Héroes indoeuropeos:
Arjuna

Alberto Santos Cancelas
Méaster en Ciencias de las Religiones
Septiembre 2011
Trabajo de Fin de Master
Director: Eugenio R. Lujan



INDICE

1. ARJUNAY LO SAGRADO. P&ag. 3

1.1.Justificacion. Pag. 3

1.2.El Mahgbharata. Pag. 4

1.3.Dumézil y la trifuncionalidad. Pag. 7
1.3.1. Trifuncionalidad. Pag. 10
1.3.2. La teologia de la segunda funcién. Pag. 13
1.3.3. El problema de la primera funcién. Pag. 14

1.4.Planteamiento. Pag. 16

2. UN GUERRERO: ARJUNA. Pag. 17

2.1. Los nombres del guerrero. Pag. 17

2.2. Indray Arjuna. Pag. 20
2.2.1. Un nacimiento prodigioso. Pag. 21
2.2.2. Guerreros por excelencia. Pag. 23
2.2.3. Guerreros y sexualidad. Pag. 30
2.2.4. Las herramientas del guerrero. Pag. 32
2.2.5. Divergencias. Pag. 35

2.3. Bima y Arjuna. Pag. 37

2.4. Karra y Arjuna. Pag. 43

2.5. Arjuna, el guerrero. Pag. 46

3. ASCENSOS FUNCIONALES: ARJUNA. Pé4g. 48

3.1.Los medios de accion de Arjuna. P4g. 48

3.1.1. Magia. Pag. 48

3.1.2. Clarividencia. Pag. 51

3.1.3. LosgandharvasPag. 55

3.1.4. Acciones de la primera funcién. Pag. 57
3.2.La primera funcion. Pag. 60

3.2.1. Mitray Varura. Pag. 61

3.2.2. Varuma. Pag. 62

3.2.3. Arjunay Varura. Pag. 64
3.3.Yudhighira, Rindu y Arjuna. P4g. 65

4. ENTRE LOS DIOSES Y LOS HOMBRES: ARJUNA. Pag. 69
4.1.El error en el andlisis trifuncional. Pag. 70
4.2.Arjuna como RBndu. Pag. 72
4.3.Las promociones del héroe. Pag. 74
4.4.El destino del héroe. Pag. 78

BIBLIOGRAFIA. Pag. 80

LISTA DE ABREVIATURAS. Pag. 83



“How is it that the Rirtha, a baron, has risen to the
throne ofSakra? What great merit has he earned,
or what worlds won, that he has thus attained to a
place that the gods honor?”

(MBh 3(32)45.14)



1. ARJUNA Y LO SAGRADO
1.1. Justificacion

El planteamiento del presente ensayo nacié desena de inquietudes que
fueron suscitadas por la lectura dBlzagavadGita, sumadas al recuerdo de una serie
de lecturas anteriores que de una forma u otraf@repuntar en la misma direccion.
La naturaleza de estas inquietudes residia en ydiAguna, un guerrero (el mejor y
mas caracteristico de los personajes Mahabharata), tenia a través de #ma la
tremenda hierofania del libro VI, que Rudolf Otmdudd en seleccionar como ejemplo
de sumysterium tremendum fascina(@tto 1980: 89-90). O, para expresarlo de la
manera que presentaba mayor interés para nos@pms: qué un personaje de la
segunda funcion indoeuropea desempefiaba, esponéditea pero de forma muy
significativa, roles mucho mas propios de la prafler

Estos “accesos a lo sagrado” deBleagavadGita no sélo estaban presentes en
la seleccion de Arjuna como beneficiario de la &laeién” de Ksna del canto Xl, sino
de forma mucho mas explicita en el didlogo entreamEN boca de Kna se ponen
palabras tales como:

Por especial gracia y por mi propio poder, Arjureehe mostrado la suprema y
radiante, la infinita, universal y gloriosa fornesa forma que nadie antes que td,
ha podido ver.BhG 1X.44.)

Lo gue se destaca es el reconocimiento de Arjon@ocun personaje elegido
excepcionalmente por Kma para recibir una forma de conocimiento sagradgonguera
accesible a nadie mas, incluyendo a los propioknibaaesy por tanto el guerrero
gozaba de una aproximacion a lo divino casi exedus inédita si atendemos a las
palabras de Kna. Sin embargo, no era esto lo que extrafiaba ylansed las dudas

antes mencionadas, pues seguramente la revelagitiBiagavadGita a unksatriya - { Comentario [ERLM1]:

pueda ser explicada por dos motivos bien conocjars los historiadores de las
religiones de la India. El primero es quevelhabharata, y por tanto |l8BhagavadGita,

se escriben siglos después del desarrollo del peasto upanisddico mas antiguo. En
estos compendios de teologia especulativa se @msistira un paulatino realzamiento
de la figura deksatriyas en materia religiosa: encontram@ganisads en las que son
reyes y guerreros los que poseen un conocimiemecis, unico, transmitido en sus
familias acerca ddbrahmany el atman o incluso dialogos en los que los brahmanes
buscan la sabiduria deatriyas en materia de escatologia (Winternitz 1987: 210-211
El segundo motivo es que, durante los siglos Il a.Ld.C., asistimos en la India a una
progresiva toma de interés por partekdariyas por acceder a un contacto mas directo
con la realidad religiosa, con lo que vemos qua easta busca abrirse un lugar en la
comunicacion con una realidad sagrada, lejos deinfisencias y el monopolio
brahménicos.

Pero como ya sefialamos, no eran estas cuestimige &l cambio de
religiosidad en la India lo que llamaba nuestracitaen. Debemos tener en cuenta que
esta proximidad entre el guerrero y lo divino ndvaklta circunscrita exclusivamente a la
BhagavadGita. A lo largo de los libros déWlahabharata vemos cémo Arjuna, y sélo
él, viagja al mundo de los dioses donde es su hdédpeante cinco afios (MBh
3(35)163) y no solo eso, sino que ademas se convertira disapulo bien amado de
varias divinidades y en su leal amigo y servidoB(iV3(35)162.10-15)Incluso en su
propio nacimiento asistimos a una serie de progigipompas divinas sin igual (MBh
1(7)114.14-61.). Y mas alld de eso, si bien exisgtansin nimero de epitetos que



comparan a sus hermanos u otros personajes conddides, en Arjuna encontramos
insistentes descripciones de como su poder y radjesin equivalentes a la de un dios,
o directamente se lo denomina dios (MBh 4(45)2.0-Pendiendo a todas estas
cuestiones, lo que planted nuestras inquietudes pfresar que la aproximacion
excepcional de Arjuna a lo sagrado podia ser unat@mopio del conjunto del
Mahabharata, y esto podia significar que estariamos en préselecla pervivencia de
un paradigma indoeuropeo sobre la figura y la tdalalel guerrero, y que en el
acercamiento de este personaje de la segunda fiuacigapeles mas propios de la
primera, estariamos ante la traduccién en épicaespeculaciones de ideologias
indoeuropeas. ¢ Por qué?

1.2.El Mahabharata

Para responder a la pregunta anterior, debemesesfunas breves lineas sobre
la naturaleza deMlahabharata, comenzando por explicar qué es. Se trata, corbieas
sabido, de una obra épica de caracter “nacibnali propio titulo significa “El Gran
Bharata”, padre de la monarquia universal en la queesdra la epopeya y que
gobernaria en el Punjab, y término que en hindandaa designar a la propia India; de
ahi su cardcter nacional. Pero es también la malyar épica de la humanidad: esta
compuesta de entre 78.000 y 100.000 pareados, yarfaadeslokasde 32 silabas,
distribuidas a lo largo de 18 libros (Brockingtd®©8: 52-157, y Puhvel 1987: 69), lo
gue expresado en una comparacion ilustrativa elguadecir que sus dimensiones
equivalen a cuatro veces la suma dédidaa y la Odisea

De su ingente tamafio se puede deducir que natsede una obra monolitica,
compuesta en un momento determinado en su conjritolargo delMahazbharata se
pueden encontrar un sin nimero de insertos, maedos y narraciones paralelas a la
trama. Sin embargo, eso no debe hacer pensar quataele un “popurri”; es desde
luego una enorme recopilacion de mitologia, tealggtambién folklore (Brockington
1998: 4-34, y 232-311, Rocher 1986: 53., y Puh@&71 70) pero, a nuestra forma de
ver, todos estos insertos paralelos a la tramecipeh no desvirtian para nada su
perfecta unidad tematica, sino todo lo contraria: domplementan afiadiendo
connotaciones al hilo principal, que de esta mansgave ampliado en sus
significaciones. Asi que, como deciamos, se pupdeziar que eMahabharata es una
obra en cuyo génesis intervinieron numerosos aterdncluso escuelas, y cuyo
desarrollo es un proceso de siglos

La mayoria de los autoresoinciden en ubicar el inicio de su compilacién en
torno al 500 o0 400 a.C., y se extenderia hast@@H4C., donde ya podriamos encontrar
el Mahabharata “completo”. Las fechas son significativas, ya go@ciden con el final
del periodo post-védico y el inicio del periodosit® hinduista. Se trata, como es bien
sabido, de un momento de cambios: el desarrollagiprimeras gramaticas sanscfitas

1 A diferencia deRamayanaque posee un caracter mas folklérico; para vedifssencias entre estos:
Brockington 1998.

2 Habria muchas consideraciones que dirigir sobcargcter unitario o fragmentario del Mibharata. G.
Dumézil, en su entrevista dépostrophes (http://www.youtube.com/watch?v=s22TDsiBv3Q}e
aventuraba a pensar que su desarrollo fue prodiecima escuela de pensamiento. Aqui no vamos tan
lejos, pero desde luego creemos que el texto tieaeperfecta coherencia de contenidos, que lodiota
una enorme belleza.

% Las opiniones a este respecto se han fundamemrtaddatos diferentes y llegado a conclusiones
igualmente divergentes: un buen muestrario de (@&loque hemos seleccionado estas fechas) se puede
ver en Brockington (1998: 41-80.)

4 Pensamos en la de Panini



la predicacion del “rupturista” Siddharta Gautaaaentrada en el horizonte histérico
occidental de la India, y un largo etcétera (PUlB&T: 68-69). Pero nos interesa
remarcar que coincide también con el desarrolltadztra gran aventura épica (de un
caracter muy diferente a la que nos ocupa) dedia,lel Ramayana, y la de los Fhas
més antiguos Asistimos pues a un periodo de florecimientadite® en el ambito de la
épica, y esto no es casual, pues pensemos queestodntextos los que contendran el
“peso ideoldgico” en la incipiente religion hindiaisque perpetuara, con notables
cambios, la tradicion védica.

Este es un hecho de fundamental importancia, poaetjoontenido de todas estas
obras, y pensamos en especial enMalhabharata, aunque se ha adaptado a la
emergente cosmovision hinduista y se ha teorizadesos términos, presenta la
pervivencia de una serie de contenidos populatemdicionales. Hablamos por tanto de
gue en él estan presentes toda una serie de aseaia-védicas de una antigliedad
equiparable a la de los propios vedas (Puhvel 1987: que habian permanecido
durante siglos bajo la religion oficial. Se debmeteen cuenta, por encima de todo, que
este caracter popular, o que fueran una serie eéncias supeditadas a la religion
oficial, no las convierte en ningln sentido en rioies. Al hablar de su caracter
tradicional o popular, debemos tener presente gi@m®s hablando de genuinas
cosmovisiones que siempre relacionaban estrecham@étdlogia y realidad; ésa era su
forma de entender el mundo y relacionarse con &l propia antigledad aseguraba su
validez y veracidad (Rocher 1986: 104).

Por tanto, en eMahazbharata lo que encontramos es un afloramiento de una
serie de creencias para-védicas de tipo mitoldgipor ende de una gran sacralidad.
Esta mitologia presentaria toda una serie de cioloeo vinculaciones indoeuropeas, al
pertenecer al mismo poso que los propiesiasy responder a las mismas creencias
(desde otro punto de vista) que los mismos. Y B mas nos interesa es que esto no se
halla presente tan so6lo en las narraciones de metatns o insertos, sino que también
condiciona la propia trama principal que traduaatana serie de temas o motivos de
herencia indoeuropea.

Esta trama principal narra, como es bien sabidenfeentamiento dinastico que
se produce entre los descendientes dedd: las dos familias de primos emparentados
por sus padres, los cien Kauravas (hijos deditgtra) y los cinco Bndava (hijos de
Pandu), entre los que se encuentra Arjuna. La histesiain conflicto por el trono que
legitimamente perteneceria al hermano mayor dealutava, Yudhjghira, pero que por
las inquinas y maquinaciones de los Kauravas,idagpor Duryodhana, éstos pierden.
Las enemistades y conflictos entre ambos se vatupiendo desde su infancia, pero
con el paso de los afios se recrudecen y, tras\arintas de los Kaurava, la narracion
desemboca en el inevitable conflicto anunciado yaios personajes: la batalla de
Kuruksetra.

Sin embargo, y a diferencia de lo que ocurre eoHidda, la narracion del
Mahabharata no se iniciain medias res.Todo lo contrario, antes de comenzar la
historia del conflicto entre los Kurus, la tramaegmonta al origen mismo del mundo, y
tras contar varias cosmogonias, teogonias, y agespas, inicia la descripcién de todo
el linaje de los protagonistas desde el mismo Mdivasvat. Solo tras esta “lectura
introductoria”, y tras haber presentado a los a#egos de losaRdava, se iniciara la
narracion de sus aventuras.

Tal y como nos podemos imaginar, en ese retach@riginemliterario, hay
presentes mitologias de forma clara, hechos desgligssemidioses que en muchos

® Sobre las cronologias de los #as, su problemética y sus contenidos, ver: Rocog$.1



casos aparecen también referidos enHmthmaras o en los propiosvedas Pero,
cuando antes sefalabamos quil@hzbharata traduce una serie de paradigmas miticos
de una gran antigiiedad remontables a un poso irajm no nos referiamos a estos
episodios esporadicos. La mitologia Melhabharata estéd presente en todo su conjunto:
su estructura genealdgica, sus personajes y sénageincipal apuntan hacia una
herencia mitica védica, o pre-védica y en ultimgtaincia indoeuropea (Puhvel 1987:
82).

La propia estructura de losrilava lo atestigua tal y como demostré en su
famoso andlisis Stig Wikander (en Littleton 197%64161.). Los cinco hermanos
traducen el pantedn de dioses funcionales, que &lawn sus propios padres (que
engendraron hijos en Kung Madi en nombre de@du (MBh 1(7)114): Yudhithira,
Bhima, Arjuna, Nakula y Sahadeva, realizan las furesate Dharma (transposicion en
clave hinduista de Mitra), &yu, Indra, y los Nsatya respectivamente). De tal forma
gue los héroes ddahabharata representarian el pantedn funcional, simbolo ci#ro
armonico necesario para la existencia de un muoddealreine efta o, en términos
hinduistas, etlharma EI primero de ellos es un soberano, caracterizagdin el tipo
Mitra: calmado, sensato, compasivo y sabio. Yuth# seria el Unico rey entre los
hermanos al que los demas siempre se supeditgpgndiendo de esta manera a su
papel dentro de la primera funcion. En la segueddriamos a Bima y a Arjuna, los
dos tipos del guerrero en los que centraremos nougabajo: el primero es el guerrero
brutal de fuerza terrible y a veces desbocada; egurgddo, el noble caballero,
disciplinado, heroico y responsable. Por ultimsg,dos gemelos Nakula y Sahadeva, de
los que siempre destacan su gran belleza, y slidaes serviles, ejemplificando asi la
tercera funcion.

Lo mismo ocurriria con el resto de personajesyradg de forma explicita tal y
como leemos en el libro de las encarnaciones (MBh61), y otros atendiendo a su
comportamiento en el relato. El propio padm@de, en su gobierno “a distancia” (MBh
1(7)106.8-14), sus asociaciones a lo salvaje yldreeho de que haciendo grupo con
sus hijos él también seria rey, representaripaMarura (Puhvel 1987: 85., y Dumézil
1999: 175.), completando asi con Yudhiis el binomio de la primera funcion. Los
dioses “satélite” de esta funcion también se Haltepresentes en el relato en las figuras
de Dhtaragtra (Bhaga) y Vidura (Aryaman). Y asi sucesivameoti®s los personajes,
incluso el antagonista de Arjuna, su hermanastmm&ajue actlla como transposicion
de su padre divinotBya (Puhvel 1987: 81-86).

Pero dejando de lado que los caracteres de ldagmmistas funcionan como
transposiciones divinas de una mitologia en hédeesina epopeya, la propia trama
también se ve condicionada por la presencia demit@ogia camuflada. Ya en el
preludio de la trama éllahabharata nos habla de personajes comava Usanas,
Yayati, 0 Vasu Uparicara, todos ellos con correlatop@rsonajes miticos y folcloricos
de otras culturas indoeuropeas (Dumézil, 1996.115%-y 241-310). Estos personajes
(junto con otros) conforman historias con temagpieode mitologias, como puede ser
la teologia de la soberania universal y el papeleyecomoaxis mund{Dumézil 1996:
171-298, y Puhvel 1987: 256-269). Y, dejando esolad®, la trama central del
Mahabharata se escapa de un analisis diacrénico que trateedervella tan so6lo un
conflicto dinastico: el enfrentamiento entre logresalmente noblesaRdava y los
demoniacos Kaurava tiene resonancias miticas,npysblo en lod/edas,sino en otras
culturas indoeuropeas. Estos ecos apuntan haciasgatologia final camuflada aqui en
una batalla entre héroes, del tipo que encontrandSaxo Gramatico en la batalla de
Bravellir (Littleton 1973: 171, Winn 1995: 212-22%ste, junto con otros paralelismos
con el Ragnarokk, la escatologia irlandesa y elflictm iranio traducido por el



Zoroastrismo, hacen suponer que responden a un tedeuropeo comiin el
enfrentamiento entre dos grupos que caracterizda @wao de ellos los rasgos positivos
y los mediocres del mundo, destinados a una muésértcion equivalente a una
conflagracion universal, necesaria y deseosa,larasal emergeria un mundo depurado
y renacido (Puhvel 1987: 87-89, y Dumézil 1999:)195

La ideologia visnuita predominante erfvihabharata manifiesta este conflicto
en sus propios términos traduciendo ese enfrentdmientre los dos polos del
hinduismo: Visu y Siva, y presentando todo 8ahabharata como un conflicto del
dharma Pero a pesar de este “revestimiento” los pasahgls con otras ideologias
indoeuropeas son claras, y se ve de forma expé#unital enfrentamiento entre Arjuna y
Karna, enmarcado de fondo con una hermosisima “fatstigtica” de un sol poniente;
en ella lo que encontramos es la traduccion deoafiicto cdsmico en la que el dios de
la guerra debe restaurar un orden que ha sido digwoze

En estas pocas lineas hemos intentado ofrecepasagrosso modale cémo el
Mahabharata funciona y se articula en torno a la traducciérpdeadigmas miticos de
herencia indoeuropea. Obviamente, unas pocas lmedsmstan para explotar ni tan
siquiera reflejar un tema tan basto, pero confiaquesesta breve explicacion, junto con
las citas, baste para hacerse una idea del rigestde presupuestos. En cualquier caso,
teniendo esto en cuenta se aprecia la significatgbtema propuesto en este ensayo: si
Arjuna, al igual que otros personajes, es una pasision de un paradigma mitico
indoeuropeo, ¢qué significacion tienen sus accigmepias de la primera funcion
cuando €l es un personaje de la segunda?

1.3. Dumézil y la trifuncionalidad

Desde un comienzo hemos estado hablando de fuscienddeologias
indoeuropeas, con lo que estabamos claramentdérdunos al trabajo y teorias de G.
Dumézil. Dejando de lado que cualquier intento dengarativa indoeuropea debe
afrontar alguna referencia a este personaje ptefaenda importancia que tuvo en el
desarrollo del estudio de las mitologias indoeusspeonsideramos necesario presentar
sus ideas como apunte metodoldgico, pues son vitedea el desarrollo de nuestro
estudio sobre Arjuna. Al mismo tiempo, antes deraenta exponer las teorias
triftuncionales, sus planteamientos y sus presupsiess necesario desarrollar una serie
de notas correctivas ante ciertos ataques, masnosnfandados, que se han hecho a
estas teorias.

Es habitual escuchar entre historiadores de lagioeés (sean del campo
indoeuropeo o no) que Dumézil cred una mitologaatiifuncionalidad) de lo que en
realidad es una mitologia (el objeto de estudiesvituando o tergiversando asi la
materia religiosa a analizar. Esta afirmacion engieierta verdad, pero en el punto en
el que se aplica al propio Dumézil, no es cierfecttzamente, muchos académicos,
llevando la trifuncionalidad hasta sus Ultimas eonencias y contentdndose con
encontrar patrones funcionales en tal o cual reldem la razén a la afirmacion
anteriof; pero no es asi en el caso de su fundador.

® Aunque se ha de sefialar que numerosas voces sizhdn en contra de este supuesto, que analizando
en detalle los elementos de cada escatologia ylartino cuadra tan bien. Un buen ejemplo de este
andlisis lo da Polomé (1996: 129-131), que fijaedes el papel de Loki durante el conflicto germanic
sugiere que bien podria deberse a influenciasasragd. Como se ha sefialado, la cuestion no esta tan
clara.

" No deja de ser gracioso c6mo este ejercicio hpohain indoeuropeista seria criticable, y en cansiio

lo hace un académico en otro &mbito cultural tddate “desmontar” la exclusividad indoeuropea de la
trifuncionalidad, su trabajo seria considerado auda



Estamos de acuerdo con la afirmacion de Puhvelute quizas la excesiva
promocion de la trifuncionalidad fuera en partgpaudel propio Dumézil (Puhvel 1996:
150). Pero, como el autor americano sefiala, difesite podia haber actuado de otra
manera al tratarse de un punto crucial de susakegtie desde un primer momento se
vio atacado desde numerosos frentes. Fijémonostarairmacion: la trifuncionalidad
es un punto crucial de sus teorias. Y efectivamsat&rata de esto, un punto crucial,
pero no desde luego la razén de ser de las midfsaen este matiz donde la acusacion
antes citada pierde todo su fundamento.

Dumézil en ningin momento pretendié dar una formwlaestra que nos
permitiera desencriptar todo el sistema de conoepsi indoeuropeo, cosa que él
mismo reconocié en una entrevista al prograpastrophe$. La trifuncionalidad no
pretendia ser un esquema infalible de cuya apfinase podian obtener resultados
irrefutables, ni mucho menos; es simplemente elltao de una observacién
cientifica, y en tanto que las ciencias se valemirfiuncion de su capacidad predictiva,
una de las mas brillantes del siglo pasado. ¢Pér dgcimos esto? Porque la
trifuncionalidad nacié de la observacion de undesde correspondencias en torno a
sistemas ideoldgicos de diferentes culturas indgm#as que presentaban una division
tripartita sisteméatica y totalizante en sus conicgs. Sin embargo, hallar tal sistema
tripartito nunca fue la metodologia de base quigidirl trabajo de Dumézil, sino la
comparacién de estructuras ideolégicas.

John Scheid ofrece una excelente exposicion y dafele la metodologia de
Dumézil. Presenta como el principio rector de ldaaelogia del autor francés fue la
aceptacion de que el hombre, por primitivo que du@iensa con arreglo a sistemas
organizados de ideas (Scheid 1991: 73). Por téwda,religion era, a priori, un sistema
en el que las representaciones y los actos norstalian a yuxtaponerse, sino que se
adaptaban y sostenian mutuamente (Scheid 1991P88)consiguiente, la forma de
desentrafiar o, mejor aun, entender ese sistentagyel constituyd la metodologia de
Dumézil, consistia en intentar analizar las relaefoentre los elementos del sistema: de
oposicién, de complementariedad y de jerarquia. gsiejemplo, las divinidades no se
definirfan sino por sus relaciones entre si: lo dominaria y explicaria su totalidad
seria el plano de conjunto, del que, aun las masritantes, no serian mas que simples
partes (Scheid 1991: 73). En este sentido, el pdpimézil escribid:

Una religion como toda manifestacion del pensatojees un sistema (...). El
hombre nunca se sentira satisfecho con la mera wdagidn inorganica de
representaciones. Las religiones que le sirven parmaar conciencia del
funcionamiento del mundo y de su propio funcionattieson, siempre, conjuntos
en los que los conceptos, las imagenes y las a&sisa articulan y forman, en
virtud de sus ligazones, una especie de entramadded por derecho, debe

adherirse y distribuirse toda la materia de la ggpeia humangDumézil en
Scheid 1991: 72).

