandolo sobre una incierta deci-
sién, podra tal vez aprender a elegir entre los senderos inciertos

* Ya en 1703 Leibniz declara su sorpresa frente a la total
coincidencia matematica de la estructura y ordenamiento de
los hexagramas del I Ching con el sistema numérico binario
ideado por él (para fines diferentes), coincidencia descubierta
gracias a su relacion epistolar con el Padre Bouvet, misionero
en Pekin. Esto sucedié ciento treinta afios antes de conocerse
en Europa una primera versién del I Ching, publicada en latin
por el sacerdote jesuita P. Regis. (Ediciéon J. Mohl, Stuttgart
y Friburgo, 1835.)
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el mas adecuado para transitar por determinada situacién en
un tiempo determinado. Tal actitud sera el fundamento de la
buena praxis en este terreno. Se vera que cada hombre tiene
su tao y que lo mejor para él es seguirlo. El oraculo lo pone
en contacto con el Tao de las leyes universales y le sefiala asi
su propio tao —cuya traduccién corriente es ‘“camino”— nada
facil de dilucidar en momentos dificiles.

En su revelacién verbal, el Libro traduce lo intemporal,
que es su esencia, a términos de tiempo. De ahi que la pro-
yeccion que se ha dado a sus sentencias se oriente hacia el
futuro. Si el consultante sélo puede servirse del texto (a veces
criptico y acaso apécrifo) y no de la visién esencial, intem-
poral, de los signos, su pregunta habra de proyectarse siempre
hacia el futuro. El texto se muestra condescendiente y adecua
sus dictdmenes a los requerimientos de la vida en el tiempo.

Acerca de la relacién pregunta-respuesta podrian llenarse
paginas con citas y maxima: coincidentes; palabras pronuncia-
das tanto por filésofos de ¢ -dente como i0: sabios o maes-
tros orientales. La coincidencia se expresa en una afirmacién
sustancial: toda pregunta clara lleva en si misma la respuesta.
Cuando se pronuncia la pregunta es como si la respuesta es-
tuviese en acecho. Las preguntas que implican una indagacién
oracular, en verdad las dirige uno a si mismo y en uno mismo
esta la respuesta. De ahi la sabia inscripcién clave que se leia
sobre el portal del Oraculo de Delfos: “Conécete a ti mismo”.
Sucede que casi invariablemente uno se encuentra trabado
ante si mismo 'y s6lo es capaz de oir su propia respuesta cuan-
do le llega desde afuera. Por eso eminentes psicélogos moder-
nos, Jung en primer término, intuyeron atinadamente que un
sistema oracular como el que nos ofrece el I Ching puede
considerarse un instrumento valioso para la exploraciéon del
inconsciente. Las imagenes, palabras y posibles asociaciones
que brinda la experiencia oracular pueden analizarse como
suefios o fantasias con notable éxito.

Es, pues, légica la importancia de la precision de la pre-
gunta. Ningin oraculo, ningn sabio, puede responder correc-
tamente a una pregunta imprecisa, “Una pregunta errdénea
tendrd una respuesta errénea, pero una pregunta correcta
puede abrir la puerta de la comprension”, dice un hombre que
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desde hace medio siglo viene respondiendo a dificiles pregun-
tas de ocasionales interlocutores: J. Krishnamurti. La expe-
riencia demuestra que en la mayoria de los casos el eventual
consejo ni siquiera es realmente comprendido. Esta experiencia
no es sdlo actual. Ya en arcaicas cronicas chinas se relatan casos
que lo demuestran, lo cual prueba una vez mas, por otra parte,
la validez universal del I Ching: los impulsos que dominan al
corazén humano son los mismos en Extremo Oriente y Occi-
dente y no han variado en los Ultimos cinco mil afios.