Atendiendo a esto, lo que el autor hizo fue estutkéenidamente las relaciones
gue se establecian en este sistema, y de estavatiéardevino la trifuncionalidad (y
no a la inversa, como se tiende a pensar).

¢En qué se hallaba ésta presente? Si nos fijamos #aminesromanos, vemos
como eran un grupo de tres:fidmen dialis el martialis y el quirinalis. Cada uno de
ellos se correspondia con un dios del pantedn piteino romano: Jupiter, Marte y
Quirino. Entre ellos existia una relacion jerarquien la que Jupiter dominaba

8 http://www.youtube.com/watch?v=s22TDsiBv3Q



representando la funcion magico-soberana/juriditigiosa; le seguia Marte como
representante de la fuerza, militar pero tambié@urfdadora; y por debajo quedaba
Quirino, como responsable de la prosperidad. Piges las observaciones de Dumézil
le llevaron a constatar que tal relacion jerarquioa idénticas funciones se hallaba
presente en los dioses soberanos del pantedn \g@dicoomo en el tratado de Mitanni
con las mismas divinidaoee)s donde encontrariamos a Mitra-Vaauncomo
representantes de la primera funcién, el guernedeoal de la segunda, y los dadivosos
gemelos Msatya de la tercera. A su vez esto se reproducila eempartimentada
division social de la India védica con la tridg@hmanesksatriya-vaisyas (Dumézil
1999: 13-55). Y esta misma division tripartita dedalidad se hallaba presente, en uno
o diferentes niveles (mitologia, pantedn, relatmiedad, etcétera), a lo largo de todas
las culturas indoeuropeas.

La observacion de Dumézil y la presentacion de emrid tuvieron unos
resultados inmediatos. Habia hecho desligarsetuwdiesde las religiones indoeuropeas
de los planteamientos en el que se encontrabare dasdnterpretaciones solares de
Max Miuller del S. XIX (Littleton 1073: 32-41), persobre todo, lo que habia propuesto
era un método analitico sobre una base cientifmade la comparacion de temas,
motivos, elementos, etcétera, era legitima en tanéoya no estaba sujeta a intuiciones
geniales o etimologias que demostraron ser sumanieaicioneras por designar
conceptos o personajes distintos, sino a una mieidocomparativa sustentada en la
observacion, el analisis, la proposicion de higétgda validacion de las mismas: en
otras palabras, a un método riguroso Yy critico.

Sin embargo, las reacciones negativas no se hiciesperar, primero porgue
tanto la figura de Dumézil como sus teorias suppaofg irrupcion en los respectivos
campos delimitados por especialistas. Pensemosu eastsidio sobre Marco Furio
Camilo (Dumézil 1996: 93-201), que viene a demosiee su relato lo interpretaba
como un héroe solar relacionado con la figurMdeer Matuta El problema venia dado
por el hecho de que, entendiéndose a Camilo compeusonaje historico, que un
comparatista, en virtud a la relacion con la figuteologia de Uss, una diosa védica,
lo presentara dentro de un relato mitico trastocédtalmente el cuadro de
investigaciones habituales. El historiador de @igiones es (debe ser) por naturaleza
comparatista, y esto implica que es también un dmehtodo” a ojos de los
especialistas de los respectivos carmbos por ello atacaron con auténtica safia los
postulados de Dumézll En segundo lugar, Dumézil reaccionaba contraposiura
muy extendida en su tiempo de considerar deterrmgrafimbolos religiosos como
“esenciales”. Al someterlos a la comparacién y magelos en relacion con otros
elementos dentro del sistema, negaba tacitamental@u“esencial” (Scheid 1991: 82,
Littleton 1973: 193). De esta manera estaba desmdose de la percepcion tipo Max
Muller, que contaba y cuenta con muchisimos heosden las academias. En tercer
lugar, las fluctuaciones de Dumézil, que no siempee mantuvo firme en sus
postulados, y algunos tuvo que acabar por desketamomo una posible triparticion
social en Roma (Littleton, 1973: 58), fueron vistasno prueba de la ineficacia de sus
teorias y como un argumento para atacarlas (BE3i@6: 37-69). Y por cuarto y ultimo,

® Se trata de un tratado no paritario entre la ebtgierrera de Mitanni y los hititas, en el queite
como dioses testigos del acuerdo a los mas imgegg@antedn védico.

% Un buen anélisis de este planteamiento y los proa$ que implica lo ofrece Francisco Diez de
Velasco: http://webpages.ull.es/users/fradive/maste/1-1.htm#¢Una disciplina

1 Estas observaciones pertenecen al propio Dun#sfilpresentaba él la causa de ciertos ataques contr
sus teorias en la ya citada entrevista para leiséde francesa:
http://www.youtube.com/watch?v=s22TDsiBv3Q



el postular un estudio en los propios términos lqueultura a analizar ofrecia en su
sistema de concepciones, choc6d (y muy duramente)taradencias cientificas de la
época como eran el evolucionismo y la hipercritiea algunos filélogos que se
empefaban en pelear con autores antiguos a lopagueerza ganaban (Scheid 1991:
84-88).

El resultado de todos estos ataques y criticas ggueerpetian incluso a dia de
hoy'?) a la obra de Dumézil, no contribuyé ni mucho neeaalinamitarla, sino todo lo
contrario: el autor francés, obligado a defender gbas y dientes sus postulados, se
embarco en una titanica labor de defensa. EstkeVé k revisar todas sus teorias, a
renovar sus lecturas y su apartado critico, y elab®rar sus concepciones una y otra
vez. El resultado, como expone John Scheid, eobraaterriblemente consciente de si
misma, muy autorreflexiva y critica con sus fundatog, que ha alcanzado en algunos
ambitos una extrafia perfeccion (1991:70). Insissie que el mayor logro del autor no
consiste en haber creado un sistema cerrado canoecido trifuncional, sino en haber
propuesto un marco comparativo valido a travésadebkervacion que le ha permitido
establecer la relacion entre diferentes temas yeflos descubrir paradigmas miticos
desconocidds.

Habiendo ya presentado la figura y teorias de Dilmég necesario ahora
realizar una breve exposicién de cuales son sudafuentos, por remitirse nuestro
trabajo a esta aproximacion metodoldgica.

1.3.1. Trifuncionalidad

Ya antes destinamos unas pocas lineas a presestauidamentos de la
trifuncionalidad. El objetivo de este apartadogdiear detalladamente en qué consiste
cada una de las funciones en la cosmovision védiea qué se debe basar un buen
andlisis funcional, asi como sefialar algunas piipaeque se han hecho para revisar
este sistema.

Ya habiamos sefialado cudles eran las funcionestaeision tripartita:

- Juridico-religiosa/magico-soberana
- Fuerza: guerrera y protectora, a veces tambiéifiZadora.
- Prosperidad: abundancia, riqueza, fertilidad.

Estas tres funciones son siempre complementariagstan por fuerza
jerarquizadas; la segunda nunca puede primar ppmande la primera. Su conjunto
representa la armonia en la que el mundo funcion@etamente; es, por tanto, una
expresion o simbolo de orden. De ahi lo importaleejue se traduzca en el panteén
divino que actuaria como garante de este ordemrfyoaun poco de caos también es
beneficioso para el orden, para eso estan “lossbtrdsuras, Etones, Titanes,

2En lo que creemos que es una muestreriieism como moda llevada al extremo. Parece que no hay
nada mas tentador que echar por tierra los grgpmoltslados para hacerse un nombre, en lugar de ver
qué tienen que aportar antes de descartarlos. lesttevado incluso a algunos autores a confundir
argumentos con auténticas falacias, pues no coagids otra cosa los intentos de desprestigiar a
Dumézil a través de buscar en su obra lecturass'haz

13 pensamos sobre todo en sus propuestas acercéeobhia soberan@umézil 1999)Pero sobre todo

y que interesan mucho al presente trabajo, acexda @ieologia de la segunda funcién y los perfiles
guerreros.
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etcéterd’). Lo que debe atajarse cuanto antes, es la emiaif que esta division
tripartita tiene en las culturas indoeuropeas pabgiamente, abundan clasificaciones
totalizadoras de tres elementos en cualquier casiav Por poner un ejemplo, las tres
almas platénicas: ello no es indicativo de queltsdfia de Platon esté condicionada
por herencias indoeuropeas. ¢Qué es entonces |bageeespecial esta triparticion en
los indoeuropeos? Que para ellos conforma su cdsinyentienderioda su realidad
a través de esta triparticion. Y lo que los difefande otros pueblos es el especial
énfasis que pusieron en ella, y la toma de congeacinsistencia en este sistema
trifuncional, que conformaba totalidad de relato.

¢,COmo se representaba esta cosmovision tripaditdizante en los dioses
védicos? Del siguiente modo:

I- Mitra/Varura (Adityas).
- Indra (Rudras, Maruts).
- Nasatyas (Vasus).

La primera funcion estaria representada por elrbioditra-Varura, que se dividirian
las responsabilidades que antes sefialamos. Elrprieseel sacerdote, responsable de
los pactos y la ley, el segundo el soberano magon.s&empre complementarios: cada
uno representa un polo de su funcion. Por expesarlina metafora ilustrativa, ambos
son dioses de la ley, pero mientras que el primpezmia al que la cumple, el segundo
castiga al que se la sdftaLa segunda estarfa representada por encima deptad
Indra, el campedn guerrero de los dioses, sienxwese/o y beligerante, pero, sobre
todo, fuerte. Muchas veces aparecen con él erflest®n toda una serie de ayudantes:
Vayu, Visnu (que en tiempos védicos era el dios que prepaiadspacio para la accion
de Indra), Agni, etcétera. Por Ultimo la terceraeggesentada por los gemelos divinos
(tema que tiene correlatos indoeuropeos muy irdates y peliagudd9, los Nisatya o
Asvinas. Como hermanos siempre se presentan comgapandiferenciada; son
benefactores de hombres, generosos y amables.jiaoo con ellos hay toda una
plétora de divinidades; si lo pensamos, la terbemaion es la mas heterogénea, y por
ello no es rara esta multiplicidad en sus maniééstes divina¥. La traduccién de este
esquema élahabharata es como ya sefialamos:

- Yudhighira-Mitra / (Randu)-Varura
- Bhima-Vayu, Arjuna- Indra.
- Nakula, Sahadeva-adatyas.

Esta seria la representacion trifuncional en mifi@losédica y en la traduccion
épica deMahabharata. Pero lo que nos interesa ahora es constataréesgydebe basar

14 Debe evitarse la confusién habitual al hablar aetgones indoeuropeos entre dioses y demonios. No
hay tal divisibn maniqueista en estas culturas; camprupos de dioses son “diferentes” pero no
identificables con lo “bueno” y lo “malo”. Podemancontrardeva pecadores yasuras ascetas.
Numerosos autores han puesto de manifiesto queddstancia entre grupos divinos alude a dioses
“civilizados” (indoeuropeos) y a “los otros”, méadticos pero no necesariamente malos ni perjudgial
Una buena descripcion de esto la da, para el paggdnanico: Bernardez 2002: 133-140.

5 Mas adelante dedicaremos unas lineas a la prifoecén que guarda gran relacién con nuestro
andlisis. Pero para mas informacién consultar Dur829: 57-121

18 Sobre este tema: Puhvel 1987: 184-199.

7 Esta aparente “inconexién” de la tercera fungiau multiplicidad de aspectos, también ha sido
fuertemente atacada y tomada como reflejo de ucanéxién y por tanto incoherencia del sistema
tripartito.
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un buen analisis funcional para que no se limiémwamerar “listas de tres” y tenga la
validez que antes sefialamos de relacionar estagatier pensamiento para descubrir sus
motivaciones. Estas consideraciones fueron proasigsbr el propio Dumézil para
aceptar la existencia de una estructura trifun¢ii®99: 13-55):

a) El analisis trifuncional debe poner en relaciémgiee elementos del mismo
ambito. No puede poner en relacién por ejemploadigsatributos.

b) Debe ser totalitario: si algiin elemento no se aisctibe al analisis y “queda
aparte”, no es aplicable.

¢) Ninguna de las tres partes puede hallarse de foriptica, deben ser las tres
claras o de lo contrario se ha de asumir que ndrhgyrticion.

Sin embargo, atendiendo a estas normas, ha haltioies que consideraron que
el material indoeuropeo que ha llegado hasta rmsdiacia licita la interpretacion
atendiendo a otro tipo de estructuras: es la demaai cuatrifuncionalidad (Allen 1996:
13-34). Esta propuesta parte del presupuesto dejupue con la vision tripartita del
“mundo ordenado”, existe una cuarta categoria gria 8o otro”. Se halla por ejemplo
en la division social de la India en castas: juntas tres castas de dos veces nacidos,
existe una cuarta, la de l¢sadras, que s6lo han nacido una vez y son “el ota@” p
excelencia. Asi mismo, analizan la probleméaticairigdel soberano (a la que mas
adelante nos remitiremos) desde este punto de pists €l, en tanto que transfuncional
(los diferentes mitos de soberania védicos, cgltasnanos, caracterizan a la figura del
monarca como el hombre que relne en si todas afohes), también seria “lo otro”
en un sentido positivo, en tanto que rebasarienglbbarlo, el sistema. Estas teorias de
Allen postulan por tanto que existe una cuartaibmda de “lo otro” en su acepcién
negativa (lo foraneo) y también positiva (lo trastente dentro del sistema).

Se ampara para sostener esta cuarta funcion emy&nda de Romulo,
tradicionalmente entendido en la historia “mitotéjide Roma como un tipo Varan
Allen cree ver en su figura, a diferencia de sustingadores (Numa, Tulo Hostilio, y
Anco Marcio), no a un personaje funcional, sino ptatamente transfuncional, lo que
justificaria esta categoria aparte. La teoria sealalada por la presencia de otros
elementos “cuaternarios” como @lontifex Maximus a parte de los flamines; la
mencionada casta de lésdraa partede las de los dos veces nacidos; la concepcion o
desdoblamiento del mundo/dioses de los muedoparte del panteén funcional,
etcétera.

Tales teorias han tenido desde nuestro punto d& wis valor muy positivo,
porque, atendiendo a los principios del andlisiscifinal (esto es, el estudio de la
relacion entre categorias ideoldgicas), lo hanalleva una conclusién nueva, rica en
matices y, por encima de todo, ldgica. Sin embargusotros rechazaremos esta
aproximacion, simplemente por nuestro afan de gegino a la trifuncionalidad, sino a
los principios rectores de este andlisis compardti@sado en estudiar las relaciones
entre elementos. Dado que en determinado puntprtgmuiestas cuatrifuncionales se
hacen “complicadas” (por ejemplo, Allen propone corapresentante en el pantedn
trifuncional romano de una cuarta funcion a dtisManes),esto, a nuestros ojos, se
saltaria una de las normas comparativas que antegiamos, que es la relacién entre
elementos del mismo ambito: efectivamente siguemdsi dioses, pero contrapone a un
grupo de divinidades individuales interrelacionadasa cuarta categoria colectiva
(indiferenciada) que ademas no esta en relaciénasoprimera¥. Aparte de que no se

18 Aunque Allen aduzca el ejemplo deDavotioDeciang pero entonces habria que meter en la ecuacién
también a: Jano, Bellona, lo Lares, y los Dioséggites y novénsiles... Los cuales en ningin momento

12



tratan de elementos que “saltan a la vista”, smpdue buscarlos en las fuentes y hacer
un ejercicio de interpretacion hermenéutica comalle para encontrarlos. En la
medida en que ocurre esto, creemos que es unagstaue trata de ser sistematizante,
y que si pone por encima del andlisis un esquemmaci(fnal) para entender las
relaciones ideoldgicas. Por todo ello, a lo queotros nos remitiremos es a los
principios rectores que antes hemos mencionado.

Lo que si habria que sefialar de todos estos piscip postulados es que,
efectivamente, como algunos autores han sefialadmgénile 1996: 73-82), hay
cuestiones que dejan al margen. Esto no desmiemdevalla la division tripartita,
simplemente indica que esta seria la cosmovisiénsinitida por una teologia mas
elevadora u oficial. Pero no es de extrafiar quetdrea esta forma de religiosidad
existan otras que no sean excluyentes entre gll2énde se ve esto? El ejemplo mas
claro viene dado por las diosas. Estas son nornméénpeersonajes transfuncionales o de
la tercera funcion, pero lo cierto es que el pantédpartito es eminentemente
masculino y parece que margina o excluye a lagdggfemeninas que tendrian “otras
utilidades”. El ejemplo mas claro lo tenemos canllamadas rhatronae” (Bernardez
2002: 143-149.). Se trata de altares votivos geicoary galos dirigidos a divinidades
(cuestion que no esta muy clara) en todo el oastepeo durante los primeros siglos de
nuestra era. Son siempre divinidades femeninawvgcas presentadas de forma triple
(una joven, una madura y una anciana). La religambique atestiguan es mucho mas
personal y directa que la tipica religiéon indoeapcon todo su énfasis en el ritual.
Son figuras a las que se les dirigen ruegos gipats, y de las que se espera su afecto
y proteccion. Podrian tomarse ciertamente comoadefl de la tercera funcién, pero lo
cierto es que es mucho mas sencillo aceptar gquédgigea una manifestacion a parte o
diferente de la “oficial”, de caracter trifuncional

1.3.2. Lateologia de la segunda funcién

Més alla de las breves consideraciones dirigidassaa las tres funciones,
creemos que es necesario detenernos a desarmlf@yco en qué consiste la segunda
funcion, por ser nuestro objeto de estudio un petjgo(supuestamente) paradigméatico
de la misma: Arjuna.

La teologia de la segunda funcién no ha podidaseemprendida de una forma
tan sistematica y completa como la de la primeram€&zil propuso que quizas no
poseyd en las diferentes culturas indoeuropeasparat de tedlogos dispuestos a
desarrollarla (1971: 4.) Aun asi conservamos atishaspectos de lo que debid ser un
marco ideoldgico comun sobre el que se sustentdasarcreencias de la segunda
funcién, sus practicas, sus personajes, y susamames. Y decimos comuin, porque
estos atisbos aparecen en todas las culturas irgmas y es a través de la
comparacion de estos elementos aislados que podemmsstruir lo que parecen ser
esos “sistemas de pensamiento estructurados”. m lejemplo de este ejercicio
comparativo lo proveen las historias de Cu Chutsirel mundo celta, los Horacios en
Roma y los TritaAptya en losvedas De ella se desprenden varios elementos: la
importancia del “tercero” en un papel o destincolars; su mision, funcién, de cara o
en relacidn con las otras funciones; y la neces@auiatoria o de control que tienen
estos personajes una vez desarrollada sus regseativiones (Dumézil 1971: 15-68).

Desarrollar aqui todos los mitemas de la segunda analisis detallado a través
de ejemplos seria por un lado excesivo y por el diculo, al ocuparnos en el cuerpo

parecen representar lo otros, sino caracterizaratifes aspectos de una invocacion. Claro que éambi
podriamos hablar de estructura noveno-funcional.
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central de este ensayo precisamente de este tamaemos explorando con el andlisis
de Arjuna. Por fortuna, aunque esta teologia é&sta de matices y ejemplos, podemos
decir que en su fondo es de una bellisima simplitidl guerrero, para cumplir su
funcion, debe emplear procedimientos peligrosameimtglares a los de aquellos de
guienes debe proteger. En otras palabras, delmajgazr de ser peor que aquello que es
percibido como malo. Esto lo pone en una situadi@matica y peligrosa: vive siempre
al borde de pasar de ser un elemento positivo gsaeio dentro de la cosmovision, a
ser un elemento negativo por dirigir su accién o resto de elementos de esta
concepcion ordenada. Su Unica esperanza es aesuérdo y en consonancia a las
otras dos funciones, pero esto es un trabajo ardoemplicado de entender. No en vano
veiamos como en el pantedn funcional Indra estabanérgen de ayudantes) solo.
Mientras las otras dos funciones estan formadas gpopos (complementarios la
primera, colectividad en la tercera), en la seguedamos un campedn solitario, que
muchas veces pasa a convertirse emuwisider Indra es, en efecto, “un pecador”, ya
gue para matar a algunos enemigos que amenazadeel debe recurrir a trampas o
engafio¥’ tal cosa es reprochable, pero estrictamente asaepara desarrollar su
funcion. Ese es el drama del guerrero, constantranborde de convertirse en lo
despreciable, en aquello contra lo que anteriorenélriuchaba.

Y esto, como tantas otras cosas, se traduce Malebharata. Mas adelante lo
veremos en detalle, pero nos basta ahora con anaidos dos guerreros de los
Pandava. Por un lado tenemos al brutaiifdh, por otro lado al noble Arjuna. Biha es
un personaje indudablemente bueno, pero a pessadsuchas veces, confiandose en
su fuerza, se desbocara y desoyendo a su hernteitoy Yudhighira (entendamos a la
primera funcién), se lanzara a la masacre de sermigos, siendo después amonestado
por ello. Arjuna en cambio, siempre es consciemesu responsabilidad, y muestra
tacitamente un fuerte sentimiento de “deber”. simmptento a las O6rdenes de
Yudhighira, sus otros hermanos y su mujer; siempre dipual servicio de sus
superioresbrahamane® reyes, o incluso de personajes en situacionegcksidad. Y
también siempre consciente de su poder y el petigimplica, por lo que asumira
muchas veces castigos autoimpuestos para “corgedlaComo vemos, en estos dos
hermanos se representa la teologia antes mencidilagiaerrero puede ser bueno, pero
para ello debe llevar una vida de sacrificios ytencion o de lo contrario se convierte
en “lo negativo”.

1.3.3. El problema de la primera funcién

Nos queda por tratar una de las cuestiones masgpdhs del sistema
trifuncional, y también de las mas atacadas: ldo¢ga de la soberania. Podriamos
preguntarnos porqué en un trabajo acerca de ure ldola segunda nos interesan
cuestiones relativas a la primera. Esta preguntaeselvera con le desarrollo del
trabajo, pero para entender de forma inmediateelicion pensemos una cosa: en la
india védica el soberano pertenecia al cuerpo lstei segunda funcion, lésatriya.

Ya hemos visto antes cédmo la teologia de la prifigreion estaba dividida en
dos planos: el primero, encarnado por Mitra, refigijuridico, y el segundo por
Varure, mégico soberano. Esta divisién es estrictanesteplementari®, se refiere a

9 Con Namuci, un peligro para la sociedad divingal®sce un “pacto de no agresién” solo para poder
derrotarlo. Lo mismo encontramos en el rey “mitict®’ la Il funcion en Roma, Tulo Hostilio. Para
entender mejor esto ver Dumézil 1971:46-58.

20y dicha relacién de complementariedad es casidablie por la relacién entre ambos dioses en los
himnos dedicados a ellos. Ver Dumézil 1999: 57-89.

14



los dos aspectos o posturas “polares” ante laglegremio al que la sigue, el castigo al
gue se la salta. Ello se traduce en un aspect@amable o “claro”, y uno mas terrible u
“oscuro”. Pero las diferencias complementariasenacaban ahi. El polo claro tiende al
cuidado de los hombres: se preocupa por ellodppaultivos y la prosperidad tiene,

en otras palabras, una “tendencia” a la tercergolel oscuro en cambio, tiende a la
beligerancia, la agresividad y el comBatePor (ltimo, se podria establecer una
equiparacion “social” de cada uno de estos dosspmda las figuras representantes del
gobierno humano: el primero seriaRelrohita, el capella de la corte, el segundo, mas
alejado, el rey.