Al proyectarse la presente ediciéon se habia pensado —de
comun acuerdo entre el traductor y los editores— en la po-
sibilidad de una versién “critica”, que consistiria principal-
mente en la anexidén a cada hexagrama de un comentario
especial basado en un cotejo de las diversas traducciones di-
rectas del chino y en extractos de ciertos ensayos sobre el
tema. Las connotaciones y los matices de los caracteres ideo-
graficos chinos son tan ricos y flexibles que a menudo varias
formas de traduccién, mas atn tratandose de un antiguo texto
sapiencial, pueden considerarse igualmente acertadas. La con-
jetura y la intuicién de los traductores del chino clasico de-
sempenan un papel indiscutible. Esto parece aplicable aun a
las investigaciones histérico-filolégicas del idioma chino que
en los Gltimos tiempos han prosperado notablemente, esclare-
ciendo muchas dudas y enigmas. Nuestros comentarios debe-
ran, pues, sefialar sobre todo aquellas posibles divergencias
en la lectura de los textos arcaicos que varian, aunque sélo
sea ligeramente, el sentido de una sentencia, y destacar los
casos de franca contradiccién, analizando la eventual perti-
nencia de las variantes.*

En este caso, como se trata de una obra muy voluminosa,
las notas necesarias ocuparan una buena cantidad de densas
paginas, cuya publicacién adjunta complicaria mas aun la lec-

* Existe en nuestra bibliografia local un prestigioso antece-
dente de version critica precisamente de un gran texto clésico
chino: El Tao Te King de Lao Tse de Adolfo P. Carpio (Editorial
Sudamericana, 1957). Utilizando basicamente la traduccién ita-
Jiana de A. Castellani, Carpio hace el cotejo critico confron-
tandola con otras versiones del chino al inglés, francés y ale-
man, en su prélogo aclaratorio y en copiosas notas indispensables.
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tura de estos textos ya de por si bastante complejos. Pero
como tales glosas estan sin embargo llamadas a cumplir, en
un libro instrumental como éste, una funcién importante —la
de aclarar dudas y facilitar tal vez una comprension mas pro-
funda— se ha decidido su publicacién en el ya mencionado
volumen suplementario. Aparte del cotejo de las diferentes
versiones (las de Harlez, Legge, Philastre, que es bilingiie
chino-francesa, Yiian Kuang, Blofeld, Lavier, Siu, Douglas, la
version bilinglie chino-inglesa de Sung y otras), el volumen
contendra esbozos de analisis lexicografico y etimoldgico de
los muy significativos nombres de los hexagramas, referencias
extensas a diferentes procedimientos tradicionales de consulta,
y aportes de otros materiales disponibles de valor documental
y asociativo, reunidos en una labor de muchos afnos.

Para esta tarea la version de Richard Wilhelm es una base
irreemplazable. No sélo por su excelencia en si y como tra-
duccién de un texto chino hasta ahora hermético a una lengua
europea (y el aleman tal vez sea para ello el idioma occidental
mas apropiado debido a su gran ductilidad ideognémica, es
decir su facilidad para la construcciéon de vocablos que expre-
sen ideas), sino también por su realmente asombrosa funcio-
nalidad. Los estudiosos de la faz experimental del Libro de
las Mutaciones, es decir del libro como instrumento oracular,
saben de un modo unanime que aun en las retraducciones al
italiano, al inglés y al francés (y ahora espero se comprobara
lo mismo con ésta al espanol), la version de Wilhelm no es
unicamente la mas clara de las posibles traducciones, sino que
los comentarios de su autor, inspirados en diilogos con su
maestro Lao Nai-hsiian, constituyen muy a menudo descrip-
ciones precisas de situaciones inherentes a las consultas que
se presentan. Este es un hecho casi prodigioso que mereceria
un estudio aparte.

Principalmente por este motivo, como autor de la presente
version castellana —dedicado desde hace muchos afios al estu-
dio de la cultura extremo-oriental, de los fundamentos de
la lengua china clasica y especificamente al Libro de las
Mutaciones y a todo lo accesible en la literatura que circunda
este texto— me he empefiado en atenerme con méxima fide-
lidad a los tan atinados aciertos e intuiciones de Wilhelm, a
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veces sin duda en desmedro de la casticidad y fluidez idio-
matica. Debe destacarse en esta ocasién que Richard Wilhelm
fue un modelo de cultura universalista y excelente escritor
aleméan, que sin embargo, en sus versiones de los cléasicos chi-
nos y scbre todo del I Ching, dejé de lado todo posible pru-
rito lingiistico. Ahi su aleman suena a menudo extravagante,
ligeramente anticuado, y con inflexiones que confirman la
impresion de Jung y de otros amigos de Wilhelm de que éste
en cierto modo ya era intrinsecamente mas chino que euro-
peo. (Muy joven, Wilhelm se habia dedicado a la literatura, a
la musica, luego intensamente a la filosofia, para decidirse
finalmente por la carrera teolégica. Fue a China como pastor
misionero evangelista y pasé alli la mitad de su vida en arduas
tareas humanitarias, asimilandose profundamente a la cultura
china y concluyendo como docente universitario de las mate-
rias culturales chinas.*)

En sus traducciones del chino, Wilhelm tiene sutilmente en
cuenta los posibles matices, de modo que con frecuencia varia
las diversas posibles connotaciones alemanas de un mismo
ideograma chino. Sin duda enriquece asi la posibilidad de
comprension de los textos en cualquier idioma occidental. Asi
por ejemplo, el mismo caracter chino puede aparecer tradu-
cido con las voces ‘“defecto”, “falla”, “mécula”, ‘“tacha”. Otro
de los caracteres que se repite con frecuencia aparece tradu-
cido ya por ‘logro”, ya por ‘“éxito”, etc. En la presente tra-
duccién se notari la misma fluctuacién, la misma variabilidad,
destinada casi involuntariamente a promover en el lector y
sobre todo en el consultante resonancias diversas, aperturas
hacia diversas asociaciones.

Las asociaciones, de lo que en chino se llamaria la “voz in-
terior” con las imégenes y sentencias dadas, son de suma im-
portancia tanto en el manejo del Libro en su funcién instru-
mental, como en su empleo como guia espiritual, como maestro.

La presente traduccién ya lleva algunos anos de trabajo; no
la considero sin embargo tan madura como quisiera que fuese.

* V. Ricuarp WILHELM, Der geistige Mittler zwischen China
und Europa, una biografia editada por su viuda Salomé Wilhelm
(Ed. Eugen Diederichs, Diisseldorf-Colonia, 1956).
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Pero la edicién ya no puede demorarse. No puedo dejar de
agradecer sus buenos oficios al doctor Hellmut Wilhelm, quien
desde Seattle intervino personalmente ante la editorial Die-
derichs de Alemania para facilitarnos ciertos pormenores de
la edicion. Espero que los defectos de esta versién —ninguna
traduccién puede carecer totalmente de ellos— no sean gra-
ves; que sean menores en todo caso que los que abundan
generalmente en traducciones de este orden.

A lo largo de estos afios he recibido toda clase de apoyo de
numerosos amigos, tantos que sin duda caeria en injustificadas
omisiones si quisiera ahora expresarles aqui mi agradecimiento
nombrandolos. Al relatar en el volumen suplementario epi-
sodios ilustrativos de mi propia historia con el I Ching, sur-
giran naturalmente sus nombres.

Sin embargo, debo especial reconocimiento a algunos de ellos,
cuyas contribuciones facilitaron concretamente mi tarea: a Raal
Ruy, ante todo por su ayuda en la obtencién de literatura inha-
llable; a Teresa Snajer, por su ayuda en la traduccién de los
préologos ingleses y lectura de originales; a Gerardo Steenks, por
su diligente lectura y cotejo de originales; a mi hijo Gabriel
que mecanografié dos veces integramente los originales apor-
tando atinadas observaciones.

Finalmente, no puedo menos que dedicar este momento de
“consumacion’, para decirlo con el lenguaje caracteristico del
I Ching, a la memoria de Héctor A. Murena, quien de algin
modo patrociné espiritualmente este trabajo y con su habitual
fervor establecié mi contacto con Francisco Porraa, director de
publicaciones de Editorial Sudamericana cuando me encomendé
esta labor, y que me acompaha en esta tarea hasta el dia de
hoy. Ambos, Murena y Porrua, tan amigos mios como buenos
conocedores del I Ching. Estoy seguro que, dado semejante
germen inicial, como diria el Maestro Kung Tse, este libro con-
quistara un sinnumero de verdaderos y respetuosos admiradores,

D. J. VOGELMANN
Setiembre de 1975.



Prélogo de C. G. Jung *

Puesto que no soy sinélogo, una presentacién del Libro de
las Mutaciones escrita por mi habra de constituir un testimo-
nio de mi experiencia personal con este libro grande y singular.
Se me brinda asi, ademas, una grata oportunidad para rendir
homenaje una vez méas a la memoria de mi desaparecido amigo
Richard 'Wilhelm. El mismo tenia honda conciencia de la im-
portancia cultural de su traduccién del Yi Ching, version sin
igual en Occidente.