Hasta aqui esta todo claro. En la primera funa@demos a los dioses / teologia,
soberanos. Pero volvamos a lo que deciamos ahtega epero también alexy elrik,
pertenecian al cuerpo social de la segunda ¢Epuqué se convierten en un soberano
mago? Esto es una cuestién que tendremos quesitejegsponder pues pertenece al
cuerpo de este analisis. Ademas existen otrasiobfmas acuciantes: si acudimos a
las descripciones que poseemos del tipo de monarie@rsal, por ejemplo Yayi,
vemos que sin excepcion su caracterizacion es laindeersonaje transfuncional
(Dumézil 1996: 141-290). Entonces, ¢en qué medidkempos hablar de un personaje
de la primera funcion si los textos nos describstematicamente (Dumézil 1996: 328-
359.) a un personaje que debe englobar las tre®fues?

Esta objecion ha sido alzada en numerosas ocasipdebe ser tenida muy en
cuenta. Algunos autores, como ya vimos con Allenhan decantado en consecuencia
por entender al rey como una funcemparte Ya sefialamos como tal propuesta a nivel
metodolégico no nos parecia muy afortunada, per® alld de eso tampoco creemos
gue resuelva este problema. Si lo que encontramdsseextos es al rey caracterizado
como poseedor de las tres funciones, ¢ en qué aytetaderlo como representantdale
aparte? Otros autores, llevando este problema hasta timadkonclusion, lo han
considerado como una prueba de la ineficacia détrea (Belier 1996: 37-69). Sus
criticas nos parecen excesivas pero ciertamertifgadas, al fin y al cabo se trata de
uno de los puntos donde Dumézil mas ha flagueatksgndado su camino. Ello no nos
parece suficiente para refutar la validez de seasdal fin y al cabo, éstas estarian para
ser repensadas y mejoradas. En este sentidoitaat@& Woulter Belier acerca de que
Dumézil dio antes con la solucién que con la prégtampoco nos parece valida. En
cualquier caso ese juego de respuestas-pregumigdicaria la existencia de un
problema con el que el autor francés lidi6 durameximadamente 40 afios; creemos
gue es tiempo mas que suficiente para que algutadcion le llevara a plantear
apropiadamente la cuestion.

Pero el hecho estd ahi: la primera funcion presasi@ problema (no
contradiccién, como algunos se empefan). Apartescpaencontrar un eco en los
panteones indoeuropeos en el punto en que si ndina@sl a ejercicios de
“reconstruccion”, muchas veces la teologia bipanio esta presente. Es el caso de
Japiter, que haria binomio con Dius Fidius o FidEambién parece sospechosa la
interrelacion entre Odin y Tyr /Tiwaz, y los ejempbodrian continuar. Si bien algunos
autores han llamado constructos a estas relacplases de dioses de la | que propuso
Dumézil, nosotros no creemos que sea asi. El egimimomento forz6 el sistema de

2 pensemos en la procedencia de Numa Pompilio, seqtante de la primera funcién en la historia
“mitica” de Roma.

22 pensemos en las descripciones de \@emlos himnos védicos (RV 1.26kn el hecho de que para
gue su gobierno sea posible se exige un acto Y@l&fas alld de eso y remitiéndonos de nuevo a Roma
tenemos a Romulo como representante de este pi@ln.eB sabido el caracter belicoso e impetuoso de
este personaje.
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pensamiento; planted los datos y los problemascamsb su soluciorf®, todo lo cual
esta sobre la mesa para que nosotros lo trabagenfosma apropiada.

Nos llegara la hora de examinar esto con cuidadouestro trabajo, pero por
ahora querriamos dejar sobre la mesa una propuestaercepcion personal.
Aparentemente, no encontramos ninguna contradiceidrgue un personaje de la
primera, a lo largo de su bibliografia para sersf{p@o” deba interiorizar todas las
funciones. Lo mismo habiamos visto que debia heloguerrero para actuar “conforme
al orden”. Yawti, pero por encima de todo los maridos de Medb, “son”
transfuncionales, sino que “se hacen” meritoriotaddres funciones. Del mismo modo
gue un personaje de la tercera funcidon puede aaabao sacerdote, ergo primera
(Numa) o un sacerdote de la primera puede desarrofl ritual de la segunda, no
vemos problemas en que un personaje de la | datexrdeaidentificable con las tres
funciones.

1.4. Planteamiento

Ya sin mas debemos pasar a ocuparnos del trabajaapiocupa: el andlisis de
la figura de Arjuna. Pero antes es de rigor quadateemos:

El presente trabajo se ocupara del andlisis, delgtra categoria de “personaje
de la segunda funcion” de Arjuna en Mbhabharata. Se pretende comprobar su
adhesion a esta categoria funcional, y por otro tamhstatar si efectivamente existen
esas aproximaciones a la primera funcion de lashgneos hablado. EI material que
utilizaremos para ello serd el siguiente: en pritogiar la fuente, eMahabharata,
centrandonos en la edicidn traducida al inglésvaor Buitenen de los libros primero al
quinto. Hemos optado por mantener todas las cias draduccion en inglés, ya que,
ademas de ser mas fiables, no existe ninguna t#dudirecta al espafiol. En segundo
lugar toda una serie de compendios de historiaasledligiones indoeuropeas, con el
que pretendemos obtener las herramientas metodagiecesarias y la cantidad
necesaria de referentes comparativos para podandsrty apreciar a Arjuna. Tercero y
Ultimo toda una serie de referencias de otrasawhitdoeuropeas a personajes con las
gue podamos encontrar parecidos razonados commbhésbe, Arjuna.

El procedimiento que vamos a seguir divide el presé&rabajo en tres grandes
bloques. El primero se centrard en comprobar lasidh de Arjuna al marco ideolégico
de la segunda funcion. Trataremos de ver si efaténte se puede afirmar que sea un
ejemplo “paradigmatico” de héroe guerrero de lausdg. Un segundo bloque se
ocupara de exponer, si existen, relaciones enteepessonaje y acciones de la primera
funcion, y sobre todo tratar de entender qué sagub podrian tener. Por dltimo, el
tercer bloque, trataremos de analizar y buscaemtido que se podria dar a todo el
material analizado, tratando de ofrecer, de habara explicacién de conjunto a las
caracteristicas que componen al personaje de Arjuna

2 Que por lo demas esta bien recordar que el atdocés, como buen escolar y cientifico, no tenia
ninglin problema con el hecho de que fuera a serada.
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2. UN GUERRERO: ARJUNA

Como antes indicamos, este apartado estard dedmadilucidar la posible
filiacion de Arjuna dentro de la segunda funcidom Este sentido, no estaremos
aportando nada nuevo: Stig Wikander (en Littlet@73t 156-161),en su brillante
estudio sobre éWlahzbharata, puso de manifiesto la estructura trifuncionat@no a la
gue se desarrolla el relato. Pero, mas importaanie mosotros, evidencié que el caracter
de los hermanosaRdava se articulaba con arreglo a cada una de laduneiones,
siendo Bfima y Arjuna los representantes de la segunda.dig&dn tripartita de los
hermanos fue luego adoptada y explotada en nunsrosasiones por el propio
Dumézil (Littleton 1973: 157asi como por otros especialista<Con ello el caracter
funcional de cada uno de logridava ha sido desarrollado y explorado, dejando bien
definida la adscripcion de nuestro héroe a la sggyfumcion.

Son numerosos los pasajes tidhabharata que permiten entrever esto con
facilidad: en primer lugar, el protagonismo y l&evancia con las que Bha y Arjuna
destacan en todas las acciones militares en ladogueermanos se ven implicados,
como en la eleccibn matrimonide Draupag donde ambos combaten a los demas
pretendientes (MBh 1(12)180-181). También se poditex codmo dentro del propio
relato otros personajes tienen conciencia de dos sbn la “punta de lanza” de los
Pandava; a este respecto da dice: “In that war the burden shall be on you,
Bhimasena, and the yoke on Arjuné@VBh 5(54)75.19). Y asi mismo se transmite
también una conciencia de la absoluta preponderagei Arjuna sobre el resto de
campeones; esto se refleja en el respeto que daspi@rco Gndiva, y de forma muy
explicita en boca de Dtgadyumma cuando sefiala que nadie iguala a su portad
(MhB 5(53)56.60).

Atendiendo a esto, lo que proponemos aqui no &s tetar de demostrar como
Arjuna tiene un comportamiento que permite iderdifio con un personaje de la
funcién guerrera, cosa que como hemos sefialadgafaenpliamente desarrollada, sino
dilucidar cudles son sus rasgos y su comportamasygecificos dentro de esta funcion;
en otras palabras, ver qué tipo de héroe es Arfihmismo tiempo, con el desarrollo
de esta premisa daremos nuestra vision particelajugé permite entenderlo como un
personaje de la segunda funcién.

2.1.Los nombres del guerrero

En el libro IV del Mahabharata, durante el afio que losarRlava pasan de
incAgnito, los Kurus saquean el ganado y los bideegirata (MBh 4(47)33.1). Su hijo
Uttara se predispone a recuperarlos con la soldaagia un auriga, que no es otro que
Arjuna bajo su disfraz de eunuco (MBh 4(47)35). 8mbargo, cuando el joven
principe ve la fuerza de sus enemigos se atemtaniza que sélo piensa en huir, y es
ahi donde Arjuna lo retiene recordandole al jovas dbligaciones de uksatriya:
luchar y morir protegiendo. Sin embargo, presatéelor Uttara hara oidos sordos a
estos consejos, que no son otra cosa que sus @bliga (MBh 4(45)36). Por ello, a
Arjuna no le quedara mas remedio que deshacerse desfraz, revelar su identidad,
recuperar sus armas (escondidas) y hacer frentesglo a sus familiares.

Este momento es tremendamente significativo poiosanotivos. En primer
lugar, paralelamente a esta accion, el resto dfalagava libran una batalla al lado de

%4 por referir a uno de ellos mencionaremos al pavfésPuhveel.

17



Viratasin revelar sus respectivas identidades (en MBR)8R417 Yudhithira recuerda
a Bhma la necesidad de anonimato), y aqui en cambianArgi lo hace, poniendo en
peligro el voto de estar un afio de incAgnito, le guplicaria pasar otros doce afios en
el bosque. ¢ Podria ser esto una muestra de negtigisl arquero? Seria extrafio, pues
como veremos a lo largo deMahabharata muestra inexcusablemente un
comportamiento intachable hacia los votos, su debda voluntad del mayor de los
hermanos. Ademas, poco despuéssBia sefialara como segun el arreglo calendarico
podria ser que Arjuna nho comprometiera con su aai¢oto (MBh 4(47)47.1-10). Por
tanto, en principio podemos pensar que desechdisBeaz era justo y necesario.

Y esto es importante porque, en segundo lugarosuaf de hacerlo es muy
particular. Uttara, desconfiando de él, le dice sjues Arjuna entonces debe decirle sus
nombres y explicarle su significado, a lo que etiRaresponde:

They call me Dhanajaya because | stand in the midst of booty aftemcering
all the countrysides and plundering their entireale They know me as Vijaya
because once | ride out to battle against war-draz&riors no | do not return
before | have defeated them. While | fightin batéidite, golden-harnassed horses
are yoked to my chariot, therefore | am He of thieité/Horses. | was born on the
roofbeam of the Himalaya under the constellatiohBlwlguni in the firmament,
therefore they know me as Phalguna. Once Sakrargayg&hen | was fighting the
bulls of the Ginavas a diadem lustrous as the sun for my headsatttey call me
the Diademed One. When | do battle | can in no pepetrate a loathsome deed,
and therefore | am Known among the gods and methead errifier. Both my
hands are right hands when | draw than@va, therefore they known me among
the god and men as the left-handed archer. My iogjois rare on this four-
cornered earth, and | do white deeds, therefora Kaown as Arjuna. | am hard
to reach, hard to tame, a tamer myself and theodhe Chastiser of Paka, and
thus | am famed as_dis among gods and men. My father gave mg&ifor my

last name, out of love for that little boy of thazdling black complexiofMBh
4(47)39.11-21).

Lo que se nos presenta aqui es una cuestion impoeanteresante: Arjuna, el
héroe, es reconocido por sus nombres y la famasfos conllevan. Mas aun, antes de
gue él desvele su identidad el temor recorre etiggéde los Kurus ante la posibilidad
de que el guerrero que se aproxima en solitaridgser el Bndava. En otras palabras,
lo que tenemos aqui es la nocion de que la fameegeeal nombre que revela la
identidad del héroe. Lo que dota de una gran irapord a esta cuestion es la
existencia de una férmula linguistica de herenuitpéuropea que contiene esta misma
tematica tal y como presenta Watkins en su lilttow to Kill a Dragon” (1995: 70).
Esta férmula seria la “fama inmortal” homérica o“mbmbre inmortal” del que se
encuentran rastros incluso entre los tocarios (IWatk970: 65). En cualquier caso, es
la nocién de que al campedn se lo identifica par@uabre y los hechos heroicos que se
asocian a €l y que le proporcionan esa fama inln@tsde luego, no pretendemos
sefialar que en el pasaje tihabharata se halle presente esta férmula, sino sefialar
gue podria ser posible vincular el contenido ternatie este episodio con las cargas
semanticas de una férmula linglistica indoeuropea.

De ser asi, el episodio adquiere una luz mas sigtiifa. Pues, entre los Kurus,
el que advierte la posibilidad de que sea Arjuna goien se van a enfrentar y esto
suponga su derrota, no es otro que _r(vMBh 4(47)37.4), que exhorta a las huestes a
protegerse ante el bafio de sangre que se avecies,eb que viene no es otro que
Arjuna “in the guise of a eunuthVemos, como ya sefialamos, que la fama precede al
nombre. Pero que sea Deomrl encargado de expresar la fama de su discgsilo
significativo. Podria no parecer raro, pues a tgdadel Mahabharata siempre es el
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maestro el que elogia la habilidad y capacidadeArfima, cosa que muchas veces le
critican Karra y Duryodhana (MBh 4(47)42.20). Pero, ante lalplidad de que esto
se pueda afiliar a la formula de “fama inmortatigaiere un nuevo sentido. En el libro
de las Encarnaciones parciale§MBh 1(7a) 61.62)se nos dice que Dranes la
encarnacion de Baspati; este dios tardio es el dios de la férnsalgrada, pero
también el dios de los poetas (con lo que habrisegtender esa férmula sagrada como
la tradicidn preservada por la épica). Atendiendsta, que sea el viejo mentor el que
en este episodio y otros tantos alabe la fama ¢ien&rmodria estar traduciendo un
tema, también de herencia indoeuropea, como etdeidn entre el poeta y el guerrero
o patron (Watkins 1970: 68-93). El primero ensdizda gloria del segundo, a la que
éste responderia con respeto y proteccion. Y espeeena es el que descrigmsso
modoalgunos aspectos de la relacion entre Arjuna yaesiro.

Recapitulando: de ser cierta la posibilidad de egte episodio en su contenido
nos remita al mismo tema que la formula “fama inaltrante lo que estariamos es un
tema indoeuropeo en el cual se retrata la relamidre poeta y héroe, y la importancia
del poeta en el reconocimiento del héroe a traetadlifusiéon de la fama de sus
nombres.

En cualquier caso, ante lo que sin duda estariae®sel tema del
“reconocimiento del héroe”. Si nos fijamos en ltarentos de este episodio, Arjuna
disfrazado de eunuco, que ante una situacion ddetle desempefiar su naturaleza
funcional recupera su “identidad”, un paralelisncade a nuestra mente. Aquiles, ante
la inminencia de la guerra de Troya, fue disfrazgdo su madre de mujer, vy
descubierto posteriormente mediante una arguci@diseo. El esquema presenta
curiosas similitudes, el héroe mirmidon asume w@frat de mujer y, ante un simbolo
de su naturaleza funcional, el cofre de armas tpwa IOdiseo, es reconocida su
identidad. En ambos casos tenemos a un guerreaxtedzado como el mejor entre
sus iguales, ocultando su identidad en disfraces aparentemente negarian los
caracteres propios de la funcién guerrera, laidéil, y el reconocimiento de su
identidad ante una evocacion de su naturalezadoakti A este modelo se podria
afiadir un tercer ejemplo, este de un plano miticooyépico: borr, en un mito
germanico, también asume un disfraz de mujer algtesvelar su identidad y acometer
una proeza heroica (Bernardez 2002: 226). ¢Quéifisiglo podria tener este
travestismo en personajes de guerreros? Esta pieegsirmuy compleja como para ser
respondida aqui, pero lo que nos interesa destacque existen paralelismos en otras
culturas indoeuropeas en las que el héroe se oenltan disfraz de mujer, y mas
importante todavia, los protagonistas de esta axesbn siempre caracterizados como
“los mejores” guerreros. Por ahora retengamos efdtss, pues como veremos los
paralelismos entre Arjuna y Aquiles no acaban aqui.

Volviendo a la identificacion de Arjuna, la esaese caracterizaria por su
aparicion en un momento de extrema necesidad, tencaso un enfrentamiento con
rivales sumamente poderosos. Pero mas importanteaparece para dar una leccion
sobre el “deber del guerrero” en un momento en guepersonaje de la misma
categoria va a faltar a este deber, de tal fornealafigura de Arjuna se ve connotada
con los matices de ser un personaje experimentadsciente de su poder, y también
de sus obligacion&s Por ultimo, el medio por el que este guerrer@seesnocido y
entendido como el héroe que realmente es, esé@sto/sus nombres. Y si nos fijamos
en estos veremos como caracterizan bastante hpemsalnaje.

% gj atendemos a la descripcién que Dumézil (1987:190) hace de guerreros consagrados iniciando a
jovenes cobardes o torpes, vemos coémo este ejesgpladhiere bastante bien a los paralelismos
germanicos presentados por el autor.
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En primer lugar, salta a la vista cdmo, salvo AgjynKrsna, el resto son titulos
descriptivos asociados directamente con accione®ichs. Son epitetos que
caracterizan a Arjuna con los rasgos que debe tamdyuen guerreradDhananjaya
significa conquistador de riquezaAjaya triunfante yJisnu victorioso. Estos nombres,
junto conel arquero ambidiest®S que alude a su destreza con el arco, lo califican
como el ejemplo de guerrero por excelencia. Y deberse en cuenta como el texto
puntualiza que de este modo es cono@dtre los dioses y los hombress decir,
Arjuna se ha ganado estos nombres a través dergpi®gp hechos, o, dicho en otras
palabras, estos nombres traducen su fama de héoe.tanto, sus propias
denominaciones lo sefialan como un guerrero, urompas de la segunda funcion.
Pero, ¢y su propio nombre? En el texto vimos céstaba relacionado con lbgechos
blancosque lleva a cabo. Efectivamente, Arjuna, entresot@sas, significa blanco o
claro, y pertenece a la misma raiz que el @tirentum que implica por tanto la nocién
de pureza o de pristino, y veremos como éste eslifitativo bastante justo para este
héroe tan apegado a la nocion del deber. Perodar@is nos interesa de este hombre,
Arjuna, es que su primera aparicion en documentidicus es en ebatapatha
Brahmara como un epiteto del dios Indra (Parmeshwaranafd:2405), con el que
también compartiria el epiteto dsnu. Estas denominaciones comunes con el dios de
la segunda funcion serian indicativas del caragtex define a ambos personajes.
Ademas, recordemos que Indra es el padre de Arjuraen la epopeya actia como
una traduccion del dios. Fijémonos por tanto ainaation en los rasgos que éste
hereda del primero, al margen de su nombre.

2.2. Indray Arjuna

Como ya es sabido, Arjuna es engendrado por lodnao hijo putativo de
Pandu (MBh 1(7)114), y también se ha sefalado ya queanA actia dentro del
Mahabharata como una traduccién en épica del Indra védicchdta de examinar cudl
es la naturaleza de esta relacion entre ambos glgaéntos tiene Arjuna de Indra.

Indra es el dios al que mas himnos se le dediganloe Vedas; esta
preponderancia del dios se prolonga incluso en&powuista, donde a pesar de ser
inmanente sigue estando mas cercano al conocimiliforahmanque otros dioses
(CoU 8.7),e incluso se sigue viendo enMbahabharata, donde los similes tipmdra
entre los reyeson los mas frecuentes incluso por encima de lagparaciones con
elementos naturales (Brockington 1998: 9@dra es el campe6n de los dioses, el
guerrero por excelencia de ldevaencargado del exterminio de lasurao danavasy
de cualquier “enemigo” en general. En los himnos g@ le dedican se destacan por
encima de todo su fuerza y su caracter excesitoders los sentidos. Es el portador de
el terriblevajra, el rayo, con el que destruye a sus enemigosi, miaso sefior de las
lluvias, con lo que vemos que posee ciertas patestatmosféricas. En estas breves
lineas ya se entreven los paralelismos existemies tndra y otros dioses de pueblos
indoeuropeos, quizas el mas acentuado sea congdedortambién con Marte (si bien
éste ya no es portador del arma-rayo) y 8fr@@dos ellos tienen en comiin su caracter
netamente militar, son dioses representantes dedanda funcion. Y, en el caso
concreto de Indra, ni siquiera a las interpretagsomaturalistas de finales del S. XIX se

% E| término utilizado en la traduccién inglesaleft-handed archerpor lo que la traduccion literal al
espafiol seriarquero zurd, pero el contexto de MBh 4(47)39.11-21 nos indica ge refiere a su
habilidad con ambas manos, no sélo con la izquierda

2" Una buena obra de referencia para ver los divaisses de la segunda funcién seria: Puhvel 1987.
También, mas didactica pero con una edicién mexlogustiva Winn 1995.
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les escapd que, por encima de todo, en €l predbmina cardcter genuinamente
guerrero (Macdonell 1898: 54-66), como fuerza gmtara de la sociedad divina y del
puebloarya. Arjuna comparte con su padre su rol de guerggaepresentante de la
segunda funcion; ahora veamos en detalle qué rtempermiten apreciar esto.

2.2.1. Un nacimiento prodigioso

Es un lugar comun del folklore asociar a pers@ndjeroicos un nacimiento
prodigioso, que en parte caracterice o prefigudertlante carrera. En nuestra tradicion
ocurre incluso entre personajes histéricos: quitdsejor ejemplo sea Julio César, del
gue aun en vida parece ser que existio la leyeadpud en su nacimiento el laurel que
ardia para purificar el cuarto se encendié constibéa llamarada anunciando que seria
un dirigente universal (Weinstock 1971: 21). Per@lase podrian sumar muchos
ejemplos: Alejandro, Carlomagno, y un largo et@tétero, ¢qué relevancia podria
tener para nosotros este motivo folklérico que caxs atreveriamos a calificar de
universal? En primer lugar, que tanto Indra comgua comparten el poseer un
nacimiento muy destacado, al menos lo suficienteccpara ser registrado en varios
himnos védicos, y en el caso d®lahabharata, diferenciar sustancialmente el
nacimiento de Arjuna con respecto al de sus hermdfrosegundo lugar, no es extrafo
gue las mitologias narren nacimientos prodigiosmslidses (baste con que pensemos
en el de Dionisos), pero parece que los diosea degunda funcién tienen un elemento
diferenciador: ellos nacen preparados para lalbatal

Sin pretender defender que exista un tema exduwgvnacimientos de héroes,
simplemente pensamos que se puede constatar queo dém los nacimientos
prodigiosos de personajes importantes o diosellagugue pertenecen a guerreros,
léase miembros de la segunda funcién. Tienen @ mMatque su nacimiento prefigura
su carrera heroica, y que este rasgo esta presenies himnos de Indra y fue
subsumida por Arjuna.