Si el significado del Libro de las Mutaciones fuese facil de
aprehender, la obra no requeriria ningun prdlogo. Pero sin
lugar a dudas no es este el caso, ya que hay tantas cosas que
se presentan oscuras en torno de €él, que los estudiosos occi-
dentales tendieron a desecharlo, considerandolo un conjunto
de “formulas magicas” o bien demasiado abstrusas como para
ser inteligibles, o bien carentes de todo valor. La traduccién
de Legge del Yi Ching, Gnica version disponible hasta ahora
en inglés, contribuy6é poco para hacer accesible la obra a la
mentalidad occidental.! Wilhelm, en cambio, hizo el maximo

* Publicado en las traducciones inglesa e italiana. (N. del T.)

1 Legge formula el siguiente comentario sobre el texto explica-
tivo de las lineas individuales: “Segiin nuestros conceptos, un
forjador de emblemas ha de tener mucho de poeta, pero los del
Yi sélo nos hacen pensar en un polvoriento mamotreto. La mayor
parte de un total de mas de trescientos cincuenta, s6lo son grotes-
cos.” (The Sacred Books of the East, Vol. XVI, The Yi King, 22
edicién, Oxford, Clarendon Press, 1899, p. 22.) Acerca de las
“lecciones” de los hexagramas dice el mismo autor: “Pero por
qué —cabria preguntar-— por qué deben sernos transmitidas a
través de semejante sarta de figuras lineales y mediante tal farra-
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esfuerzo para allanar el camino hacia la comprensién del texto.
Estaba en condiciones de hacerlo, dado que él1 mismo habia
aprendido la filosofia y el uso del Yi Ching con el venerable
sabio Lao Nai Hsiian; ademas, durante un periodo de muchos
afios habia puesto en practica la singular técnica del oraculo.
Su captacion del significado viviente del texto otorga a su ver-
sion del Yi Ching una profundidad de perspectiva que nunca
podria provenir de un conocimiento puramente académico de
la filosofia china. ’

Le estoy muy agradecido a Wilhelm por la luz que él aportd
a la comprensién del complicado problema del Yi Ching, y asi-
mismo por facilitar una profunda introvisién * en lo que res-
pecta a su aplicacién practica. A lo largo de mas de treinta
aflos me he interesado por esta técnica oracular o método de
exploracién del inconsciente, ya que me parecia de insolita
significacién. Ya estaba bastante familiarizado con el Yi Ching
cuando por primera vez me encontré con Wilhelm a comienzos
de la década del veinte; me confirmé entonces lo que yo ya
sabia y me ensefié muchas cosas mas.

No conozco el idioma chino ni he estado nunca en China. Pue-
do asegurar al lector que no es en modo alguno facil hallar la
correcta via de acceso a este monumento del pensamiento chino,
que se aparta de manera tan completa de nuestros modos de
pensar. A fin de entender qué significa semejante libro es im-
perioso dejar de lado ciertos prejuicios de la mente occidental.
Es un hecho curioso que un pueblo tan bien dotado e inteli-
gente como el chino no haya desarrollado nunca lo que noso-
tros llamamos ciencia. Pero sucede que nuestra ciencia se basa
sobre el principio de causalidad, y se considera que la causa-
lidad es una verdad axiomatica. No obstante, se estd produ-
ciendo un gran cambio en nuestro punto de vista. Lo que no
consiguié la Critica de la razén pura de Kant lo estd logrando

go de representaciones emblematicas” (ibid, p 25). Sea como
fuere, en ninguna parte se nos dice que Legge se haya tomado la
molestia de someter el método a una verificacién practica.