Antes de nada querriamos sefialar que ésta no pieneué ser una idea
descabellada: parémonos en la narracion del nationide dos personajes guerreros.
La primera, una figura familiar, es Atenea; recands que ésta nace de la cabeza de
Zeus gracias a un hachazo de Hefesto, y aparegaletamente ataviada de su equipo
militar, yelmo, escudo y lanza, como muy bien d&ejee en algunas representaciones
iconograficas, donde ante los sorprendidos olinsp@mparece una Atenea en actitud
beligerante saltando de la cabeza de Zeus. Ardeegshplo cabria hacer la objecion de
gue el pantedn griego es un mal ejemplo para buspaesentaciones funcionales, en
particular de la segunda. Cierto es, pero sefialemesitenea al menos en dos ciclos
actla como patrona de la segunda funcion: en @bjudie Paris y en la biografia de
Heracles (Dumézil 1996: 119-122). Con el desarmda@ste trabajo tendremos ocasion
de proponer otros ejemplos funcionales de la diesajos glaucos. El segundo ejemplo
es interesante por compartir con el primero quieada de un parto paterno; se trata de
la historia del héroe narto Batraz (Dumézil 19788)1 Como Atenea, el embridn de
Batraz es acogido en el cuerpo del padre (entrehso®ros, como un absceso) y
llegada la hora de su nacimiento, sale de su esjgaltl un cuerpo de acero envuelto en
llamas, forma que asume al descender desde elsoble sus enemigos. Este ejemplo
es interesante, en primer lugar por la asociaci@rgro-fuego, que permite establecer
un vinculo con el furor guerrero presente en nuswrdéroes indoeuropeos, pero
sobre todo por el paralelismo que lo vincula conagimiento de Vahagn narrado por
Moisés de Koren que a su vez encuentra ecos (DUfr$dZi: 149)en el episodio de la
desaparicion de Indra y su hallazgo por Agni (MB#%9a)9-18). En cualquier caso, lo
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gue nos interesaba destacar aqui es que parecpodu@n existir ejemplos entre
personajes de la segunda funcion de nacimientosghs que en parte prefiguran su
carrera heroica, y esto mismo encontramos en lepeisonajes que aqui nos ocupan.

En primer lugar, el nacimiento de Indra pareceehaienido la suficiente
importancia como para quedar reflejado en los hgmrélicos, en los que al respecto
de otros aspectos de las biografias divinas setrangsin silenciosos. Hay que sefialar
gue quizas esto sea debido a que el nacimientdia®luerrero se hallaba inmerso en
un ciclo de parricidio como sugiri6 Macdonell (18%b) a través de los versos
“¢Quién fue aquel que hizo a tu madre enviudafa"un contexto que parece referirse
a su propio hijo (RV 4.18). Sin embargo, Dumézibq{1: 87) ha aducido que
probablemente no sea Indra el asesino, cosa qué alscitado gran revuelo en los
brahmaras, sino mas bien un tercero, lo cual situaria la esoem un tema bien
conocido como es el del héroe persegfiddl Soma aparece también ya en los himnos
del nacimiento de Indra y podria estar presenta paracterizar su “precoz” aficion a
su bebida por excelencia. Sin embargo, ningunosties edos elementos contradice
nuestra propuesta. Primero, que junto con ellodp®imnos aparecen rasgos como
los que sefialamos en la diosa griega y el hérde:rem dice de Indra que: “cuando
nacio el toro dorado iluminé todo el reino de IGztomo su arma dorada, Sefior de los
corceles pardos, el trueno dorado en sus nMafRY. 3.44.4). Asi que vemos que,
como Atenea, nada mas nacer ya tenia posesiénsdertas que han de servirle y
caracterizarlo. Pero mas alld de eso, nada masr naotién acomete proezas
(recordandonos en este caso al joven Heraclesy senmarra en RV 3.48 (traduccion
de Villar Liébana).

Inmeditamente, una vez nacido, el toro joven aceptogusto la ofrenda del jugo
prensado; del (jugo) bien prensado bebe segundpigplacer, mezclado con
leche, sdmico, (bebe t0) el primero. Cuando tustecese dia bebiste con deseo
de este (Soma), el jugo de la planta Soma, quéeresi la montafia; tu madre, la
joven engendradora, lo derram6 en la casa del gaaine en primer término.
Acercandose a su madre pidi6 alimento; miré haki®oena concentrado (como
hacia) una ubre; el (dios) rapido corrié6 ahuyentaamtbs otros; hizo grandes cosas
(este dios) de mudltiples rostros. Poderoso, queerem los fuertes, de fuerza
suprema, este (dios) se ha hecho un cuerpo seqinoio deseo; Indra, habiendo
superado por su naturaleza a Tagsarrebatando (lo), bebio el Soma en las copas.
Invoquemos a Indra el magnanimo para prosperaisenoc®mbate, al mas viril,
para la obtencién del botin, (dios) que escuchaible, para la ayuda en los
combates, destructor de enemigos, ganador de botine

Como vemos, se nos dice que literalmente llevéba proezas con el caracter
gue define a un guerrero: la “fiereza”. Y estasiaaws implicaron la adquisicion de
Soma, lo cual tampoco es casual si tenemos eneauprg es en el estado de
embriaguez ocasionado por esta bebida en el qua hadlizara sus mayores gestas.
Asi mismo cabria recordar que la “brutalidad” osmtg por un estado alterado parece
ser un tema netamente guerrero como atestiguarelsekirescandinavos (y el hecho
de que Indra sea el bebedor por excelencia del Squmabebe sin mezclar, y comparte
a veces con los Maruts). En cualquier caso, conmoselndra posee un nacimiento
destacado, insistimos, lo suficiente como para tals® recogido en etorpusde
himnos mas antiguos, y caracterizado con elematdasaracter relativo a la segunda
funcion.

2 Como es el caso de Heracles, o incluso de lodgedpndava que bien pronto pierden a su padre y se
ven amenazados por las intrigas de los Kaurava.
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&Y Arjuna? Como su padre, su nacimiento tambiéreceemencion aparte, es el mas
destacado de entre los cinco hermanos (MBh 1(7)Miéntras que el nacimiento de
Yudhighira simplemente se menciona de pasada, sélolesdbijos guerreros” tienen
una categoria diferenciada, y el darh tan sélo contiene una narracion anecdotica de
cOmo partié una montafa al caer en el suelo. Erilsa, sin embargo, ocupa mucho
mas la atencion del autor. Pero de este caradezedciador de su nacimiento entre los
Pandava nos ocuparemos mas adelante, y aqui nos fijgreimplemente en cémo se
caracteriza: primero, la intencién denBu es obtener un “hijo superior” y con ese fin
elige a Indra como padre y lleva a cabo austerglddesa que no ocurre con los
demas); segundo, el propio Indra le garantiza quseguira el objeto de su deseo y
aflade que Arjuna estard al servicio de las metaiodesbrahmanes/ amigos, y que
sera un destructor de enemigos. A este respeiguRlird a su esposa y madre del
nifio, Kunt, que el hijo sera @ummunde las glorias de los barones. Y tercero, apenas
después de haber nacido una voz que no procedieglenrcuerpo anuncia sus futuras
glorias, entre ellas que derrotar4 a todos sus ignsnliderando a su gente, y que
obtendra todas las armas celestiales. Asi mismosoate seres celestiales acuden a
presenciar su nacimiento y a alabar la futura fdetééroe.

Como vemos, Indra y Arjuna comparten el poseemmaaitos sustancialmente
diferenciados en sus respectivos contextos y @izatios por prefigurar sus futuros
caracteres y proezas. En este punto Arjuna subsasnearacteristicas de su padre
traduciendo los elementos de los himnos védicapmatiexto épico deMahabharata.
Pero sobre todo nos interesa destacar que ya eacémiento se enumeran algunos
rasgos determinantes del perfil de Arjuna: su sopdad con respecto a otros
guerreros y su caracter obediente y servicial espacto a sus mayores. Ciertamente,
la primera es compartida con Indra, que no tienalign batalla, pero no ocurre asi con
la segunda; por ahora retengamos este dato.

2.2.2. Guerreros por excelencia

Como venimos sefialando ya, ambos personajes detentasus respectivos
ambitos el papel de campeones destacados dengigsdespectivos grupos. Es hora de
examinar esto con cuidado.

Comencemos por Indra: acerca de este rol suyo sedm@o mucho, aqui solo
examinaremos algunos de sus rasgos para obtengisidrageneral. De entrada, como
ya sefialamos, es el dios que mas aparece en lo®d)im en estos se lo caracteriza
sistematicamente por su tremenda fuerza y prepandierfisica. De ahi que suyo sea
el titulo desakra, poderoso, que se le aplica 40 veces y sOlo Sas alivinidades
(Macdonell 1898: 58) y que ya enMbhabharata es exclusivamente suyo. También se
le aplican otros calificativos comsagvat, poseedor de poder, sacipati, sefior del
poder. Este poder o fuerza al que aluden todos esidicativos es de caracter fisico;
se trata de un tremendo vigor con el que es capérsdnayores proezas (como asentar
o levantar montafias o sostener el cielo) y queraupsstancialmente al de todos los
dioses. Precisamente por esta tremenda prepondef&ica él es el guerrero de los
dioses, y su rol en la sociedad divina es protagetlichar contra sus enemigos. El es
el destructor deasuras por antonomasia, y las leyendas en las que aparece
exterminando a uno o varios son incontables; asveceduelos singulares, y otras
liderando a la tropa de Maruts o al conjunto dedesas Aunque a veces tenga
ayudantes, entre los que no sélo estan los Masirts, también Visu (en su papel
védico, no hinduista) que prepara el espacio @aexdion de Indra (Puhvel 1989: 55-
56), y el propio Myd, padre de Bima, y aunque estos posean también rasgos
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guerreros, en época védica ninguno iguala a IHdeaMaruts en algunos himnos
huyen atemorizados dejando solo a Indra (RV 1.16}.¥isnu no es un aniquilador
de enemigos (como sera luego) gyW no comparte la importancia de Indra. Como
vemos, por tanto, el término que utilizamos antasnpeodn, lo define bastante bien
como guerrero por excelencia. Es en este sentiddedmas se parece a borr, en sus
respectivos papeles de duelistas aniquiladoreselmigos y paladines sin igual.

Por todo ello Indra es el dios de la segunda funa@bguerrero protector de la
sociedad divina yarya (Puhvel 1989: 51). Pero parémonos a fijarnos snhsizafias
para ver su caracter. Normalmente es él quien ceniba grandes amenazas; en este
sentido, su hazafia por excelencia es la destrudeidntra (RV 2.11), el gran dragén
(ahi) asurg con elVajra (RV 1.32.80), con lo que desencadenara las ageds d
creacion (RV 2.11y permitird que se fije eta u orden césmico. Esta hazafia le vale el
titulo deVrtrahan el matador de Mra. Lo interesante es que segun algunos autores
(Dumézil 1971: 140, y Benviste 1934: 182), en wrt la comparacion irania, ese
calificativo seria una abstraccién, el “destructe la resistencia” pasiva que
representaria el dragdn obstaculizando la creagiqne es necesario destruir, y que
s6lo en los himnos védicos adquiriria esta formmacealquier caso, al acometer esta
hazafia y convertirse en el destructor del dragdimsfaculo, Indra acomete la proeza
gue esnecesariay, por tanto, se convierte en el guerrero por lexcia (Dumézil
1971:143). Que sea él el protagonista de la formhian ahan(“maté al dragén”) lo
confirmaria segun Watkins (1995: 3G4) el parangdn de guerrero. En este sentido su
papel como matador desurasy de enemigos queda clarificado. Indra, como karel
“custodio del orden”, su protector, todas sus amsovan encaminadas a proteger el
mundo frente a los elementos cadticos (Watkins 1388), necesarios, pero poco
deseables.

Pero en este papel de guerrero emblematico no sugaacciones son “claras”.
Como ya sefialamos en un comienzo, la mision dedarsla funcién consiste en la
proteccidéna toda costade lo que debe ser defendido, utilizando cualguoiedio a su
alcance. En este sentido, Indra muchas veces seblgado a utilizar medios
deshonestos, como el engafio con Namuci, 0 inclusiores prohibidas pero
estrictamente necesarias, como el asesinato deatiman el tricéfalo. Estas acciones,
requeridas pero condenables, son mision del proistgode la segunda funcion, pero
pesan sobre él haciendo que pierda su fuerza,nemferdeba correr huyendo. De esta
serie de episodios Dumézil y otros autores handwodistrear y explorar temas como
el de los “tres pecados del guerrero” (1996 a: 3Br1Pero éste es un punto que ya
examinaremos mas adelante, por ahora quedémonosocga dicho: Indra es el
guerrero por excelencia de los dioses, el fijaddrrth y el defensor de este orden
coésmico a lo largo de toda su biografia siempresgaenecesario, y para llevar a cabo
esta misién debera hacer todo lo que sea necesatitcso pecar.

Pasando ahora a Arjuna, debemos ver si él asunss estracteristicas
representativas de la segunda funcion y de qué ntiddamente, en tanto que él esta
inserto en un contexto épico donde la inmensa neayar personajes sématriyay por
ende guerreros (y aun los que $mahmanes veces actlian como guerréfpspodria
costar méas ver qué lo hace a él representantessglanda funcién que no lo haga a los
demés. De hecho, hay quien ha sugerido que, déoharcelMahabharata como una
transposicion de contenidos, mas que de la idenldgfiuncional lo seria de la
mitologia de Indra, que se repartiria entre vapessonajes (Grintser en Brockington

29 Como prueban Drany Rima.
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1998: 18). Hasta cierto punto esta afirmacion raveqe cierta, pero no la compartimos
en tanto que si bien muchos personajes compartepiteito ddndra entre los reyes
sélo en el Bndava encontramos una proliferacion de adjetivos\alasa sus cualidades
como guerrero que no comparte con otros persofiaf@smenzando por sus nombres,
a los que ya antes nos referimos, todos ellos erogen a su caracter de victorioso, y
asi mismo es normal encontrarse referidos a élaldigtivos de poderoso” e
“invencible”. De este numeroso catalogo de epitetos sélo se haimamente eco
Bhima, el otro representante de la segunda funcids, & través de él que se podria
hacer alguna objecion, pues iBla es el poseedor de esa fuerza y tamafio
sobrehumanos que en los himnos caracterizan a Indra

Pero dejando de lado los epitetos, debemos fijaenosus medios de accion
para comprobar si responden a la naturaleza fualcd® Indra. En este punto, Bia
también podria alzarse como representante del \@idgo, pues él también es un
campeodn solitario de desmesurada fuerza bruta;l esn@argado de eliminar a
NUMEerosos seres monstruosos en solitario, sobmertddasas, entre ellos Hjdnba
(MBh 1(9)139-144), Baka (MBh 1(10)145-152), y otrastos. Sin embargo, estas
proezas, que se debe recalcar que son pruebagrdea,fno hacen palidecer a Arjuna.
Citemos ahora como ejemplo cuando el hermano nsyesta enfrentando a fititha
y Arjuna le propone, con suficiencia rematarlo nwelntes que él (MBh 1(9)142.26),
cuando la rapidez es otro de los rasgos denBhPero dejemos esta cuestion para mas
adelante, porque la comparacion entre ambos mateoeion aparte. Aqui, para ver
cdmo Arjuna se asimila mas al prototipo de Inds Ibasta con fijarnos en sus propias
proezas que se diferencian sustancialmente delss dermano.

Ya en su infancia, si bien Bha destacaba por una tremenda fuerza, Arjuna
muy pronto se convirtié en el maestro de armasegoelencia bajo las ensefianzas de
Drona. De él se nos dice que hizo un gran esfuerzooemndr las armas y asi se
convirtié en el favorito del maestro (MBh 1(7)123)lque ya muy pronto declara por
ello que quiere mas a Arjuna que a su propic*hipurante el periodo de aprendizaje
Arjuna ya destaca de entre los demas principesyieado un tutelaje especial por
Drona, practicando de noche (MBh 1(7)123y53espertando ya la admiracién de
familiares y visitantes. Finalizado el aprendizaj@p Arjuna superara la prueba del tiro
con arco, y salvara al mentor de un cocodrilo auienia comerlo cuando los demas
pupilos estaban aténitos. De esta etapa ya seicmsal él:

(...) But Arjuna was the best on every weapon. Thed&va, chief of chiefs of
warriors was renowned on earth as far as the ofmahis insight, application,
strength, and enterprises in all weapons. Both éapenry and devotion to his
guru, the mighty Arjuna was distinguished by hisadlence, eve though the arms
drills were the same for all; among all the prinbeswas the outstanding warrior.

(MBh 1(7)123.40-44.)

Aqui vemos varios de los elementos que sefialamo® atistintivos de la
segunda funcion: maestria de armas y fuerza, asd ebmismo reconocimiento de que

%0y si bien creemos que es cierto que accionesactsres de Indra son traducidos por otros persenaje
pensar que todo @llahabharata funciona como una transposicion de este dios, idegir lado el rol de
Yudhighira, que desde nuestro punto de vista no respalmdi=guerrero, y es un personaje importante en
la trama.

%1 Lo cual no deja de ser soberanamente significativando el afecto de Drarpor su hijo es tal que
condiciona su vida, pues la preocupacion por eldstar de su hijo es lo que llevabehhmana ponerse

al servicio de reyes para obtener riquezas conntargenerlo. Asi mismo, renunciard a seguir viviendo
cuando escuche, en medio de la batalla, la matifiradida por los Bhdava de que su hijo ha muerto.
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por esas habilidades y caracteristicas Arjgm&l guerrero mas sobresaliente; es decir,
el modelo ejemplar de guerrero que retne todosasg®s en grado superlativo, y por
tanto el representante por excelencia de la segund@n. Veamos si esto se cumple.

A lo largo del libro primero encontramos otra seféeejemplos que lo destacan
como actor principal de una accién propia dékgatriya en la eleccion matrimonial de
Draupad. Es junto con Bima que Arjuna derrota a los otros pretendientes {MB
1(12)180-181), pero la prueba seleccionada paenebt la mujer es superada solo por
Arjuna® (MBh 1(12) 179.10-20) (con quien ademas el padreDdaupat esperaba
casarla, por considerar a Arjuna el mas podergsa)Subhadra, hermana deska, la
conquista él solo (MBh 1(17)211-212), emulando ac@oén acometida por Bdma dos
generaciones antes y que le valid el renombre teepr entre losksatriya. Pero
dejando de lado las cuestiones alusivas a mujaresntgrecen mencion aparte, dos
episodios mas del libro primero recogen escenadedémjuna actlia como un modelo
ejemplar de personaje de la segunda funcion.

El primero ocurre cuando logiftlava ya han edificado su propia ciudad y viven
bajo el gobierno de YudHhtsra. Es el episodio en que brahmanacude en busca de
socorro y Arjuna se debe decidir entre partir dicamsentimiento de su hermano o
violar el pacto convenido de no mirar a un hermdumante el tiempo que éste pasa con
Draupad (MBh 1(16)204.), por hallarse el mayor con ellajuAa decide ayudar al
brahman,aunque la consecuendea un afio de exilio en el bosque, con las sigsent
palabras: “But the Law wins out, even over the ldeaf one’s body (MBh
1(16)205.19). A su regreso, aunque Yuttiia no ve la necesidad de castigo, Arjuna
se empefia en acatarlo y marcha al exilio (MBh P®%)9). Datos interesantes se
extraen de este episodio: primero, al apego deehaér deber; incluso por encima del
bien propio se empefia en hacer lo correcto. Segweidracerse responsable de sus
actos por encima de todo, negandose a ser perdotmalodo su falta, aunque
considerada nimia, no ha sido expiada. Vemos questam episodio se realiza la
prediccion de su nacimiento de que seria el defedsolos suyos (entendiendo
brahmancomo un elemento de un conjunto positivo del qtjarfa forma parte).

El segundo episodio incide en esto: se trataEtleincendio del bosque
Khandava que nos presenta una situacion interesante. hodaf?a con familiares y
amigos estaban pasando un dia bucdlico en el basigrgras Ksna y Arjuna se
contaban sus hazafias en una escena de lo mas alitiodo de repente el Fuego, en
forma debrahman les solicita que lo protejan de los restantesedigsientras quema el
bosque por estar hambriento, ya que los otros sliesdo impedirdn (MBh 1(19)215).
Como resultado se produce un enfrentamiento ta(Bh 1(19)218-219) entre los
dos héroes y todo el pantedn divino, incluido el Indra, que pierde contra su hijo.
Es en este episodio donde Arjuna obtendra su yagt@rco Gndiva (MBh 1(19)216),
pero de esto nos ocuparemos después. Varias dasamlla atencion: primero, la
despreocupaciéon que hay en la escena contrastarfigrte con la tensidon que genera
el combate posterior, Io que lo hace muy llamafieo los terribles sucesos que se
desencadenan. En cualquier caso, lo que destapsgeesArjuna y Kna se les solicita
gue realicen una accién que les es propia en tumopersonajes heroicos y ellos la
realizan. Lo que vemos aqui es una llamada al dgberes ejecutada sin dilacion,
quizas comparable a las muchas que encontramosscktaa a los que debe
recordarseles su deber de reproducirse. En cualkcpse, lo que tenemos es de nuevo a

%2 Esta proeza también encontraria paralelos enida gpiega, pero en este caso no con Aquiles sino ¢
Odiseo (Od. 24.170-180). En el episodio de su aweeltasa, cuando es el Unico capaz de tensaresu arc
Interesante notar que segun Nagy (1979: 34-41pEddisea, seria este personaje, frente a Aquilés en
lliada, el que destacaria por ser “el mejor de los Aqueos
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Arjuna, cumpliendo su deber como guerrero. En sdglugar, tanto cuantitativamente
como cualitativamente, esta es la mayor batalleadaren eMahabharata hasta el
momento, y el protagonista es Arjuna (incluso pairma de Ksna). Antes sefialamos
los duelos de fuerza de B conraksasas; pues bien, ahora encontramos a su
hermano enfrentdndosedava lo que dota su poder de una entidad muy supgnems
pensemos que en las listas de pares de Manuigksasas se contraponen a los
hombres, estando los dioses en un grado supedptafo, lo que se narra aqui es una
enorme proeza sin igual, que dota a su protagodestana preponderancia entre los
guerreros, lo que apuntaria a su papel como repeege de la segunda funcion por
excelencia.

Pasando ya al libro segundo, vemos que la proezdadeueKhandava ha
tenido sus consecuencias. &ura Maya, al que Arjuna perdona la vida (MBh
1(19)219.35), se ofrece a construir un salén rae [Yudhjshira (MBh 2(29)), lo que
desencadenara toda la tramard@siya. Tal como lo presentamos, se podria decir que
es la decision de Arjuna de perdonarmsiiralo que desencadena la obtencion de la
soberania universal por Yudthiga, lo cual es relevante, porque toda nueva ftidda
sobre todouna coronacion, equivale a una nueva creaciényiga como un re-
establecimiento del orden césmico ocurrido enerhtio primordial. Y como es bien
sabido, el protagonista mitico de la fundaciénnekd, que al matar a_¥a permite el
establecimiento datta por Varum®. Creemos que esta escena podria traducir el tema
mitico: la hazafia de Arjuna permite el estableaimaielel nuevo reino de Yudllisra.

Se podria aducir que en la obtencion del reinoetiemucho que ver todos los
hermanos, y especialmenteiBia, que mata a Jaandha. Desde luego seria cierto,
pero no negaria nuestra afirmacion, que es qued@rade Arjunadesencadenda
obtencion del reino. Las otras acciones son tenpaerguestos que no se contradicen; la
conquista de la tierra por cada uno de los herm@rogérdese ademas que solo Arjuna
llegara hasta los limites del mundo (MBh 2(23)25L8), de nuevo cuantitativamente
diferenciandose de los demas), aludiria primera aidiversalidad y segundo a la
distribucion de la misma.

El segundo libro también nos da pruebas de la eheidi de Arjuna a su sefior y
mayor Yudhighira. Durante la terrible escena de la partida atbod y la vejacion de
Draupad, Arjuna permanece callado (en libros posteriores n®s hablara del
sufrimiento con el que se tuvo que contener). Narreclo mismo con Bima, que
enfurecido grita maldiciones y esta a punto de aemise, y es precisamente Arjuna
quien lo llamard al orden.

Never before have you said words like thesanBisena! Surely your respect for
the Law has been destroyed by our harsh enemiast Edi in with the enemy’s
plans, obey your highest Law: no one may overrdasteldest brother by Law.
The king was challenged by his foes, and, rememyettie baronial Law, he

played at the enemy’s wish. That is our great di¢iMBh 2(27)61.6-10).

De nuevo, lo que encontramos es un ejemplo de ebedia la ley déisatriya,
al subordinarse a su rey y hermano, acatar sileagiente las consecuencias de sus
actos y recordarle a Bha este deber por mucho sufrimiento que le ocasiote
cueste.

Continuando con el examen de los rasgos que cezactea Arjuna como una
transposicion de Indra y el representante de largkgfuncion, un muy buen ejemplo

% Es interesante hacer notar quetal es fijado a través del podewiya de Varum, y que elasura
arquitecto tiene este nombre.
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se encuentra en el libro tercero. En primer lugar,este libro se encuentran las
primeras palabras sobre la guerra venidera (MBA)3@ y sobre el papel que cada
héroe tendra en la batalla. Pero, a pesar de quedosonajes parecen compartir
responsabilidades, es evidente que Arjuna es sia plenlanza, su carta triunfal, como
Yudhighira le dice: “You are our last resort; on you sestur burdeh (MBh
3(31)38.9); y poco después d€da le repetira unas palabras parecidas (MBh
3(31)38.24). Ademas, se aprecia en el hecho detlge® elegido para ir a los mundos
de celestiales para aprender alli técnicas de lycltanseguir dominar las armas
celestiales, y en esa mision de Arjuna se depokitaasperanzas de Yudhisa y sus
hermanos. De ello se desprende que él es la piaza en la guerra que se prepara
entre los Bhratas.

Pero mas significativo es el modo que tiene dealleglos mundos celestiales:
por ser un tema propio de la segunda funcién, &a tle una auténtica iniciacién
guerrera; veamos los elementos que la componemtidgeArjuna practica ascetismos,
se encuentra con Rudgasa disfrazado como un hombre de la montafia (MB1)30)

y entabla con él un duelo (MBh 3(31)40). En estel@uArjuna se muestra alegre por
presentarsele un rival tan capacitado, y va utitiacontra él todas sus armas, §ive

ird anulando y quitadndole. Finalmente, se enzanzeoenbate con sus propias manos,
momento en el que el dios por fin respondera cofutioso ataque dejando reducido a
Arjuna a unabola de carngy se nos dice que su respiracion se detiene y cae
inconsciente (MBh 3(31)40.50).

Mucho hay que comentar de este pasaje; de entragaghe sefalar que
responde al esquema de muerte iniciatica present® sinnimero de tradiciones a lo
largo de todo el mundo (Eliade 1999: 226-241). iRdermente nos interesan las
indoeuropeas, donde el modelo es el siguient@vehjguerrero debe luchar contra un
enemigo superior en fuerzas, un 0so o, en ritu@#sorados, un titere monstrudsal
gue debe vencer (Dumézil 1971: 179-195). Tras dteptamiento el aprendiz
encuentra la muerte; esto es un gesto ritual qubddiza el cambio ontol6gico que se
produce en él (Eliade 1999: 235): pasa de ser mendjz a ser un guerrero de pleno
derecho. Para cambiar, primero debe morir, sublsuacondicion previa. Y es lo que
encontramos aqui: después del enfrentamiento, &rjenupera la consciencia, y el
aprendizaje de las armas divinas puede comenzagsténcaso no se trata del paso de
un aprendiz a un guerrero, sino de un guerrero auténtico héroe. Prueba de ello es
gue Yama le dice tras la prueba que su “fama sep&recedera en el mundo” (MBh
3(31)42.20) Aqui si encontramos la férmula de gloria inmortaks citada, y un nuevo
paralelismo con el pelida Aquiles, que escogi@tad antes que la vida y paso a ser asi
el mejor héroe de ldiada®® (Nagy 1979: 26-41). Asi mismo, téngase en cuen¢aaqu
su entrada en el mundo de Indra es acogido paoglcdmo el hijo que es. Esto no es
de extrafiar, pero la simbologia de la escena, gum# se siente a la derecha (MBh
3(32)44.), etcétera, podrian incidir en el sentidaenacimiento iniciatico.

Por otro lado, prueba del caracter iniciatico d&e eepisodio junto con la
promocion heroica es el hecho de que Rudra le aifégjuna que asi es como Indra
obtuvo su consagracién con el mismo arands/a (MBh 3(31)41.1); del tema de las

% Como Dumézil (1971: 179-195) demostré que podfaesentar el episodio de Indra y el tricéfalo
(MBh 5(49)9).

% Por otro lado ambos héroes comparten en su eniien® que aparte del arte de las armas aprenderan
canto y danza. Arjuna de Citrasena (MBh 3(32)4®pylAquiles al igual que el combate, de Quirdn.
Probablemente el dominio del canto y la danza pugan importante papel en las iniciaciones de tipo
guerrero, en cuyo caso habria que plantearse girwvéesion de caracteres sexuales, tema que como
vimos comparten ambos, no sea una negacion deikdad, sino que tenga algun significado dentro de
este complejo.
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armas nos ocuparemos mas adelante). Pero ademparaé&lismo con Indra y su
matanza de Mra se hace durante el propio combate con Rudrah(B(B1)40.45), y
esto no es casual. Recordemos que, hasta elRuodfa se limita a rechazar los ataques
del guerrero y anular sus armas, pero no se logetley Tengamos en cuenta lo que
sefialamos antes, quetk& es un simbolo de la resistencia pasiva (Duniézill: 140),

un obstaculo a vencer mediante la fuerza ofengieasg “concretd” en el simbolo de un
dragén. Visto de esta manera, la hazafia miticandea les traducida a un complejo
ritual en el que el personaje debe superar undaree forma de obstaculo mediante su
fuerza y rapidez para asi convertirse en un verdadeerrero. Este tema aparece
atestiguado en la leyenda del tricéfdl@omo brillantemente demostré Dumézil (1971:
179-185), junto con otras tradiciones indoeuropd@sde la epopeya o el mito han
transformado un maniqui ritual en un monstruo lelgein.

Lo que nos interesa de todo esto son dos cuestibagzimera es que Arjuna
participa de un tema ritual indoeuropeo propio de skgunda funcion, es su
protagonista y su modelo, de forma que lo volvermosncontrar como ejemplo
paradigmético de personaje de la segunda funcide, yuevo en un papel que traduce
acciones de IndfA La segunda es que Arjuna tiene éxito en estebprusmplace a
Rudra, y asi se produce un cambio sustancial ggagndo de ser un guerrero a ser un
auténtico héroe, con derecho a aprender a manejeonocimiento, las armas divinas,
inaccesible para otrd% encarnando asi el modelo de personaje victodeda segunda
funcion.

A partir de este punto las acciones de Arjuna ajgardajo una nueva luz. Se
convierte en un personaje maduro, consciente yecwido de su poder, tal como da
muestras el episodio antes analizado de Uttarhldreecuarto, y el combate posterior
contra los Kauravas (MBh 4(47)). Pero también seordirmado en su papel “lider” de
la segunda funcion: tiene la confianza, gratitucespeto de Indra por acometer para él
la misidn de derrotar a los Nitakavacas, y también por destruir la ciudaddéyas
Hiranyapura por su propia cuenta (MBh 3(35)166-1@0a muestra de su nuevo poder
y confianza en si mismo. Confiamos en que estaspmgs basten para ilustrar que
Arjuna se ve confirmado como un héroe y con ellopuostagonista de la segunda
funcion; de todas formas, tendremos ocasion derarasias ejemplos con el desarrollo
de otras cuestiones.

Con todo lo que hemos mostrado hasta ahora vensAmuna, como Indra, es
el representante de la segunda funcién a travdesdsiguientes puntos: a) fuerza y
poder guerreros (en forma de maestria con las arsiasigual entre los demas
principes; el Unico personaje que le es equipasdeste sentido, Kaan no tiene
comparacién con Arjuna una vez que este vuelveodemundos celestiales, como
prueban sus enfrentamientos y seguln el juicio derdn b) suya por encima de todo es
la funcion de proteger (es decir, la segunda), coraestran los ejemplos que hemos
sefialado, la defensa de los suyos confwaimano a Uttara, y el asumir el peso de la

% En MBh 5(49a) se nos cuenta cémo Faasrea un monstruo tricéfalo, que con una boacalidta los
Vedas con otra bebia vino, y con una cara miraba comengullera todo el espacio, por lo que
amenazaba a los dioses. Indra, en su papel de éamgea el encargado de matarlo, lo que haralcon e
vajra. Sin embargo, el tricéfalo parece continuar viya ue es un maniqui, no puede estar vivo ni
muerto), por lo que un lefiador debe ayudar al @idscapitarlo para acabar la hazafa.

%7 Lo cual podria venir reafirmado por el hecho de mientras se efectia la ensefianza de Arjuna en el
mundo de Indra, a los otros hermanos se les nareyénda de Indra y ¥ga, en la cual el dios de la
segunda funcién desempefia una linea de accidrelgagala de Arjuna: la colectividad de dioses psne
confianza en él para llevar a cabo una proezandgho modo que losaAdava lo hacen con Arjuna.

% Lo que segun Eliade (1999: 234aria un elemento importante dentro de los conmpligjwiaticos,
sobre todo los de tipo exclusivo, como las socieda@cretas.

29



guerra (donde se le confia a él enfrentarse @i Droma y Karra, las cartas
triunfales de los Kaurava); c) que siempre estpudisto a cumplir su deber y hacer lo
gue sea necesario por llevar a cabo la defengansidn.

El resultado de todas estas caracteristicas exnsonaje que se define muy
bien con el adjetivo de noble, que suma las aspitas mas elevadas de la segunda
funcién subordindndose en todo momento a su mision, el poder necesario para
llevarlas a cabo. Asi mismo, actia como perfe@asposicion de Indra en el plano
general, en tanto que si Indra es el defensartéefrjuna lo es deDharma.¢,Por qué?
En primer lugar por la defensa de Yudhisa en tanto que regharma y en un nivel
mas general en el sentido de que todMahabharata puede ser concebido como un
conflicto deldharmaque Arjuna debe solucionar, por ejemplo en sueatdimiento
con Drora, unbrahmanque vive como uksatriya.

Mas alla de todo esto, lo confirmaria como guerpanoexcelencia una cuestion
puesta de manifiesto por Dumézil, que se escapandato de los libros que hemos
seleccionado pero que merece la pena mencionauna@rgxhibe las marcas del
guerrero como demostré el autor francés en un @akjlibro delasvamedha(1971:
195). Pero esto se halla presente también en m tiles, donde a causa de las
austeridades que lleva a cabo su pelo adquierespcto del relampago (MBh
3(31)39.24), simbolo de la fuerza ofensiva caréttea de Indra y por ende del ideal
guerrero por excelencia.

2.2.3. Guerreros y sexualidad

Otro aspecto a examinar como caracteristico deplrsonajes tipo de la
segunda funcién es su superabundancia sexual. ¥ahabiamos referido en un
comienzo al caracter excesivo de Indra, en el quabigén incluiamos este aspecto.
Indra es calificado a menudo en los himnos com® Btudiendo a su enorme fuerza,
pero también con las connotaciones sexuales quie#rg término, como macho por
excelencia. Sin embargo, otros epitetos califiam mucha mas claridad este aspecto
de Indra, comsaharamuka, el de los mil testiculos.

La cuestion de la superabundancia sexual del jgpotatitico de guerrero bien
podria ser un tema indoeuropeo acerca de “los liesetw escritos” de los personajes o
estrato de la segunda funcidon sobre las mujerég. VBikander establecié que, en
tiempos indoeuropeos, esta nota sexual podia ltalbgado ya el concepto dearya,
“hombre joven de la segunda funcion” (Wikander amigzil 1971: 92). En tanto que
conquistadores, probablemente existiese la conejgie que podian ganar u obtener a
una mujer, aunque fuese la mujer del projimo. Lal ow haria mas que trasladar a una
faceta de su vida, la sexual, su concepcion fuatipor la cual mediante su fuerza
podian conseguir aquello que deseaban.

En la biografia del propio Indra encontramos vaegamplos de esta faceta.
Entre sus “idilios amorosos” se encuentra asaray unadanav (Macdonell 1898:
55.), pero quizéas el episodio que mejor reflejev@rientes mujeriegas es aquel en el
que, emulando a Zeus, adopté la formalstehmanmarido de Ahyala para cohabitar
con ella. Es practicamente seguro que este episaitiico reflejaba una realidad social,
pues existen numerosas referencias donde se corddéves discipulos (durante el
periodo de aprendizaje con un maedirahmar) que mantenian relaciones con las
mujeres de sus maestros. Y si esta condena eatakatendida, indica que en mayor o
menor medida debia ser algo usual. Prueba deaetioién seria el silencio que guardan
los brahmaras (Dumézil 1971: 91) y épica posterior acerca debde sexual de Indra,
cuando en otros aspectos son tan prolificos emmfaitas de este dios. Sin duda, los
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brahmanesno deseaban la difusién de un precedente mitiep g mayor o menor
medida, validaba una accion desfavorable para,el@ase la pérdida de la propia
mujer en manos de otro. Pruebas de estas preooopaclas hallamos en ciertos
himnos:

Estos hablaron los primeros sobre la ofensa déintaa, el ilimitado océano,
Matarisvan, el de poderosas llamas, ardor impetwiso, aguas divinas, nacidas
las primeras con dltd. El rey Soma ha devuelto, el primero, a la espbsla
brahman, sin enfado. Consentidor era VaruMitra, Agni, hétr, la trajo
cogiéndola de la mano. Ser cogido con su propisoneanla garantia, han dicho:
“ésta es la esposa del brahman”. Ella no esta espua ser enviada por un
mensajero asi el reino dedatriya esté protegido. Los dioses antiguos hablaban de
ésta, los sietesis que se sentaron para el ascetismo. “Es terriblespmsa del
brahman cuando se la acompafia a casa, provocase@ldde en el cielo mas
elevado.” Un estudiante del Veda avanza, un siateoto, €l es el tnico miembro
de los dioses, con éselBspati recuperd a su esposa, traida por el Sam® &
cuchara de la ofrenda, dioses. De nuevo la devolvios dioses, de nuevo, los
hombres. Los reyes, haciendo lo correcto, devawiex la esposa del brahman.
Tras devolver a la esposa del brahman haciéndostonm por los dioses,

habiendo conseguido la esencia de la tierra alcanzal amplio espaciolRV
10.109 edicién de Monco).

Atendiendo a todo esto, cabe preguntarse si elladlzbharata podemos
encontrar alguna actitud de Arjuna que traduzaasgterabundancia sexual y potestad
sobre las mujeres, y creemos que la respuestarres@ia.

En primer lugar, la lectura del texto constata géé& los hermanos de la
segunda funcion tienen relaciones con otras mujgues no sea DraupadBhima
cohabita con laaksas Hidimba (MBh 1(9)143) antes de su matrimonio, y de su minié
con ella nacera el temible Gbh#taca. Pero sobre todo es Arjuna quien tiene varia
aventuras “amorosas” extramatrimoniales: SubhadBh(1(17)211-212), a la que s6lo
él desposara (siendo el UnicanBava que posee dos mujeres), pero también durante su
afo de exilio, y estando ya casado con Draij@edimula varias relaciones sexuales: la
serpiente Ulpi (MBh 1(16)206) y la princesa Citigadi (1(16)207), aparte de verse
implicado en un episodio con Apsaras donde no msa@thinguna relacion con ellas
(1(16)208). Y ya en el libro cuarto, al salvar g@nados de Vita recibe como premio
la mano de su hija, aunque Arjuna se la reservad ldjo (de Subhadra) Abhimanyu
(MBh 4(48)66).

En segundo lugar, Arjuna es el protagonista indilsieude las acciones que
implican conseguir u obtener una mujer. Aunque ganmafado de Bina a la
eleccion matrimonial de Draupags él quien supera la prueba fijada para desgmsar
con la princespaficali(MBh 1(12) 179.10-20), si bien en el duelo subsgte con los
otros principes participan los dos hermanos. Y ryaelecaso de Subhadra, es sélo
Arjuna quien efectuard el rapto sin la colaboracémadie (MBh 1(17)).

En tercer lugar y lo que es mas significativo, Exisal menos dos temas miticos
indoeuropeos exclusivos de guerreros rastreablegstas acciones de Arjuna. El
primero es un complejo que en algunas culturaseumadpeas ha derivado en un ritual
(entre latinos no romanos, akr sacrug segun el cual jovenes guerreros de una
generacién determinada deben salir de viaje cguila de un animal totémico, con el
objetivo de expandir el dominio de su pueblo medida guerra, pero también la
conquista de mujeres. Y creemos que este complegma se halla oculto bajo el afo
gue Arjuna pasa en el exilio, pues si bien eMahibharata adopta la forma de un
peregrinaje por lugares sagrados, como hemos ldéstmayoria de los episodios
conllevan aventuras amorosas de diversa indolesdgnndo lugar encontramos un
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tema mucho mas claro, también implicando este afiexiio, en concreto la aventura
con Citangadi, con la que ademas tiene un hijo, Babhhana. Dean A. Miller
(1996:109-130) cree ver en la aventura con estacgsh otro tema de herencia
indoeuropea como es 8bhnes Todto la muerte del hijo no reconocido a manos del
padre, cosa que finalmente ocurre en el libro decirarto, donde Arjuna mata a este
hijo. Miller propone sobre este tema (que eMahabharata tiene matices particulares)
varias interpretaciones, entre las cuales se eframedos interesantes: la primera, que
el hijo del gran héroe es un imposible, en tante excederia unas caracteristicas ya
sobresalientes; su existencia es ideal, pero tamitvgal. La segunda, el héroe padre ve
amenazado su estatus en tanto que una nueva génelacarrebata la juventud
intemporal en la que se aloja su imagen, por lodguke muerte significa recuperar esa
imagen inmortal. En cualquier caso, lo interesaeteste tema es que permite una vez
mas vincular a Arjuna con personajes y episodiagusivos de la segunda funcion,
como Cu Chulainn.

Como vemos en este apartado, Arjuna también cuynp&sonifica mejor que
nadie las caracteristicas de la segunda funcibrmoCtndra, hace gala de una
superabundancia sexual, y parece que suya eslstgbide conseguir mujeres.

2.2.4.Las herramientas del guerrero

En este subapartado pretendemos enfrentarnos cancuestion bastante
compleja y peliaguda como para poder tratar decefrana interpretacion de ella: se
trata de las armas, las herramientas de un peesdedp segunda funcién. Por ello, lo
gue ofreceremos aqui es una serie de paralelismasesfiones comunes que permiten
vincular a Arjuna con otros héroes y dioses de¢musda.

Se trata de una cuestion dificil porque en muclermm@os de diversas culturas
indoeuropeas no se conservan los datos compleisnoestos son fragmentarios, lo
que dificulta el andlisis comparativo. Un buen gy@nde ello es borr; él, como Indra,
es un blandidor del relampago, pero en su casm evautillo con el que produce el
rayo, el famoso Miolnir. El problema esta en quaraia sintetiza una serie de atributos
dificiles de encajar sin un mitema de fondo; emprilugar produce el reldampago, pero
en un segundo lugar también es usada para bemaeciratrimonios. Hasta aqui nada
descabellado, se podria aducir que el relampagotamio que unién cielo-tierra,
simboliza una hierogamia cosmica deseable de ad&etu en un matrimonio para
propiciar su fertilidad. Lo complejo viene cuanderalemos al mito de su creacién:
para los dioses resultd ser el tesoro mas perfeetdo por los Tuergos, a pesar de
poseer un mango mas corto de lo necesario por ddfdaoki (Bernardez 2002: 158-
160). Y ese es el problema: ¢ qué puede signifsampequefia tara del que aun asi es un
objeto considerado como Optimo? Este mismo problémancontraremos con el
Gandiva. No es que no tengamos datos, el texto nosdpoptiona, el problema es
coémo interpretarlos. Aun asi en tanto que las aspasla herramienta y simbolo por
excelencia de un guerrero, y a lo que nos enfrasgaagui es a un guerrero por
excelencia, este andlisis debe ser intentado.

En primer lugar, como ya sefialamos antes, en el librcero Arjuna se ve
implicado en una blsqueda de armas celestiales puatter afrontar la guerra. Asi
mismo, en el libro primero, para poder realizgoi@eza del bosque ya habia solicitado
para ello un arma excelente por lo que le es dagoderoso Gndiva. Y del mismo
modo, antes que eso, por defender a su maestooctadrilo (MBh 1(7)67-75), éste le
habia entregado la terribléabeza de Brahim (que por lo demas parece obtener en
varias ocasiones diferentes). En todos estos ejsniplque encontramos es el afan del
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guerrero por obtener mas armas; esto no es ddiaktsea que para desempefiar bien su
tarea un personaje de la segunda funcion necesitanhientas, cada vez mas y mejores
si su carrera es, como suele pasar en el mitol@ &pica, ascendente. El héroe necesita
armas, pero no armas cualesquiera; éstas debtamsmas, y esto es una constante que
encontramos tanto en klahzbharata como en eBeowulf pasando por elantar del

Mio Cid. La razdén es que estas herramientas en el pldriendgiaje poético tienen el
peso de auténticos simbolos: el arma caracteriperabnaje que la blande, no sélo
aportandole fama sino también toda una carga ctuedeque lleva detras, sobre su
origen, portadores anteriores, y proezas cometidaslla. Y a su vez, entre el pefrfil
del personaje y el de este simbolo se produce imbesis: el arma acaba siendo un
atributo del personaje, define su caracter, y Axjes un excelente ejemplo de ello,
pues no en vano se referiran a él comarglierodel Gandiva con una mezcla de temor

y respeto (MBh 5(53)56.27, 5(53)53.10-15, (4(47285y sobre todo 5(53)51.14)

Atendiendo a lo anterior, la obtencion de armakestiales en este caso, es una
aspiracion, una necesidad y un tema propio de paje® de la segunda funcién. Si
buscamos un paralelismo de esto acude a nuestta otem personaje que ya habiamos
citado, Aquiles. Tras la muerte de Patroclo, cuaeldpelida se propone volver a la
batalla, por peticion de Tetis para €l son forjadasvas armas por Hefesto. Aqui lo
gue tenemos son también unas armas de origen doondoda la fama y prestigio que
ello implica (como dice Hefesto suscitaran admdacpor su belleza), pero aqui
ademas tenemos una descripcién completa de dlld8)] Esta descripcion permitio
realizar el complicado andlisis que antes sefaldiashida en Littleton 1973: 205) y
a través de él constatar que el escudo de Aquiesresimbolo trifuncional: el mar, la
tierra y el cielo, y las tres escenas representadas €l simbolizan cada uno de ellos la
armonia funcional, el orden césmico. Fijémonos sto:eun guerrero porta en su
escudo, un instrumento de defensa, un simbolmtibmal, es decir, del todo. En otras
palabras, es la teologia de la segunda funcibngudrrero debe proteger el
funcionamiento armonioso del orden cdsmico. Asi, qq@no vemos, Aquiles nos
provee de un buen ejemplo de como las armas, ¢ém ¢@e simbolo, caracterizan y
connotan el perfil de un guerrero, al tiempo quistuyen como sus atributos.

Y probablemente en Arjuna tengamos lo mismo, sdie aqui el andlisis es
bastante mas complicado. Comencemos por fijarnaguénnos dice del @adiva: lo
primero a sefialar es que Arjuna lo solicita porqupesar de poseer varias armas
divinas, no tiene ningun arco que soporte su pedebatalla (MBh 1(19)215.15). El
arco estd en posesion de Vaurdo que es un dato muy interesante, pero cuyas
implicaciones analizaremos més adelante. Vatardescribe del siguiente modo:

The miraculous, powerful gem of a bow that wouldré@ase his fame and renown,
unassailable by any weapon, wreaking havoc onedlpans, great lord of all arms
that menaced the enemy forces, by itself the egfuahundred thousand, enhancer
of the realm, colourfully shining with manifold haiesmooth and unscratched.
Which for eternities had been worshiped by godmdyas and Gandharvas.