* En el original de este prélogo, publicado en inglés, Jung usa
en este y otros casos la palabra insight, que suele conservarse asi
en muchos textos en castellano. Parece sin embargo preferible
traducirla por el neologismo introvisiéon (a diferencia de intros-
peccidn, que sélo sugiere una connotacién subjetiva). (N. del T.)
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la fisica moderna. Los axiomas de la causalidad se estan con-
moviendo hasta sus cimientos: sabemos ahora que lo que lla-
mamos leyes naturales son verdades meramente estadisticas
que deben por lo tanto, necesariamente, dejar margen a las
excepciones. Todavia no hemos tomado lo bastante en cuenta
el hecho de que necesitamos del laboratorio, con sus incisivas
restricciones, a fin de demostrar la invariable validez de las
leyes naturales. Si dejamos las cosas a merced de la naturaleza,
vemos un cuadro muy diferente: cada proceso se ve interferido
en forma parcial o total por el azar, hasta el punto que, en
circunstancias naturales, una secuencia de hechos que se ajuste
de manera absoluta a leyes especificas constituye casi una
excepcion.

La mente china, tal como yo la veo obrar en el Yi Ching, pa-
rece preocuparse exclusivamente por el aspecto casual de los
acontecimientos. Lo que nosotros llamamos coincidencia pa-
rece constituir el interés principal de esta mente peculiar, y
aquello que reverenciamos como causalidad casi no se toma
en cuenta. Hemos de admitir que hay bastante que decir sobre
la inmensa importancia del azar. Un incalculable caudal de
esfuerzos humanos esta orientado a combatir y restringir los
perjuicios o peligros que entrana el azar. Las consideraciones
tedricas sobre causa y efecto a menudo resultan desvaidas e
imprecisas en comparacién con los resultados practicos del
azar. Estid muy bien decir que el cristal de cuarzo es un pris-
ma hexagonal. La afirmacién es correcta en la medida en que
se tenga en cuenta un cristal ideal. Sin embargo, en la na-
turaleza no se encuentran dos cristales exactamente iguales,
pese a que todos son inequivocamente hexagonales. La for-
ma real, empero, parece interesar mas al sabio chino que la
forma ideal. La abigarrada trama de leyes naturales que cons-
tituyen la realidad empirica posee para él mayor significacion
que una explicacién causal de los hechos, los que por otra
parte deben usualmente ser separados unos de otros a fin de
tratarlos en forma adecuada.

La manera en que el Yi Ching tiende a contemplar la rea-
lidad parece desaprobar nuestros procedimientos causalistas.
El momento concretamente observado se presenta a la anti-
gua visién china mas bien como un acaecimiento fortuito que
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como el resultado claramente definido de procesos en cadena
concurrentes y causales. La cuestion que interesa parece ser
la configuracién formada por los hechos casuales en el mo-
mento de la observacion, y de ningin modo las razones hipo-
téticas que aparentemente justifican la coincidencia. En tanto
que, cuidadosamente, la mente occidental tamiza, pesa, selec-
ciona, clasifica, separa, la representacién china del momento lo
abarca todo, hasta el mas minusculo y absurdo detalle, porque
todos los ingredientes componen el momento observado.

Ocurre asi que cuando se arrojan las tres monedas o se cuen-
tan los cuarenta y nueve tallos, estos pormenores casuales en-
tran en la representacién del momento de la observaciéon y
constituyen una parte de él, una parte que, aunque sea insig-
nificante para nosotros, es sumamente significativa para la
mentalidad china. Para nosotros seria un aserto banal y casi
exento de sentido (por lo menos a primera vista) decir que
todo lo que ocurre en un momento dado posee inevitablemente
la calidad peculiar de ese momento. Esto no constituye un ar-
gumento abstracto, sino un argumento realmente practico. Exis-
ten conocedores capaces de determinar so6lo por el aspecto, el
gusto y el comportamiento de un vino, el afio de su origen y
la ubicacién del vifiedo. Existen anticuarios capaces de indicar
con exactitud casi pasmosa la fecha, el lugar de origen y el
creador de un objet d’art o de un mueble, sélo con mirarlo. Y
hasta existen astrélogos que pueden decirnos, sin ningin co-
nocimiento previo de nuestro natalicio, cudl era la posicién
del sol y de la luna y qué signo del zodiaco ascendia sobre el
horizonte en el momento de nuestro nacimiento. Frente a tales
hechos es preciso admitir que los momentos pueden dejar hue-
llas perdurables.

En otras palabras, quienquiera haya inventado el Yi Ching,
estaba convencido de que el hexagrama obtenido en un mo-
mento determinado coincidia con éste en su indole cualitativa,
no menos que en la temporal. Para é] el hexagrama era el
exponente del momento en que se lo extraia —mas aun de lo
que podrian serlo las horas sefialadas por el reloj o las divi-
siones del calendario— por cuanto se entendia que el hexa-
grama era un indicador de la situacién esencial que prevalecia
en el momento en que se originaba.
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Este supuesto implica cierto curioso principio al que he de-
nominado sincronicidad, un concepto que configura un punto
de vista diametralmente opuesto al de causalidad. Dado que
esta ultima es una verdad meramente estadistica y no absoluta,
constituye una suerte de hipétesis de trabajo acerca de la for-
ma en que los hechos se desarrollan uno a partir de otro, en
tanto que la sincronicidad considera que la coincidencia de los

. hechos en el espacio y en el tiempo significa algo méas que un
mero azar, vale decir, una peculiar interdependencia de he-
chos objetivos, tanto entre si, como entre ellos y los estados
subjetivos (psiquicos) del observador o los observadores.

La antigua mentalidad china contempla el cosmos de un
modo comparable al del fisico moderno, quien no puede negar
que su modelo del mundo es una estructura decididamente
psicofisica. El hecho microfisico incluye al observador exac-
tamente como la realidad subyacente del Yi Ching comprende
las condiciones subjetivas, es decir psiquicas, de la totalidad
de la situacién del momento. Exactamente como la causalidad
describe la secuencia de los hechos, para la mentalidad china
la sincronicidad trata de la coincidencia de los hechos. El
punto de vista causal nos relata una dramatica historia sobre
la manera en que D llegd a la existencia: se origin6 en C, que
existia antes que D, y C a su vez tuvo un padre, B, etc. Por
su parte, el punto de vista sincronistico trata de producir una
representacién igualmente significativa de la coincidencia. ;Cé-
mo es que A’, B’, C’, D’, ete., aparecen todos en el mismo mo-
mento y en el mismo lugar? Ello ocurre antes que nada por-
que los hechos fisicos A’ y B’ son de la misma indole que los
hechos psiquicos C’ y D’, y ademdas porque todos son exponen-
tes de una Unica e idéntica situaciéon momentanea. Se da por
supuesto que la situacién constituye una figura legible o com-
prensible.

Ahora bien, los sesenta y cuatro hexagramas del Yi Ching
son el instrumento mediante el cual puede determinarse el sig-
nificado de sesenta y -cuatro situaciones diferentes, y por otra
parte tipicas. Estas interpretaciones equivalen a explicaciones
causales, La conexién causal es estadisticamente necesaria y
puede por lo tanto ser sometida al experimento. Como las si-
tuaciones son Gnicas y no pueden repetirse, parece imposible
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experimentar con la sincronicidad en condiciones corrientes.?
En el Yi Ching, el Unico criterio de validez de la sincronidad
es la opinién del observador segin la cual el texto del hexa-
grama equivale a una version fiel de su estado psiquico. Se
supone que la caida de las monedas o el resultado de la divi-
sién del manojo de tallos de milenrama es lo que necesaria-
mente debe ser en una “situacién” dada, puesto que cualquier
cosa que ocurra en ese momento pertenece a éste como parte
indispensable del cuadro. Si se arroja al suelo un punado
de foésforos, ellos forman la figura prototipica caracteristica de
ese momento. Pero una verdad tan obvia como ésta s6lo revela
su caracter significativo si es posible leer la figura prototipica
y verificar su interpretacién, en parte mediante el conoci-
miento que el observador tiene de la situacion subjetiva y obje-
tiva, y en parte a través del caracter de los hechos ulteriores.
Obviamente este no es un procedimiento capaz de hallar eco
en una mente critica, habituada a la verificacion experimental
de los hechos o a la evidencia factica. Pero para alguien que
se complace en contemplar el mundo desde el angulo en que
lo veia la antigua China, el Yi Ching puede ofrecer cierto
atractivo.