(MBh 1(19)216.5).

De esta primera descripcion ya obtenemos alguntss daositivos de las
propuestas que antes realizamos; el arco aumentartama, y es terriblemente
poderoso, como quedara demostrado poco despuédocéajuna rechaza con él a
Indra y a toda la hueste divina. Pero lo que m&simteresa es la referencia a que es un
“potenciador del reino”. Quizés, solo quizés, pusda una referencia como la del
escudo de Aquiles a que actla como un “protectbomken”, si interpretamos reino
como una metonimia del conjunto que representa réeno Lo cual no seria
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descabellado teniendo en cuenta que, en la Iralimstitucion indoeuropea del rey
mantuvo su importancia ideoldgica transfuncionalieBa de esto puede ser que en la
otra descripcién que encontramos dehgva en el libro cuarto, cuando Arjuna indica
a Uttara que coja sus armas ocultas en el arbestrauhéroe recalca las caracteristicas
antes mencionadas (MBh 4(47)38) y enfatiza la @gwsir el bienestar del reino. De
ser cierto esto, lo que presentaria esta armae® el escudo de Aquiles, un simbolo
de la teologia de la segunda funcion: el guerr@ioedvivir para proteger el orden
trifuncional, expresado aqui en lenguaje poéticmal bienestar del reino, lo que
casaria muy bien con el perfil heroico de Arjuna.

Pero el Gndiva aun nos aporta mas datos. En este mismo pasté (
4(47)38.40), Arjuna lista los propietarios que tuaoteriormente el arco: Bralam
Prafipati, Sakra (Indra) Soma, Varany finalmente Arjuna. Sin meternos a analizar el
porqué de todos estos propietarios, respuestarqbalgemente sea dotar al arco de un
noble origen, nos interesa especialmente la merecidara. Este, en tanto que dios de
la segunda funcion, también debe poseer armastiatdesy aqui se le atribuye el
propio Gindiva, pero fijémonos en qué otras armas le adjudioarhimnos. En un
primerisimo lugar est&ajra el relampago, citado en un sin namero de mitos.
Quisiéramos plantear en este punto una preguniastatyué punto el @diva no es
una transposicion épica dejra? Pues pensemos que en muchas alusiones al arco se
nos dice que “truena como una nube de monzén”; dskripcidbn con tintes
atmosféricos y la alusion al sonido del trueno bmodrian casar con elajra.
Demostrar semejante cuestion se escapa de lejosadtras posibilidades, y por ello
nos limitaremos sélo a apuntar esta posibilidae, gwivinovajra se halle traducido a
una herramienta humana, un arco, en el contexta égica. S6lo un dato se nos ocurre
gue podria probar minimamente esto: en un himno &89) se nos dice que el
relampago yace en el océano envuelto por agua.r@Reoos que el @hdiva es
entregado y custodiado por Vaaymue en época hinduista quedé reducido a sefior de
las aguas que habita en la profundidad de los osgatBh 5(54)96.15-20).

A parte delvajra, Indra posee otras armas: proyectiles (RV 8.45 yg6@) bien
podrian identificarse con el propi@jra, o referirse a un arco por poseer cien plumas
(RV 8.66.7) de las flechas. Pero también poseeoaind con el que restaura la salud
(RV 8.17.10) y en eltharva vedase le atribuye también una red. El paralelismeso
exacto, pero es interesante que muchas de estas senpueden intuir en las que recibe
Arjuna una vez llega al cielo, donde obtiene: dep Indra elvajra (MBh 3(32)45.4),
de Yama su bastén (MBh 3(31)42.20-25), de Varsuas cuerdas con la capacidad de
atar e inmovilizar todo (MBh 3(31)42.25-30), y dabiéra su “arma de desaparicith”
(MBh 3(31)42.30-35). En cualquier caso, ya encont® aqui una transposicion de las
armas de Indra o no, lo que si vemos es un sind@ot®mo Arjuna adquiere todas las
“disciplinas de combate”, convirtiéndolo en un nteesle armas y en un guerrero
completo. De todos modos, donde si hallariamogributb compartido por el dios y el
héroe es en el carro de combate, que Indra pogee #rjuna obtiene en el episodio del
bosqueKhandava(MBh 1(19)216.5-15); y aparte de su propio caeldhéroe también
compartira el del dios en su proeza de confirmaiiiméatica (MBh 3(35)165.13).

En conclusién, en este apartado hemos pretendis@stear como Arjuna con
sus armas se hace eco de una tendencia indoew@seaiar fuertemente un personaje
heroico con un arma que le ha de servir como simbBgarte de eso, sugerimos cémo
este simbolo puede remitirnos a la teologia dee@pursda funcion, e identificar al

39 Aqui encontramos a un “dios de las riquezas” conarma que le permite volverse invisible, el
paralelismo en este caso es con Hades, y nos eeaslar a las armas que obtiene Perseo, otro gjempl
de héroe que debe obtener armas divinas para hesa@vo su proeza.
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guerrero como un personaje positivo en tanto quadbéere a ésta al adoptar como
mision la defensa de aquello que debe ser protedigmr Gltimo constatamos que en
este plano también es mas que probable que Arjcti@ @omo una transposicion del
Indra védico, al adoptar, en apariencia, sus aynpas tanto esta competencia.

2.2.5. Divergencias

Hasta ahora hemos ido constatando los numerogmectas donde Arjuna
subsume las caracteristicas de Indra como repeggente la segunda funcion en la
épica, asi como el tipo de héroe al que nos renf8enembargo, existen entre padre e
hijo ciertos aspectos discrepantes. Ya en un cawmjenuando nos referimos al
nacimiento de Arjuna, seflalamos cémo alli ya segiecuna caracteristica que sera
constante a lo largo de su carrera, esto es, slievtméa y subordinacién a sus mayores,
cosa que en Indra no aparece.

Ciertamente en el perfil de Indra existen algussectos que Arjuna no hereda.
Casi todos ellos nos remiten al @mbito del asp&otoesivo” que dijimos caracterizaba
bastante bien su personalidad. Indra es exagerddsrgedido en todos sus aspectos, ya
no sélo su tamafo o su fuerza, sino su tremende@fa la ingestion de Soma. Vimos
cdmo en los himnos de infancia del dios éste yé&@izh la bebida, y en sus proezas el
consumo de Soma es una aparicion constante, llegabdber tres lagos en el episodio
de Vitra (RV 5.29. Ya sefialamos como la embriaguez ocasionada pbebida
otorgaba al dios de la guerra el estado de enaggnazstrechamente asociado al furor
guerrero, necesario para desempefiar sus hazaiiasalHeargen de eso, Indra es un
adicto a esa embriaguez, por tanto también a |lgema@Eon combatiente, lo que lo
puede convertir en un elemento peligroso. De hectmno ya vimos, su
superabundancia sexual también lo lleva a actuaratera negativa, pues esto lo lleva
a engafiar a la mujer de brahmanacostandose con ella bajo el disfraz de su marido,
rompiendo asi un tabu. Estas cuestiones y tamas, @omo la cobardia que muestra en
algunos episodios de su biografia, como con Nakwrtiel que entabla un tratado solo
para poder matarlo “a traicion”, convierten a Iném un pecador. Estas conductas
pecaminosas, que soOlo se reflejan vagamente erhifoeos (en un ritual nadie
cuestionaria al Dios de la guerra sus medios d@rgcsi se quiere que golpee nadie
preguntara cémo), son luego ampliamente explotadas: literatura posterior, donde
incluso se hacen listas de las faltas de IndraeEmmen, Indra es un pecador.

¢Por qué? Este es un tema estrechamente asooiadi teologia y el papel de
los personajes de la segunda funcion, por eso debemponerlo. La cuestion es que
mientras la primera y tercera funcion son asocigsode dioses (binomio la primera,
colectividad la tercera), en la segunda Indra estd, como se ve en el tratado de
Mitanni. Es cierto que se podria objetar que eiste tibne mas asociaciones que ningun
otro, especialmente con Agni, pero tambiéayly, Visnu, los maruts, y un largo
etcétera. Pero precisamente Indra puede asociamsie dispares ayudantes porque, a
diferencia de los #vins, él no esta condicionado por ningun tipo d® la relacion, y
en sus asociaciones siempre tendra el papel dotaindrprecisamente Indra esta solo
porque el guerrero es independiente. Como sefialdebiti(1971: 80):

El vocabulario del RV da una expresién impresioeanéste teologema: la palabra
éka “uno”, en todos los sentidos del término“sohteavarios”; “solo entre...”;
“solo, sin ayuda”; “Unico, eminente” se emplea 88es en el himnario al respecto
de divinidades, pues bien, de ellas 63 pasajesmladindra. Sin contar los dos
compuestos ekad (10.103.1) “héroe Unico” y efaj (8.37.3) “rey Unico” dos
hapax que califican a Indra.
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Esta independencia y soledad implican tambiéntide So6lo Indra es amo de
sus designios, de con quién se alia y de con quiéen una batalla dos bandos
solicitaran su ayuda), recordandonos la expresiémnaMars CaecusEl RV 3.45.5
(en Dumézil 1971: 82) nos da una buena muestras‘Erdra, independiente, rey por ti
mismo, mas glorioso por ti mismo que ningun otro){.Indra y los Maruts son a los
gue mas se les aplican epitetos encabezadavagtauto”, en formaciones como “que
tiene poder por si mismo”. Y lo mas interesanteges el términosvadta, “calidad,
naturaleza, voluntad propia”, no toca nunca a lose$ soberanos, y de unas 60 veces
gue se utiliza un tercio son para Indra (Duméznit$83).

Soledad, independencia y autonomia, esto no es aidgrafio: son las
caracteristicas propias de un guerrero (Puhvel:188P En tanto que son la funcién
gue detenta la fuerza el poder, suyo es para lacge les plazca. Semejante cuestién
suele ser apetecible cuando esa fuerza esta de gemith sociedad, pero no tanto en
cambio cuando se vuelve en su contra, cosa quesédeen virtud a su independencia.
Un buen ejemplo de esto lo da la leyenda de CudaBtulcuando, tras su primera
hazafia, vuelve preso derg a su ciudad (Iéase sociedad). Esta ira del hégbe ger
redirigida, o de lo contrario se vuelve en conteasd naturaleza funcional (Dumézil
1971: 163-164), destruyendo aquello que debe peatdgesumiendo, el guerrero o
personaje de la segunda funcion,dehe serlibre e independiente, pues eso es sintoma
de su fuerza y poder. Sin embargo, solo sera positempre que actie de acuerdo con
la primera y tercera funciones; de lo contrariocsevierte en aquello de lo que debia
proteger a la sociedad. Ese es el problema y ehalidel guerrero: debe detentar su
fuerza, pero siempre en equilibrio para mantenerdsn y la armonia. Y por eso Indra
esté solo.

Volviendo al dios: como ya dijimos, Indra peca; daso de su libertad y en
NnuUMerosos casos se extralimita. Existen otros dfente héroes con carreras brillantes
gue cometen una serie de pecados en su vida, uttia @ada una de las funciones,
como por ejemplo Heracles. La comparativa entresegersonajes permitié aislar y
reconstruir un tema indoeuropeo, el de “los trasges del guerrero” (Dumézil 1996 a:
19-137, y 1971: 104-129, Puhvel 1989: 243-255).e B&tma contiene una clara
advertencia a este respecto: el guerrero no hatddimitarse, debe actuar siempre de
acuerdo con su naturaleza funcional, pero con laredas otras dos funciones. Indra
contiene en su biografia también este mismo teoracada pecado perdera una parte
de su poder, y lo que nos interesa es que éstasapas los hdava.

Pero volviendo a la cuestién que nos ocupa, conmokevisto, Indra es un
pecador, codificando asi un tema indoeuropeo veladi la teologia de la segunda
funcién y que contiene una advertencia para losrguas. Pero, en cambio, no hemos
visto que Arjuna sea un pecador. Ciertamente,nébiign tiene una relacion particular
con las mujeres que parece recordar a la de se,gagho nunca suplanta a un marido,
ni tampoco viola nunca ningun acuerdo, ni mataa&itm. De hecho, como hemos
visto, es todo lo contrario: desde su nacimientpreenete que servira a los propoésitos
de su gente, y en todo momento pliega su voluntadvadhighira, llamando incluso al
orden a Bima cuando es necesario. Asi mismo recordemos comaglentar el pacto
de los hermanos sobre Draup&el no verse cuando uno esté con ella), él acstara
justo castigo aun cuando se considera que no pabtel Arjuna es diferente, siempre
servicial, como cuando atiende a la peticion debfuque le lleva a enfrentarse a los
dioses; siempre estd dispuesto a hacer lo que ecssar®, que es lo propio de su
naturaleza funcional, proteger y defender a loesuy
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Entonces, ¢qué ocurre con las caracteristicas jrexsas de Indra? Estas no
desparecen del relato, sino que son subsumidastimopersonaje, Bma. Esto impone
la necesidad de una comparacion entre los dos hesnga que en tanto que los dos
son representantes de la segunda funcion, semefamigaracion podria definir mejor a
qué perfil responde cada uno.

2.3. BAmay Arjuna

Como ya antes sefialamos,iBh es el otro representante de la segunda funcion
e hijo de \ayu, y es él quien subsume algunas de las carditasisnas propias de esta
funcion: suya es la fuerza bruta y desmedida. Masntjue Arjuna es un maestro de
armas, Bima lo es del combate bruto, y las Unicas armasutjliea serdn garrotes o
troncos de arboles. También suyo es el caractenatiido; siempre sera él quien
proponga las acciones mas arriesgadas o irresgeasabmo ignorar el pacto de pasar
12 afos en el bosque y atacar a los Kaurava intaeaiste (MBh 3(32)49).

Pasando ya a nuestro analisis, estos dos herrsandas personificaciones del
guerrero y los representantes de la segunda fuficidtero como vimos, sus
caracteristicas y medios de accién son bastargeedifs, hasta el punto de llevarnos a
pensar que Bima asume las caracteristicas menos deseablesadfumsithn. Veamos
en detalle por qué.

En un primer lugar, hasta ahora hemos visto cdméargina destaca por encima
de todo su alto sentido del deber. Pues bietmBlen principio posee el mismo sentido
del deber para con los suyos, como muy bien s& & lamento por la situacion de sus
hermanos tras escapar de la casa de laca (MBh38(8i, mucho mas claramente,
cuando durante el afio de incognito le dice a Driiugae deben permanecer unidos
pues sin sus hermanos moriria (MBh 4(46)20.5). f¥esedos ejemplos ya destaca una
cuestion: el sentido del deber deiBh es muchisimo mas visceral o sentimental que el
de Arjuna. Mientras que el hermano pequefio posémnor basado en el conocimiento
de la ley y su justa aplicacion (de hecho, de éasedira a menudo “cuya fuerza es la
verdad) , el de Biima es un sentido del honor basado en sus pasi@iestys.

Este rasgo sin duda lo convierte en un personaghumano, pero desde luego
también mucho mas voluble. A lo largo de la obratsserva como Bma es victima de
sus pasiones; ya sefialamos como pierde los esttivaste el juego de dados cuando
Draupad es molestada cuestionando a su hermano mayos tBssa de ella que dirijo
mi furia contra ti” (MBh 2(27)61.5), y como Arjundebe llamarlo al orden. Pero
incluso después, durante los doce afios de exilee el que mas protestas dirija
contra Yudhjthira, el que mas reproches le hace por su actugcgbn, y también él
qgue propondra por encima de todo entablar la gugerdo contra la voluntad de su
hermano mayor y rey y quebrantando un pacto (MBR)30).

Esta falta de dominio de Bha también se aprecia con claridad en lo susceptibl
gue es para con los deseos de Dralupddestras de ello se dan en el libro tercero,
cuando presto en atender los caprichos de su fieyarda a cabo auténticas matanzas
(MBh 3(33)152, y 3(35)157), que si bien se justificomo no malas segun el texto, tal
justificacién suena, como veremos, a excusa. Es siszgaciones Bima se deja llevar

“0 En sus aspectos mas deseables, pero encontramuss e@emplos. Por sorprendente que sea
Duryodhana hace gala de un profundo conocimientia deologia de la segunda funcién en numerosas
ocasiones como en el episodio que sefiala que es mejir en combate que retirarse (MBh 3(39)238.5-
20, y en 5(54)125) Sin embargo a pesar de estassieignes de deber guerrero Duryodhana siempre
flaqueard personificando con sus acciones lormgudebe seun guerrero. Pero este tipo de actuaciones
del Kaurava nos hacen estar de acuerdo que enlpantologia de Indra se halla en varios persanaje
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por su furia; realiza una proeza de fuerza, cigréwp injusta, que de hecho merece las
recriminaciones de Yudhldra (MBh 3(33)153, y 3(35)158), que aunque le gjde no
vuelva a hacer cosas semejantes, es ignoradapatision. De hecho, en el libro cuarto
volvemos a ver esta debilidad para con su mujela dgile Draupades consciente y se
aprovecha (MBh 4(46)16.4). Ante el problema quadieon el teniente de \dim,
Kicaka, Draupadacude a Bima porque desea eliminarlo. Aunque en un comiehze é
opone a tal accion, pues con ella peligrarian &fsades, arriesgandose a pasar otros
doce afios en el bosque, y por ello le cita a semargumentos juiciosos y prudentes
pidiéndole que “no destruya la ley” (MBh 4(46)20.8h embargo estos argumentos y
su opinion sobre la ley se le olvidan bien pronttedos ruegos de Draupa®Bhima
nuevamente sucumbe a los deseos de su mujer, yahtaienbre que la injurié y a todo
su partido (MBh 4(46)21-22), poniendo en peligilosahermanos. Pero lo que méas nos
interesa de este pasaje es que recalca muy bieo Béiima, siendo consciente de lo
gue es justo e injusto, es victima de sus afectpasjones, ignorando la ley con sus
acciones posteriores. Y lo que hace mas interesmtéepasaje es como al final del
episodio Arjuna, en su disfraz de eunuco, trathatgar con Draupadobre el asunto, a
lo que es respondido con un insulto por la mujequa Arjuna contesta que él también
conoce “penal/dolor sin medida(MBh 4(45)23.20-25). De ello se desprende que
Arjuna también habria querido ayudar a su mujelg pee estaba atado de manos por
su voto y el disfraz, cuestiones que no quebraditeeencia de Bima.

Con todo lo dicho hasta ahora ya tenemos bastdates para ver como Bha
es consciente de la ley y su deber, pero llegadasiicunstancias no actla con arreglo
a ellos, sino dejandose llevar por sus pasiones s furia ciega. Esta furia es, como
ya sefialamos antes, un estado de enajenaciérnvpaositieseable para el guerrero, pero
gue debe aprender a manejar o se volvera en stacoatno ilustra la primera hazafia
de CU Chulainn. Bima no ha sublimado su furia, no sabe manejarlalantaa, es
victima de ella en tanto que en ese estado cornséds mapropiados, como la matanza
deraksasasdel libro tercero, también para obtener un capri Draupad

Es precisamente en este punto dondémBhsubsume las caracteristicas
negativas de la segunda funcion. El es un persdegjelemente fuerte, de corazén
amable, pero doblegado por la ira y sus pasionggi s donde hace un “mal uso” de
la independencia del guerrero de la que hablamtes.afa se sefial6 cémo para no
pecar y mantenerse en el correcto curso de surafigig@ional, el guerrero debe actuar
de acuerdo con las otras dos funciones, contersénglorestringiendo sus acciones
constantemente; de esto da buenos ejemplos ArfBheama, en cambio, una vez
desbocado es victima de su propia libertad, coregtesos, y se convierte en el
guerrero descontrolado que hace peligrar la arnfantional.

Una prueba de todo esto es como en el libro qudtigarastra da amplias
muestras de las preocupaciones que le suscitaaBh

(...) I have as great a fear of Bi|asena angry and intolerant as a sturdy antilope
has of a tiger. (...) this son ofifdu and Kurit is truculent, determinedly hostile;
he does not laugh at jokes; he is mad; he looksgstr ahead; bellowing his roar

(...) (MhB 5(53)50.1-9).

Y més graficamente en: “La ruina del mundo brota Rlimasena (MBh
5(53)61.15). Lo que vemos aqui es un tema de harémdoeuropea, como son los
problemas que surgen entre la primera funciontéistra traduce a uno de l@gitya
menores, Bhaga) y la segunda “no dominada”. La rsdyduncion desbocada que
encarna Bima, pone en peligro por su ausencia de contr@dtmmentos de la primera
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(Dumézil 1971: 58), como son los pactos (recuérdesmo Bhma proponia
guebrantarlo y hacer la guerra), y en su furor puegkr la ruina a todo y a todos, como
dice Dhtaragtra al observar que sus hijos pretenden hacer laayuentra el viento en
forma humana (MBh 5(53)50.27). Y eso es precisaenémtque es Bima, hijo del
viento, salvaje e indémito, descontrolado en batalhsioso de sangre por los ultrajes
cometidos. Y es precisamente en virtud a este destgue el anciano rey ciego teme
gue Bhma esté més cercano al “pecado” que a la indepeirdgmpoder que el guerrero
lleva implicitos consigo. En cambio, como ya hemodido entrever a lo largo de estas
lineas, las relaciones de Arjuna con la primeracifim son perfectas. El en todo
momento se subordina a las 6rdenes de sus maygae#sas supone una amenaza ni un
problema pardbrahmaneso su rey. Una prueba bastante gréfica de esto psede
hallada en el libro cuarto. En éste, af@, al conocer el éxito de Arjuna y Uttara con su
expedicion, se jacta de su hijo desconociendo gaeatompafiado del héroe; a ello
Yudhighira le responde con comedimiento, por lo que glse enfurece y arroja al
mayor de los hermanos un cuenco, haciéndolo sar@umando se anuncia la llegada de
Arjuna, Yudhighira pide que lo dejen fuera porque:

He has sworn an oath (...)that if anyone inflicts @und in my body or makes
blood appear outside of battle, he will surely diche sees my bloodied, he will
fly in a rage and not bear it: he would kill ®ia here with his councillors, troops
and mount{MBh 4(48)63.50).

Esta actitud de Arjuna traduce su sumision absa@ltey. Estamos ante un tema
indoeuropeo heredado en un sinfin de rituales,tipeficy estructuras sociales de
diversas culturas. La sumisién del guerrero a der 1o caudillo es uno de los papeles
fundamentales de los personajes de la segundafymie aparece también atestiguado
en la descripcion que Livio hace deldgio linteatay podria ser que fuera el propio
fundamento de ladevotioromanas. Por otra parte constituia también el douedsico
sobre el que se fundamentaban dosht germanicos (Bernardez 2002: 61). En todos
estos ejemplos, y en la actitud de Arjuna, quee@adispuesto a “morir matando” por
la primera funcion, se traduce uno de los idealés pnofundos de la segunda funcion:
la defensa de aquello que se tiene por sagradbey sk protegido, y la subordinacion
Ultima, que es la entrega de la propia vida afesttidad.