Por supuesto, la argumentacién que acabo de exponer jamas
hallé cahida en una mente china. Por el contrario, conforme
a la antigua tradicién, se trata de “agentes espirituales” que
actuando de un modo misterioso hacen que los tallos de mi-
lenrama den una respuesta significativa.? Estas potencias cons-
tituyen, por asi decirlo, el alma viviente del libro. Este es,
asi, una suerte de ente animado, y en consecuencia la tradi-
cién llega a afirmar sin mas que uno puede hacerle preguntas
al Yi Ching y aguardar respuestas inteligentes. Se me ocurrio,
por lo tanto, que al lector no iniciado podria interesarle ver al
Yi Ching operando. Con ese propésito realicé un experimento
acorde con la concepcién china: en cierto modo personifiqué al
libro, solicitando su criterio sobre su situacién actual, o sea so-
bre mi intencién de presentarlo a la mentalidad de Occidente.

2 Cf. J. B. Rhine, The Reach of the Mind, 1947. (Hay traduc-
cién espanola. N. del T.)

3 Son shen, es decir “semejantes a espiritus”. “El cielo produjc
las ‘cosas semejantes a espiritus’” (Legge, op. cit., pag. 41).
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Si bien este procedimiento encuadra perfectamente en las
premisas de la filosofia taoista, a nosotros se nos antoja por
demas extravagante. Sin embargo, a mi nunca me ha escan-
dalizado ni siquiera lo insélito de los delirios demenciales o de
las supersticiones primitivas. Siempre he tratado de mante-
nerme desprejuiciado y curioso: rerum novarum cupidus. ;Por
qué no osar un diadlogo con un antiguo libro que alega ser un
ente animado? No puede haber dafo alguno en ello, y el lector
puede asi observar un procedimiento psicoldgico que ha sido
puesto en practica infinitas veces a lo largo de los milenios de
la civilizacién china, y que representé para hombres de la
talla de un Confucio o un Lao-Tse una suprema expresién de
autoridad espiritual, tanto como un enigma filoséfico. Utilicé
el método de las monedas, y la respuesta obtenida fue el he-
xagrama 50, Ting, EL CALDERO.

De acuerdo con la manera en que estaba construida mi pre-
gunta, debe entenderse el texto del hexagrama como si el Yi
Ching mismo fuese la persona que habla. De modo que se
describe a si mismo como un caldero*, es decir, una vasija
ritual que contiene comida cocida. Aqui la comida debe en-
tenderse como alimento espiritual. Al respecto dice Wilhelm:

“El caldero, como utensilio perteneciente a una civilizaciéon
refinada, sugiere el cuidado y la alimentacién de hombres
capaces, lo que redundaba en beneficio del Estado... Ve-
mos aqui a la cultura en el punto en que alcanza su cum-
bre en la religion. El caldero sirve para ofrendar el sa-
crificio a Dios... La suprema revelacion de Dios aparece
en los profetas y en los santos. Venerarlos, es auténtica
veneracién de Dios. La voluntad de Dios, tal como se

revela a través de ellos, debe ser aceptada con humildad.”

Ateniéndonos a nuestra hipé6tesis debemos concluir que aqui
el Yi Ching esta dando testimonio acerca de si mismo.

Cuando alguna de las lineas de un hexagrama dado tiene el
valor de seis o nueve, ello significa que se la acentua espe-
cialmente, y que por lo tanto tiene importancia para la in-
terpretacion.” En mi hexagrama los “agentes espirituales” han

4+ [En chino ting.]
5 Véase la explicacién del método en el texto de Wilhelm,
pag. 454 y sigs.



28 C. G. Jung

dado el acento de 9 a las lineas que ocupan el 22 y 3°" puestos.
El texto reza:

Nueve en el segundo puesto significa:
En el Caldero hay alimento.

Mis companeros sienten envidia,

pero no pueden nada contra mi.
iVentura!