Volviendo a Biima y atendiendo a lo anterior, vemos como, efettarde, las
acciones gue éste realiza en la obra represerdandtivos de la segunda funcion mas
salvajes. Esto se podria apreciar en su relacidn etdado animal; los guerreros
indoeuropeos, como muestran losrsekir o ulfhednat buscaban la asimilaciéon con
animales especialmente feroces para hacerse pesticie esta ferocidad en batalla
(Dumézil 1971: 169-179). Ya se ha sugerido en nossr ocasiones coOmo estas
pequefias compafiias de guerreros altamente esremtéalien el combate y los asaltos
salvajes podrian haber sido la punta de lanza si®l&adas indoeuropeas (Littleton
1973: 127), lo cual se traduciria en imagenes astide dioses indoeuropeos como los
propios Maruts, la tropa de vientos salvajes, pspecialmente en figuras como las del
avéstico Mrofragna (Dumézil 1971: 169), que se presenta en dieectsp de los
cuales siete son animales alusivos a caracteresliles para el guerrero: velocidad,
fuerza, etcétefa Esta relacion de guerreros indoeuropeos con #&smse halla

1 Cosa que quizéas se haya traducido en la Indiah0 encarnaciones de, iflis pues piénsese que en
origen este era un dios de la segunda funcionsyalpectos animales dersbragna realmente son
sospechosamente similares a las del dios hindd €@iid071: 170).
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expresada en un sin nimero de leyendas, y creeo®m®sia presente también en
Bhima; al fin y al cabo, su hermano por parte dglMes el poderoso simio Haman,
del que recibird ensefianza (MBh 3(33)147-150) ysejms en el libro tercero. Podria
ser que aqui se hallara expresada la relacion anineal “totémico” y guerrero, de la
que el dltimo buscaria participar para hacer gala@@nbate de la ferocidad animal.
Pero mucho més significativo nos parece quarm@hengendre a través de_ Hitha al
raksasa Ghatottkaca (MBh 1(9)143.). Este hijo monstruoso njonstruosamente
poderoso) nos parece relacionado con la categer@gudrrero-animal. Y en cualquier
caso, este aspecto de su hijo monstruoso permifinizulario al tema de los “tres
pecados”, por estar relacionados estos personaas nacimientos parcialmente
monstruosos (Dumézil 1996: 27, 59, 119). En cualquaso, todas estas cuestiones
apuntan a que Bima parece subsumir los aspectos mas “oscuros’ugetago.

Por ello se ha propuesto que probablementem&hy Arjuna traduzcan
respectivamente el complejo indoeuropeo del guzpecaminoso y el guerrero noble,
teniendo como paralelos a Heracles y Aquiles (Dulnmi&z1: 94). Uno hace gala del
salvajismo, deseable en batalla pero peligrosgpder volverse contra él mismo, y el
otro de la caballerosidad. Por todo ello esnBhquien subsume el complejo mitico de
Indra pecador, como advertencia a la segunda fardgdque si se extralimita en sus
libertades pone en peligro aquello que segun suralaza debia proteger. Se ha
sugerido por ello que quizas esta diferencia elogsehermanos pudiera traducir que
hubiera un momento en que Indra g\ también reflejaran esta diferencia (Dumézil
1971: 94), pero con el tiempo y el cobro de impuari@ del primero, estos rasgos
salvajes fueran asumidos por él. Tal cuestion esdaplejos a los propdsitos que nos
hemos fijado en este trabajo, pero no deja denseresante su mencién. En cualquier
caso, lo que nos interesa es constatar cormm@ha subsumido los rasgos del guerrero
tipo “pecaminoso”, y en cambio Arjuna es, como ganbs visto, obediente, servicial,
caballeroso, y, en resumen, noble. Jamas se exitealhi hace un uso abusivo de su
poder, como muy bien se nos recalca en el libratguicuando se sefiala que él no
desea la guerra (MBh 5(54)72.20), mostrandoseaasd ain ejemplo de la teologia de
la segunda funcion, segun la cual la guerra sélestsctamente justa cuando es
necesaria.

Esta divisién expresada en los dos hermanos mono® que sea casual o sin un
sentido de fondo. En el capitulo dea“ guerra de los yaks”, al que antes nos
referimos para hablar de comoiBta se pliega a los deseos de Draupasimos algo
muy significativo de cémo se articulan las acciodedos dos hermanos guerreros. El
capitulo presenta una hazafia deinih (MBh 3(35)157) y dos de Arjuna, recién
regresado del mundo de Indra (MBh 3(35)166-169 363(70). Pero si tenemos en
cuenta el pasaje final déleregrinaje de los vados sagradad, paralelismo es mas
acentuado: Bima se encuentra y recibe una ensefianza dentdian(MBh 3(33)147-
150), y tras eso acomete una hazafia (MBh 3(33)#5lH),que se afiadiria la segunda
gue antes mencionamos. Con ello tendriamos urcdipgrfecto de ensefiaza-hazana-
hazafia por parte de los dos personajes. A las ggoge Bima ya nos referimos
brevemente antes: son desencadenadas por unametEiDraupag en realidad un
auténtico capricho; se trata de obtener flores pacr su exilio mas llevadero. Las
flores pertenecen a Kubera, y estan custodiadasikgasasy Yakss a los que Bima
exterminara para obtener su botin. En ambas haeafielsmismo motivo, una serie de
presagios funestos y las criticas de Y uttiia:
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Woe, Kaunteya, what is this violence you have peaped, displeasing the gods?
Good look to thee! If you wish to do me a kindnessyer act like that again

(MBh 3(33)153.25).
Y con motivo de su segunda expedicion:

Whether you have committed this outrage out ofHfaddiness or confusion, it is
not more worthy of you, hero, than a lie is of anhie Those who know the Law
know that one should not act against the wisheékeking and this deed you have
done, Bliimasena, is hateful to the Thirty Gods. He who &&tsmind on evil,
without heeding law and profit,aRha, shall surely fin the fruit of his evil deeds.

Don'’t act like that again, if you want to please (MBh 3(35)158.10).

Después de la segunda matanza, Kubera la juséifiearvirtud a una antigua
maldicién que pesaba sobre laksasas(MBh 3(35)158.50), pero la cuestion no es
convincente. Yudhikira, su hermano mayor, pero sobre todo suakgue el guerrero
deberia obedecer, lo ha criticado y pedido queicierh algo asi, cosa que el guerrero
ha incumplido.

En cambio, después de esto acontece el regregojulea y sus escenas que
hacen diptico a las de Bha. Arjuna narra su experiencia de cinco afios eiekl de
Indra, que son ensefianza/aprendizaje y sus doszaggro@stas consisten en la
destruccion de loBanavasNivatakavacas, y luego por su propia cuenta la desémicc
de la ciudad d®aityasHiranyapura.

Examinemos estas dos escenas. En primer lugaayydiferencias sustanciales
en el desencadenante de ambas: las @md&kon realizadas para atender a un capricho
de Draupatimientras que, en cambio, las de Arjuna estaninegitas por la ley desde
un mismo comienzo, pues son realizadas a peti@dndta, ergo del rey de los dioses.
Arjuna estaria obedeciendo su naturaleza funcianatometer una orden de un rey al
gue como guerrero debe obediencia. Ademas, Indesdicita en caracter deggalo
al gurd’, lo que la hace entrar de lleno en el plano dedto. En segundo lugar, aunque
las acciones bélicas de los dos hermanos son eésn&on ellos lo que atacan), existe
una ligera diferencia: parece que la de Arjunaresaccion legitima de guerra, pues una
vez frente a sus enemigos hace sonar su cuernalgeaglevadattainvitando al
combate (MBh 3(35)166.10). En cambio,iBla, una vez llega al jardin de Kubera
donde estan las plantas, habla conrldssasas Estos le dicen que la entrada esta
vedada para mortales y que las flores pertenedénbara, por lo que no las puede
reclamar, y le preguntan si pretende tomarlas gpfudrza. ¢ Como es que se llama a si
mismo hermano del rey Dharma? A elloiBl contesta:

“For Kings do not beg, that is the eternal Law: &dd not want to abandon in any
measure the Law of the barofi¥IBh 3(33)152).

Bhima no se equivoca; ésa efectivamente es la leyosleglierreros, ellos
obtienen lo que desean a través de su fuerza.d®emo ya se ha sefialado, dentro de
esta potestad hay acciones consideradas justagudaactian de acuerdo al orden, e
injustas, las que lo ignoran. Recordemos que esfarahabia sido desencadenada por
el capricho de DraupadCon lo que vemos que mientras Arjuna sigue urceale
accion segun los términos de la guerra “justa’ini&hlos ignora, y en virtud a la
libertad del guerrero comete una accion violensndmlida. En otras palabras,iBla
hace un mal uso de su libertad e independencia.

En tercer lugar, el resultado de las accionessiéiérmanos es bien distinto. Ya
se sefialé como las de #fa desencadenan prodigios funestos y como Yimitaso

41



critica y recrimina. Los resultados de Arjuna sdanmktralmente opuestos: aunque se
podria considerar que €l también se ha excedidwaineter la segunda proeza que
nadie le solicitd, no vemos ni una sola recrimiéaciA su regreso al mundo de Indra es
felicitado y sus acciones celebradas por los dieseso imposibles de llevar a cabo
paradevas y asuragMBh 3(35)170.65). Es decir, tras sus hazafass lgje ser
recriminado, es instituido como un gran héroe. Argen de eso cabe pensar que en
tanto que somegalos al gurugestas hazafias son una confirmacién necesariaedsuqu
iniciacién (a la que antes nos referimos) y la Basea que va seguida de ella, han sido
efectivas, y en Arjuna se ha producido un cambalitativo pasando a ser un genuino
héroe capaz de hazafias sobrehumanas. En cambiie Bffma son, como ya vimos,
fruto de un “capricho”, esto es, en otros términostivadas “por si mismas”; es decir,
una referencia a la independencia y propia voludeddjuerrero mal aplicadas.

Dos cuestiones restan por referir de estos episgdacaban por confirmar todo
lo dicho hasta ahora. La primera, es que el digitoe la narracion de los hechos de
Bhima y los de Arjuna (y su regreso al mundo) es wmevarsacion entre Kubera y
Yudhighira. En ella, tras sefialar queiBla en realidad lo liberé de una maldicion (cosa
gue como ya sefialamos parece una auténtica exdasalohos en la actitud
decididamente negativa en la que Kubera sale gmlsgio (MBh 3(35)158.20)), dice
algo sumamente significativo para esta comparagife nos ocupa. Se trata de una
enumeracion de los rasgos que debe poseer urkkatega. Y con ello afiade:

Wicked is the resolve of those ill-spirited and efgtive men who act violently and
want to be capable of anything (...) your fearlessnisena knows of no Law, he

is violent, feble-minded, and intransigent: instrban, bull among mer(MBh
3(35)159.9).

Como vemos en esta referenciajrBa aparece graficamente caracterizando a la
segunda funcién negativa. Este pasaje es una adeirt una llamada a la segunda
funcién a restringir su libertacsdr capaz de todadentro del ambito de accion de la
Ley, es decir, el orden. Pero ademas el dios afiade:

Phalguna. Bfmasena’s junior, knows the the divisions of thetdaaf profit, he
knows the distinctive features of all laws, he hasome an expert in heaven. Every
one of the perfections that rank highest in theldgohave been vested since birth in
Dhananmya, my son. Self restraint, bounty, strengthrispnodesty, perseverance
and utter authority, this virtues are vested irt thattlesome, boundlessly splendid
man. Jigu never does act foolishly an act that is condemBattlava,nor do people

recount to others any false saying of fi4Bh 3(35)159. 15-20).

Y los elogios del dios siguen, pero con esto nostabgara indicar lo que
gueremos sefialar. Si existe un paradigma de adeirtde lo que el guerrerm debe
ser, y éste es encarnado poriBla. Es posible también que exista el ejemplo de lo
contrario, el modelo por excelencia de lo que ueriguo debe ser, el héroe perfecto; y
lo que sostenemos aqui es que a este modelo es eégponde Arjuna.

La segunda cuestién que debiamos referir de qutwdio reafirma esto.
Después de que Arjuna relata sus hazafias a suarwnestos le piden que les ensefie
las armas celestiales (MBh 3(35)171.15). El guerrse predispone a ello, pero
entonces la tierra tiembla y aparecen las huestestiales y [drada, que le indica que
esas armas solo deben ser utilizadas en situacitngsierra, pues pueden destruir la
tierra (MBh 3(35)172). Pero, esto es lo interesaete esas circunstancias las armas
pueden traer la felicidad. Este pasaje es de @mfisacion tremenda: se trata de una
expresion directa de la teologia de la segunddduonta guerra, sus instrumentos y sus
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actores, son negativos por naturaleza, y solo rcit@unstancias propicias, cuando
siguen el correcto curso de accion, son positivasigden traer la felicidad. En otras

palabras: cuando la segunda funcién actia de axuwenl las otras dos, por el bien

mayor, la proteccion de éstas, trae la felicidagesPbien las armas que podrian traer
esta felicidad, al seguir el curso positivo de @ecson las de Arjuna. Con ello creemos
gue su papel de modelo de guerrero positivo paelercia aparece aqui reafirmado, al
ser él el encargado de llevar a cabo ese corrsctdella fuerza.

2.4. Karna y Arjuna

Hasta ahora los apartados anteriores nos han gepath ver como Arjuna
encarnaba un modelo de la segunda funcién y, édrde la comparacion con 18ta,
cémo dentro de la segunda funcién se situaba pol@lpositivo como modelo ejemplar
de buen guerrero. Sin embargo, también hemos radlarpara Arjuna el rasgo de
mejor guerrero; a este respecto hemos ido demostrandoseapartados anteriores
cdmo destacaba sustancialmente con respecto &rdsspersonajes del libro, pero una
tercera comparacion lo hard mucho mas evidentea. d@shparacion es con Karnque
por lo demas, en un estudio sobre Arjuna considesague no debia faltar, en tanto que
podria ser considerado como antagonista de nuestoe.

¢Por qué motivo podria Karnlustrar el caracter de excelencia de Arjuna? Son
varias las razones que contestan a esta preguniairger lugar, Kara es el mayor de
todos los Bndava, pues recuérdese que aungque sea un hijo prieaoratl de Kunt
(MBh 3(43)290-293), como lsna sefiala en el libro quinto, la ley dicta que élase
igualmente hijo de #du (MBh 5(55)138); por tanto, Kagnes el mayor de los
hermanos, y con ello, el legitimo rey, aunque pofssibversién” al orden representada
en su filiacion a los Kaurava él mismo se apartauwke hermanos y del trono que le
perteneceria.

En segundo lugar, como sus hermanos es hijo digosnSirya, el sol, lo que lo
convierte en un tipo de héroe bien definido, ebbé&olar. El ha nacido con todas las
cualidades de un guerrero invencible, en tantodgsele su mismo nacimiento llevaba
unos pendientes de ambrosian(ta) que lo hacian imbatible (MBh 3(43)284.1-28.)

Y asi mismo reunia todos los rasgos distintivosimiééroe/dios solar: maestria con el
arco, “brillantez”, hermosura, etcétera (MBh 1(&)L2Es con toda probabilidad el
hermano en el que su ascendencia divina es mageate

En tercer lugar, Kames reconocido por él mismo, asi como por Duryodlya
su partido, como el mejor guerrero (MBh 5(53)57.F5ueba de ello es como en el
libro quinto, después de que Bma narre a todos la historia de Amnlzuando
Duryodhana pregunta a sus campeones en cuantootipogrian derrotar el ejército
enemigo, Kara sera el que dé la fecha limite méas baja: cinas @Bh 5(60)194.20).

Pues bien, el hecho de que a pesar de todos estges, Arjuna acabe
superando sustancialmente a Karnos da un buen ejemplo de cdmo la maestria de
Phalguna y su poder superan con creces a los ddelngs guerreros. Pero esto no
siempre fue asi; si examinamos la carrera de anveosmos cémo la impresion que
suscita es que Arjuna excede en calidad ad&arn

“2 pendientes que Indra tendra buen cuidado de émmdmiarle en beneficio de su hijo Arjuna. A cambio
Karna obtendra una lanza que nunca yerra el blancoquersolo podra lanzar una vez. Creemos que esta
cuestion podria tener reminiscencias en el dudi® &yuiles y Héctor, y la lanza que Atenea en form
de Deifobo no devuelve al troyano. Con lo que &saide ojos glaucos apareceria aqui de nuevo como
patrona de la segunda funcion.
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Su primer enfrentamiento, aunque no pasa de lbaliepcurre en el libro
primero, durante la exhibicién de dotes guerremtod principes preparada por Daon
en la que destaca Arjuna. Precisamente durantered tde éste, mientras dejaba
impresionados a los espectadores, apareceakaue lo reta. Aqui se produce una
bellisima “falacia patétic4® donde el enfrentamiento entre ambos presenta eruss
cosmicos, al disponerse del lado de uno el soaraeliy del otro las nubes centelleantes
de tormenta (MBh 1(8)126). Esta escena es de um dpamatismo, pues en ella se
manifiesta la irreconciliable enemistad de ambasnhaastros: quizas traduciendo el
episodio en que Indra tuvo que enfrentars@rgeS(RV 1.175.4), o teniendo en cuenta
el sentido escatolégico delahabharata, una subversion del sol al final de los tiempos
gue el representante de la segunda funcién enadalig protector del orden debe
corregir. En cualquier caso, lo que nos intereseeste pasaje es la impresion de
Yudhighira de que “ningln arquero en la tierra era iguklarre’. Contrastando asi su
opinion con la del maestro Dran

En cualquier caso, desde este punto inicial daesectivas carreras heroicas,
podria decirse que ambos parten igualados, o carligera ventaja de Kaan segun
Yudhighira. Pero a partir de aqui siguen caminos divéegerArjuna no dejard de
acometer proezas, y en cambio de lkaeh poema no recogera ni una sola, cosa que
tampoco seria de extrafar, sino fuera porque ébrelcuarto se le reprochara a éste
gue se tiene en demasiada estima para no habaddlev cabo ninguna hazafia (MBh
4(47)45.1). Acaso quizas en el momento que entria émnbita de Duryodhana (MBh
1(8)126), este guerrero se acomoda. De ello seratedgria que, detentando ambos
unas cualidades excelentes para el combate, lzulifi@ que se establece es que Arjuna
se dedica a ellas, mientras Karno las entrena. En otras palabras, el que |evari
curso de accién que responderia a la segunda fyn@odn las subsecuentes
promociones heroicas, seria Arjuna; kaee queda estancado. Esto es importante, pues
nos lleva a pensar que quizas Arjuna de maneracmciente quisiera convertirse en
el mejor guerrero, sin nadie que lo igualase. A gstdria responder el episodio de
infancia en el que, recordando a Daaque le prometié que haria de él el mejor arquero
(MBh 1(7)123.25), le pide que intervenga con ekjopWigida que entrena en solitario
en los bosques con una escultura ldelhman como mentor. El resultado serd que
Drona solicitara comaegalo al guruque el chico se corte el dedo, haciendo asi que
pierda sus aptitudes (MBh 1(7)123.35-40).

De ser lo anterior cierto, de ello podriamos exttna nota importante del perfil
de Arjuna: una auténtica vocacion guerrera querddkaa premeditadamente. Los
demés héroes pueden tener aptitudes mas o merelerdggs, pero de entre todos ellos
incluyendo a Kara, el anico que las ejercitaria seria Arjuna. DenKano volvemos a
tener noticias hasta l&leccion matrimnialde Draupail donde se produce un
enfrentamiento entre ambos (MBh 1(12)181). Aunqueni se retira del duelo, la
impresion que suscita este episodio es que el pdeleambos esta en tablas, pues
aunque Arjuna lo insta a luchar, hay que tenerummta que va bajo el disfraz de un
brahmany se debe tener en cuenta la debilidad de &&warcia los sacerdotes (MBh
3(43)284) y el tabu que impide dar muerte a unoclaiquier caso, el enfrentamiento
se resuelve con la retirada de Kagin que ninguno de los dos haya vencido al otro.

Sin embargo, conforme avanza la narracion laseasrde los dos van
divergiendo mas y mas. En el libro dos encontraedsjuna ocupado en numerosas
conquistas, mientras que Karsolo aparece como consejero de Duryodhana jamo c
Sakuni y otros personajes “perversos”. Su cauce aiédm es claramente negativo,

“3En el sentido de John Ruskin, segin el cual abesatmosférico estarfa reflejando los sentimieptos
emociones de los personajes
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apartado del respeto y la nobleza (MBh 2(27)61@5-4omo se ve durante sus
intervenciones en el juego de dados mientrags@3aina trata de violar a Draupabo
volveremos a encontrarlo en otra accion bélica, susupone que con sus aptitudes le
serian las propias, hasta el libro tercero. En m#&mo libro encontramos otra
comparativa muy significativa entre los dos perggmacuando Kam, acompafando a
Duryodhana, va con el ejército a observar la laai#atsituacion de losaRdava, se
produce el enfrentamiento con lgandharva(MBh 3(39)230.-231), que a instancias de
Indra defienden a los hermanos. De entre los Kasral/Unico que hace frente a estos
seres es Kam) con lo que aparece nuevamente caracterizado ebmejor guerrero de
entre su grupo, pero por grande que sea su habifidalmente se ve obligado a
retirarse. Cuando losaRdava se enteran de la situacion a instancias deisthith se
preparan para salvar a los Kaurava (MBh 3(39)282), principal actor de esta accién
es Arjuna, recién llegado del mundo de Indra (MB39334). Como ya sefialamos, en
este punto encontramos a un Arjuna que a travésjeedicio de sus habilidades, las
proezas cometidas, y la experiencia iniciaticaigafise ha convertido en un héroe
maduro y consciente de su poder. De hecho, encomér@n este sentido un pasaje
significativo: “Arjuna, orgulloso de su destrega.)'(MBh 3(39)234.7). Y parece que
no es para menos, pues el término seleccionadd/@orBuitenen para caracterizar
cdmo Arjuna mata a logandharvassbutchered Lo que encontramos en este episodio
es efectivamente a un Arjuna orgulloso de su pgdsu fuerza, capaz de acometer
cualquier empresa, mientras que por el otro ladmagpor excelentes que sean sus
aptitudes, se ve obligado a huir.

Tras este episodio, cuando Duryodhana por la eezdisufrida decide acabar
con su vida, encontramos el pasaje en el quadosle informan de que estan con su
partido en la futura guerra (MBh 3(39)240). Lo qus interesa de esto es quedsara
le confian al Kaurava que Karsera el encargado de eliminar a Arjuna en esaeaue
gue estd por venir. El dato es interesante puespriemer lugar, hace licita esta
comparacién que nos ocupa, y en segundo lugar gigniendo a Kam a la misma
altura que Arjuna, a pesar de que el segundo leaydot €xito en una empresa de la que
el primero tuvo que huir.

Pero ya en el libro cuarto las diferencias entieseson abiertamente
sustanciales. Lo vemos en el pasaje al que nosmefeal comienzo, en el que Arjuna
debera proteger él solo los ganados dét¥ifrente a todos los Kaurava, entre ellos por
supuesto Karm Al comienzo del enfrentamiento Karrconfiado en su fuerza, dice que
él no es en ningtin modo inferior a Arjuna y que esemo dia lo venceta (MBh
4(47)55), a pesar del temor y advertencias de tias daurava (en especial Bma,
Drona y Kmpa). Cuando ya estan frente a frente, se produanfrantamiento verbal
entre ellos donde ambos se muestran seguros deymaer al otro, y donde se entrevé
el rencor que se arrastran y sus posiciones irod@bies. Pero en cambio el combate
ocupa bien poco, no hay giros ni contraataquesinargestruye uno por uno todos los
elementos bélicos de Kan(sus tropas, armas, carro, armadura, etcétemalpa
produciéndole una herida que lo deja inconscieiids pbliga a retirarse.

En este punto de la narracién, Arjuna ya estaclante por encima de Kan
se ve confirmada la entrega con la que Arjuna sejdraitado y la autoconfianza que
muestra desde su regreso del mundo de Indra. Enpasto Arjunaya es un héroe,
mientras que Kamay aunque constantemente se aplica ese calificatadopta ese rol,
no ha llevado a cabo ninguna proeza ni por tanton@k alguna de las promociones

* Interesante el paralelismo que permite establestrs declaraciones de Karoon las palabras de
Héctor, en las que afirma que el vencerd al megolod aqueos. El resultado como ya sabemos es que
éste sera vencido por Aquiles (Nagy 1979: 28).
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gue Arjuna si ha podido reclamar. Prueba de ellgues a partir de este momento,
siempre que Kaahable de su superioridad, otro personaje, edpeziée Blisma, (lo
cual es significativo por su edad y sabiduriajet@iminara que no es nadie para hablar
y, lo més interesante, que no es rival para Arjlwrabuen ejemplo lo tenemos en el
libro quinto: después de que Karmafirme poder acabar la guerra en cinco dias, el
anciano guerrero le seflala que eso sera si antesenpa con Arjuffa (MBh
5(60)194.20).