Asi, el Yi Ching dice de si mismo: “Contengo alimento (es-
piritual).” Puesto que el participar en algo grande siempre
despierta envidia, el coro de los envidiosos® es parte del cua-
dro. Los envidiosos quieren despojar al Yi Ching de su gran
posesidn, es decir tratan de despojarlo de significado o de des-
truir su significado. Pero su enemistad es en vano. La ri-
queza de significado del Yi Ching esta asegurada; es decir, esta

convencido de sus logres positivos, que nadie puede arrebatarle.
El texto continta: .

Nueve en el tercer puesto significa:

El asa del Caldero esta alterada.

Uno esta trabado en su andanza por la vida.
La grasa del faisan no se come.

Sélo al caer la lluvia se agotara el arrepentimiento.
Finalmente llega la ventura.

El asa [en aleman Griff] es la parte por la cual puede asirse
[gegriffen] el ting. Significa por lo tanto el concepto’ [Be-
griff] que uno tiene del Yi Ching (el ting). En el decurso del
tiempo este concepto aparentemente ha cambiado, de modo que
hoy ya no podemos asir, aprehender [begreifen] * el Yi Ching.
Por ]lo tanto uno estid trabado en su andanza por la vida. Ya
no estamos sustentados por el sabio consejo y la profunda
introvisién del oraculo; por ello ya no encontramos nuestro

¢ Asi, por ejemplo, los invidi (“los envidiosos”) son una ima-
gen siempre recurrente en los antiguos libros latinos sobre alqui-
mia, en especial en el “Turba philosophorum” (siglo XI o XII).

7 Del latin, concipere, “recoger juntos”, p. ej., una vasija:
concipere deriva de capere, “coger”, “asir”.

* Concebir, (N. del T.)
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rumbo a través de las intrincadas sendas del destino y las
tinieblas de nuestra propia naturaleza. La grasa del faisan,
es decir la parte mejor y mas preciada de un buen plato, ya
no se come. Pero cuando al fin la tierra sedienta recibe nue-
vamente la lluvia, es decir, cuando ese estado de necesidad ha
sido superado, el “arrepentimiento”, es decir, el pesar por la
pérdida de la sabiduria, cesa, y llega entonces la oportunidad
largamente anhelada. Wilhelm comenta: “Esta es la descrip-
cién de un hombre que en medio de una cultura altamente evo-
lucionada se encuentra en un lugar en el que nadie repara en
él ni lo reconoce. Este es un serio obstaculo para su eficacia.”
El Yi Ching se queja, por asi decirlo, de que sus excelentes cua-
lidades no sean reconocidas y por lo tanto permanezcan im-
productivas. Se conforma con la esperanza de que se halla
proximo a recuperar el pablico reconocimiento.

La respuesta dada, en estas dos lineas destacadas, a la pre-
gunta que yo formulé al Yi Ching, no requiere ninguna parti-
cular sutileza interpretativa, ni artificios, ni conocimientos
inusuales. Cualquiera que posea un poco de sentido comin
puede comprender el significado de la respuesta. Es la res-
puesta de alguien que tiene una buena opinién de si mismo,
pero cuyo valor no es generalmente reconocido, ni siquiera
ampliamente conocido. El sujeto que responde tiene un con-
cepto interesante acerca de si mismo: se ve a si mismo como
una vasija en la que se brinda a los dioses las ofrendas sa-
crificiales, el alimento ritual para nutrirlos. Se concibe a si
mismo como un utensilio de culto destinado a proveer ali-
mento espiritual a los elementos o fuerzas inconscientes (“agen-
tes espirituales”) que han sido proyectados como dioses — en
otras palabras, destinado a prestar a esas fuerzas la atencién
que necesitan a fin de desempefiar su papel en la vida del in-
dividuo. En verdad, este es el significado primero de la pa-
labra religio: una cuidadosa observancia y consideracién (de
relegere)® de lo numinoso.

El método del Yi Ching, en verdad, toma en consideracién la
oculta calidad individual de cosas y hombres, asi como también

s Esta es la etimologia clasica. La derivacion de religio a
partir de religare, “ligar a”, se originé con los Padres de la
Iglesia.