Con ello lo que vemos es que de entre los doopaiss que eMahabharata
nos ha presentado como arqueros excelentes, losdegtacados y aventajados
guerreros y las respectivas puntas de lanza dastisnes, Arjuna se ha destacado por
encima de Kara, y al haber superado ese liston se instituye cpersonaje mas
poderoso de la epopeya. Este hecho halla su cadiém en los libros posteriores que
se ocupan de la batalla, donde en su enfrentamilefittitivo finalmente dard muerte a
Karna, presidiendo la escena otra hermosisima “fajz&iética” que nos recuerda a su
primer enfrentamiento, pero, a diferencia de aguel esta el sol es un sol poniente.

2.5. Arjuna, el guerrero

Como ya hemos dicho, en esta seccion pretendiaarogué tipo de personaje
era Arjuna y, si podiamos entenderlo dentro dedasda funcién, de qué manera debia
ser. Para ello hemos recurrido a una serie de a@atipaes con otros personajes de la
epopeya, pero también a la remision a temas ideol®indoeuropeos que nos pudieran
demostrar la filiacion con la segunda funcién.

Recapitulando estas cuestiones: en primer luganol constatado la presencia
en la biografia de Arjuna de una serie de temasfi@stos en otros personajes de
mitologia indoeuropea, asi como de atributos y gtatkes de la segunda funcion.
Ademas, a través de los paralelismos con Indraagaotlido constatar que en muchos
sentidos, pero sobre todo en el mas esencial fésnsbe 0 proteccion del orden, Arjuna
actla como una transposicion de su padre divirendi¢ndo a todo ello, hemos podido
constatar que Arjuna es un representante de landaguncion y debe adscribirse a ella
por su comportamiento en el relato.

En segundo lugar, a través de las divergencias presenta en su
comportamiento y forma de actuar con respecto aajng la comparativa con otro
personaje de la segunda funcién,ifBa, se puede observar cuales son sus rasgos
propios. Hemos visto que, frente a una serie dactenisticas poco deseables de los
guerreros que personificarian algunas leyendasdia l la figura de Bima, Arjuna en
cambio redne los rasgos mas deseables y posiliestras los primeros se instituirian
como advertencias de qué debe hacer un guerrero, Arjuna seria un modeloptgagm
de qué debeser el ideal de guerrero: noble, modesto, altruisispuksto siempre para
ejecutar su deber y fiel a éste.

En tercer lugar, el desarrollo de sus caractdomas Yy acciones a través del
relato, junto la comparativa con Karmos han permitido constatar como de entre todos
los guerreros delMahazbharata Arjuna es el mejor. Hemos visto como es
constantemente caracterizado como excelente, s@eente poderoso y sin igual. Y
hemos visto como el Unico personaje que le esagoatn el relato, Kaa es superado

5 Que por cierto afirma poder acabar la batetfaun abrir y cerrar de ojosY explica por qué son sus
armas divinas, pero como no es apropiado utiligastatra hombres corrientes, luchardn honorablement
(MBh 5(60)195.). Otra muestra mas de la contingegaentido del honor de Arjuna como representante
de la segunda funcién positiva
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por Arjuna a través de su entrega y vocacion, edr,des caracteristicas que lo
convierten en un guerrero positivo.

En conclusion, Arjuna aparece en el relato comomebelo del guerrero
perfecto. Es un ejemplo de cual es el cauce déracgie un personaje de la segunda
funcién deberia seguir, como se debe comportar, dple creer y qué no, y qué
objetivos debe lograr. En otras palabras, Arjunaueshéroe, el ideal de héroe por
excelencia.
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3. ASCENSOS FUNCIONALES: ARJUNA

Tras haber examinado como Arjuna se adheria gardé la segunda funcién,
ver de qué tipo se trata, y a través de este anhliber constatado que es el paradigma
de héroe por excelencia. Es hora ya de aproximarsesos rasgos llamativos,
relacionados con un acercamiento a la érbita dmdgico o sagrado, que posee este
guerrero. En este apartado expondremos cuélesstos msgos, y tras enumerarlos,
trataremos de ver si responden a algin punto deokmovisién trifuncional
indoeuropea.

3.1. Los medios de accion de Arjuna

En este apartado trataremos de examinar qué ascam Arjuna se desmarcan
de los cauces de actuacion propios de un gueaproximandose mas a la orbita de lo
magico. Esta cuestion no es gratuita, piénsesdagsegunda funcidén se caracteriza por
ser la fuerza protectora, y sus medios de accidrdsectos y fisicos, la magia implica
otro tipo de caracteristicas muy diferentes: e ggxige un profundo conocimiento
por parte de su agente, por lo que es un acto @mpbrahmaneso kavya Ergo,
personajes de la primera funcion. Examinemos cdado si Arjuna da muestras de
este tipo de acciones y veamos en qué sentido pseddeidas.

3.1.1. Magia

Al comienzo del libro cuarto, cuando los hermanesiden los disfraces que
adoptaran durante el afio de incégnito en la cat¥idita, Arjuna toma la decision de
disfrazarse de eunuco. El guerrero anuncia qud@mara con joyas, ensefiara danza y
canto a las mujeres, y divertir4 a todo el mundo suts cantos. Lo que a nosotros nos
interesa es que en la traduccién leemos que Adiged thus, Kaunteya, cover myself,
by sheer wizardry (MBh 4(45)2.25).

De ser esto literal lo que tendriamos es que Araguptaria su disfraz en virtud
a una capacidad magica. En primer lugar lo quentereque notar de esto es que se
trata de algo que no tiene nada que ver con lodomete accion de los guerreros.
Aunque al comienzo hablamos de guerreros disfrazddanujeres, esto son disfraces,
mascaradas, no trabajos de magia. porr, se diskaEanovia, efectivamente, pero no a
través de unas dotes magicas de las que ademnsts, gsdo importante, carece. El dios
germanico de la segunda funcién, no puede realizagia porque no posee ese
conocimiento, es tan sencillo como que él no corlosemedios magicos. Si los
conocen en cambio otros dioses que para disfrakafsacen a través de su poder de
ilusionistas como son Loki y Odiffh Pero volviendo a Arjuna, lo que vemos aqui es
gue élsi posee un conocimiento que mediante magia puedegrovde un disfraz del
mismo modo que el dios germanico tuerto tiene |gaciaad ilusionista de adoptar
formas.

Esto es una cuestidon importante: Arjuna, en tapte miembro de la casta
ksatriya y representante de la segunda funcién. No debamir hingln conocimiento
magico por el simple hecho de que no son sus mefiosccion propios. La magia
implica un profundo conocimiento de la naturaleealak cosas, para poder alterarla,
cambiarla o modificarla, esto se sale del marctadencion guerrera. Entra en cambio

%6 Sin embargo ha de notarse que el primero, Lokesitanto que adopte disfraces como que “cambia su
naturaleza”, pues sus mascaradas se ven realizast@slas Ultimas consecuencias: como Yegua ekpued
parir. Solo Odinn adoptaria disfraces del tipo g estamos hablando.
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de lleno en el dominio de la primera funcion: emtdague sus representantes son los
conocedores de la Ley, y la tradiciébn son ellosdae poseen el conocimiento que
permite realizar operaciones magicas. Un buen dfeng como estos medios estan
vedados a la segunda funcién nos la da el rey ondticla segunda funcién romano:
Tulo Hostilio. Al final de sus dias, al verse wicé de una enfermedad, este intent6
llevar a cabo ciertos ritos caracterizados comoemstigiones dado que estos se
escapaban de su dominio, solo consiguié que Japd&gmnado lo fulminase (Tito Livio,

| 31.5-8) Lo que vemos aqui es que al guerreroesestapan los procedimientos
mégicos sagrados, por lo que caen dentro del amdbita supersticidri al desconocer
los medios magicos que permiten llevar a cabo esttigidades. De este ejemplo se
desprende lo curioso y significativo que un repnesge de la segunda funcion pueda
llevar a cabo acciones magicas, propias ademasddis la primera funcién (como
Odinn), de forma efectiva.

Pero las capacidades magicas de Arjuna no solceseioman en este pasaje, a
lo largo de los libros encontramos otros ejemwsel libro tercero encontramos como
Yudhighira puede ensefiar a Arjuna un hecHizpue a su vez el aprendié de gy
(MBh 3(31)38.10-15) y lo que nos interesa aqui Atjena es capaz de llevarlo a cabo
a través de las austeridades que emprendera meaguxeder al mundo de Indra. Y en
el libro quinto encontramos otro pasaje signific@fresenciado por Sgaya:

The Terrifier(...) wishing to try out his spells hasked his divine chariot,
illumining all quarters. We have seen him girtelia monsoon cloud bright with
lightning, and, reflecting on his spells he told jogfully “Behold this portent, we

shall triumph Sagaya (MBh 5(53)55.5).

De este fragmento se desprende que Arjuna timwiveimente, la potestad de
realizar hechizos, que ademas estos son carad@sizamo portentos. Estos portentos
tienen tintes atmosféricos, lo cual nos remititinsmo Indra con lo que la atribucion
seria a la segunda funcion. Pero esto no puedesgdas acciones de tipo atmosférico
de Indra son fisicas, el arroja el rayo, no lo oaoAqui Arjuna ha realizado una
“manifestacion” de tipo atmosférico, es decir, imabcacion a través de hechizos que
es descrita como un portento. Esa calificacion lgaeela accion de Arjuna se salga del
marco de lo “natural”, rebasandolo se enmarcanfdraele lo sobrenatural. Y ademas
es desencadenado por el arqguero como un hechidecgs través de su conocimiento
del funcionamiento del orden y las férmulas o resogue permiten manipularlo. Este
tipo de actos capaces de alterar la realidad irateedios remiten al dominio de las
ilusiones denominadeonaya, y son los propios de un mago o hechicero, es decir
potestades propias dalahmano elkavyapor estar fundamentadas en el conocimiento,
no en el poder fisico propio de un personaje dedanda funcion.

Este pasaje nos remite a que Arjuna puede defaaras sobrenaturales,
magicas, y parece indicar que se puede valer depesier en batalla. Y efectivamente
podemos encontrar esto en el libro tercero cualeda la cabo, comoegalo al guru
para Indra, la masacre de Ibévatakavacas(MBh 3(35)166-169). En este combate,
Arjuna lleva a acabo proezas guerreras que le sopigs, tales como retener a los
asuracon sus flechas, o destruir las armas y proyeatiteestos. Este tipo de acciones
no son extrafias a lo que hemos examinado hasta, aleflejan su habilidad con el

7 Con el matiz de “contrario a la religion” que ingaba para los romanos, en tanto que no efectwaba |
ritos con arreglo a la tradicion y apeetas por desconocimiento.

8 El dominio de Yudhighira sobre la magia no debe resultarnos extrafémspse que dentro de la
reparticién trifuncional de losaRdava el representa a la primera funcion.
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arco, y su maestria con las armas. Es lo que cgimrag del guerrero por excelencia,
gue a través de su poder en batalla pueda ser dapazometer cualquier gesta por
complicada que sea como destruir una lluvia deragedrrojadas sobre él (MBh
3(35)168.1-5). Pero aparte de este tipo de accitarabién podemos leer otras, por
ejemplo: cuando esta rodeadodimavas para liberarse del cerco se nos dice que les
dispar6é flechas “encantadas con el arma dahBd (MBh 3(35)167.15-20). Esto
quiere decir que puede utilizar armas encantadagesulta extrafio a lo que antes
expusimos: las armas del héroe deben ser siginfisay especiales de algiin modo. El
gue sus proyectiles estén encantados lo ratifieao RY si el encantamiento fuera
realizado por el propio Arjuna? Esto implicaria quemero, conoce férmulas magicas;
segundo, puede aplicarlas a voluntad en sus afs&s.tampoco seria extrafio otros,
personajes también poseen este proyectil y pudileano. Pero si nos fijamos en qué
personajes son, un dato curioso salta a la vistdratan de Dram Rama, y Bhsma.
Dos de ellos sorbrahmanes su rasgo extrafio es que luchen, no que conozcan
encantamientos lo que les es propio. Y el tercdmisrBa, es ciertamente un personaje
dotado de varios rasgos sobrenaturales como e@smwi@ntras a €l le plazca, ser uno de
los vasuse hijo del Ganges, etcétera. Y en cambio en geosonajes guerreros como
Karma, no encontramos que puedan usar este tipo deeqbileg encantados
magicamente (si otros que también poseen rasgacialgs). De ser esto cierto
tendriamos que en Blahabharata, un tipo de guerreros con estrechas asociacioltes a
sagrado o la primera funcion podrian desatar ataqégicos propios de esta funcion.

Lo anterior queda reafirmado si continuamos lepegicepisodio. Pues en él dan
comienzo por parte de I@sura una serie de atagues magicos: llenan el espacio de
agua, hacen que la oscuridad lo envuelva todoteetcéVBH 3(35)168.1-5). Lo que
nos interesa es que a estos ataques Arjuna respoode una serie de proyectiles
magicos que disipan o contrarrestan los efectog. ddi@ tener en cuenta que Arjuna
efectivamente lanza flechas capaces de realizetosfeobrenaturales, pero estas son las
armas que adquirié en el cielo, por lo tanto laécseria, como la de Indra arrojando el
rayo, una propia de la segunda funcién. Pero eticasn Arjuna fuera el que conociera
los encantamientos, y las férmulas capaces der“aesas efectos, estariamos entonces
ante un duelo méagico. Y un pasaje precisamente@atar la razon a que es Arjuna
quien realiza los hechizos sobre las armas:

“l spoke charms over theaBdiva and turning to the immovable wall around me
began shooting sharp iron arrows that had the impac¢hunderbolts (MBh
3(35)169.15).

Como vemos en este pasaje es Arjuna quien pronloxiancantamientos que
dotan a las armas de sus cualidades sobrenaturaleste caso convertir flechas en el
arma de Indra. De ello se deduce que el guerrene &l conocimiento de las férmulas
magicas y la capacidad de llevarlas a cabo con causespondientes efectos
sobrenaturales. Algo parecido encontramos en il pbimero, durante el episodio del
bosque ardiendo, cuando Arjuna se enfrenta a ledta,descarga sobre el agua desde
las nubes, y se dice que:

“to counter him, Arjuna, who know his defenses @spell on his greatayavya
missile...” (MBh 1(19)218.15).

El proyectil seca el torrente enviado por Indray & que vemos también aqui

como Arjuna da muestras de que puede utilizar heshy sabe como hacerlo con la
finalidad de contrarrestar a un enemigo
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Atendiendo a lo anterior efectivamente estariaamte duelos magicos, pero
esta afirmacion exige un matiz. Arjuna, posee lgacmlad de realizar magia, como
hemos visto sobre sus proyectiles, pero su caucactigcion sigue siendo el de la
segunda funcion: la lucha. Lo que se desprendestie es que estariamos ante un
personaje guerrero con una capacidad propia dertema que pone al servicio de la
segunda funcién. Por tanto debemos buscar si palealar mas ejemplos de rasgos
similares en Arjuna.

3.1.2 Clarividencia

I myself know well the shape of the future,
And undistracted | look with my mind-
My ancient vision is unimpaired

The Dtartarastras will die in this war.

(MBh 5(53)47.95.)

Estas palabras son pronunciadas por Arjuna antga$a como mensaje para
los Kurus. En los versos leemos como @idava ofrece a sus enemigos un vaticinio de
gue les depara el futuro. Hasta aqui no es rarmerasos personajes han ofrecido una
prediccion similar a lo largo de los cinco primeddsos, todos con las mismas
consecuencias. Lo curioso es que todos ellos sbieropersonajes adscribidles a la
primera funcion como Vidura (MBh 3(29)5.9) (transj@n en la épica de Aryaman) o
los numerosodrahmanesque desfilan por el libro tercero (como Laimaa en MBh
3(32)46) o bien dioses. Los personajes de la segfumtion como Bima se limitan a
jurar y prometer que en la guerra causaran talab estrago entre los enemigos (MBh
2(27)61.45). Incluso Kna aunque hace algunas referencias a la futuraagnero hara
en forma de predicciones.

Comparado con estos ejemplos, la prediccion denAres diferente por varios
motivos: el primero afirma que él conoce bien gapada el futuro, esto puede ser tan
solo una mera licencia poética, pero le da un tar&ategorico de la que otras carecen
(salvo la de Dmgtadyumma en MBh 3(31)13.129 pero esta es de undeinday
diferente, se trata de una conjetura). Pero ennslegiugar vemos que sefiala que mira
con su “mente”, esto lo hace significativo, pua® @ipo de predicciones estaban mas
bien amparadas en el buen juicio de un personaieo &/idura, o en la observacion de
presagios funestos. En este caso lo que tenenmsedsa sido realizada a través de un
rasgo propio, sin mediar reflexion sobre sucesagemtes externos (como podria ser su
propia maestria en armas sin igual, o el caraestraro de Duryodhana) Lo cual
vendria reafirmado por la siguiente afirmacion: guantigua vision no tiene igual.

Atendiendo a lo anterior, lo que tenemos aquileguarrero Arjuna haciendo
una afirmaciéon propia de umrahman un vaticinio. Basado ademas en las
caracteristicas propias de este tipo de personajekgrividencia. De nuevo tenemos un
rasgo anémalo para un personaje de la segundafuriéo en vano los miembros de
esta funcién, fuera cual fuera la sociedad indgeaocde la que hablemos, se hacian
acompafar a la batalla de sacerdotes que, en&re @isas, presagiaran el futuro de la
contienda. La suerte de una batalla es un asutmethite concerniente a la segunda
funcion, sin embargo, aparte del alistamiento deseli favorables a un resultado
positivo de la misma, como Indra, era necesaridacaon otras “ventajas”™: como el
conocimiento del momento propicio en el que atazatinear a los dioses enemigos en
el favor de uno mismo. Este tipo de cuestiones, rpocho que concernieran a los
guerreros, se escapaban por entero de sus capzgidaeitenecen al dominio del
sacerdocio y la magia, pues ellos son los que radvile su conocimiento y especial
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relacién con lo sagrado, podian aportar las formylaituales necesarios para lograr
estos fines.

La pregunta que se nos plantea aqui es por tanju@ Arjuna, representante de
la segunda funcién por excelencia, goza de un rdagtarividencia, que es dominio de
los personajes de la primera funcién. El propidaalel Mahabharata nos ofrece una
respuesta a esto: que Arjuna es la reencarnacibrardigguo videnteNara (MBh
3(31)13.40 o 5(54)94.40-45). En tanto que en dtfa,\este personaje fue un legendario
asceta que con sus austeridades logro un podégugih no es raro que en su actual
encarnacion se reflejen algunos rasgos propiomdeda esos miticagrahmanesjue
alcanzaron un esplendor sin igual. Sin embargoesguesta plantea un problema para
nosotros: la explicacibn de que Arjuna es la reeram@don de Nara, es una clara
influencia del hinduismo. Sobre ella pesa toddltesdfia dvaipayanao visnuita seguin
la cual Visw seria una de las manifestaciones litehman (la superior) que como
Unico “absoluto”, tenia que poner en Mhhibharata al héroe principal bajo esta
interpretacion. Nara hace diptico coariyama, que no es otro que $Qa-Visnu, y en
numerosas ocasiones se nos dice que Arjuna gnpaKson el mismo ser (MBh
3(31)13.40). Todo ello refleja el peso que las sdéénduistas tuvieron sobre la
elaboracion del texto. Pero como ya sefialamos, é&st@ ideologia hinduista corren
toda una serie de creencias populares para-védiécherencia indoeuropea que son las
gue tratamos de rastrear en este trabajo. Por le@etplicacion de que Arjuna goza de
clarividencia por ser la reencarnacién de Naragsiodlida para nosotros en tanto que
es una re-codificacion o re-mitologizacién hindailidta pregunta que debemos plantear
entonces es: ¢ Puede ser la clarividencia de Agunasgo de herencia indoeuropea, 0
por el contrario es un afadido de ideologia hirtd@is

Creemos que existen motivos por los que se puesfgomder que este rasgo
traduce una herencia indoeuropea. El primero aes &l encontramos en le hecho de
gue Arjuna en varias ocasiones a lo largo del l§arde garantiza una “segunda vision”,
0 “visibn-mégica” que aqui hemos optado por denamilarividencia. Ciertamente
esta vision es poseida por otros personajes, larisanmayoridrahmanedegendarios,
con lo que estaria asociada a los personajes gueses propia. Pero también es
concedida a otros personajes, la diferencia estos ¢ Arjuna, es que son concesiones
colectivas, justificadas por la trama, en el cascAduna se trata siempre de forma
individual y se enfatiza su caracter excepcional.€j¢mplo de esto lo encontramos en
la BhagavadGita, con motivo de la revelacidén de la forma cosmica/dému. Ahi se
hace mucho hincapié en la excepcionalidad de gpuséreciba esta concesion y que
solo él ha sido digna de obtenerla (BhG 11.8).eBibargo este pasaje debe ser leido
con toda claridad dentro del marco filosofico-esiesitvo propio del canto, lo que
también nos desmarca del ambito de un rasgo dedienedoeuropea. Pero volviendo
a los libros que nos ocupan, encontramos otro dgedgesto en el libro tercero, con la
ya mencionada experiencia iniciatica con Rudra.iAewos dice:

“I (Rudra) shall give you eyesight, Wide-eyed, Hefou have been a seer before,
now you shall defeat all your enemies, may they detestialf (MBh

3(31)40.50).

Este pasaje presenta algunos de los problemagaghemos sefialado. Por un
lado hace referencia a la encarnacién anterior flend como Nara, y por otro lado la
vistaviene concedida p(ﬁiva, otro dios de l&rimarti hinduista. Ademas en un sentido
muy similar al ya mencionado deBhagavad @a. Pero por otro lado, se pueden alzar
algunas objeciones para reclamar la herencia éeepgodio, y por tanto también del
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elemento de la “visién”, a un poso indoeuropeo.pEimer lugar, estd asociada a un
complejo iniciatico del que ya antes hablamos, antigliedad parece clara atendiendo
a los elementos que presenta. Pero mas importéntelas filiaciones que permitia
establecer (asesinato dethr a manos de Indra, muerte-renacimeinto, promocio
heroica, etcétera) parecen atestiguar o al mergegisgue se trata de un episodio con
los suficientes paralelismos dentro de la seguodeidn, como para asegurarnos esta
relacion. Atendiendo a esto, la presencia de R8iM@-aqui no tiene por que ser un
motivo hinduista o fruto de una re-codificaciondiista. Téngase en cuenta que Rudra,
en su acepcion védica, es un dios que, aunque pdsegaciones con la tercera
funcién, pertenece a la segunda (varias veces Bseion@ como padre los Maruts). Se
trata de un dios de lo salvaje y lo indémito, edteenente relacionado con los cruces de
caminos, y en este episodio lo encontramos en bitahdatural, disfrazado como
hombre de la montafia (entendida como terreno cadtiera del orden). Ademas, el
encarna las fuerzas cadticas y destructivas (&sckater) indeseables pero necesarias y
a veces apetecibles en situaciones de guerra, lipoes significativo que el sea el
maestro de iniciaciones de Arjuna, que al “veneslpasar la experiencia, dominaria
ese “caracter caodtico” tan apropiado para un geeea la batalla que debe encarnar
una fuerza destructiva. Atendiendo a todo esto,ogecomotendria sentidalesde un
punto de vista indoeuropeo que Rudra sea el aglenésta iniciacion, y por tanto, los
resultados de la misma, también le pueden seruatdb. En ese sentido se podria
reclamar que el elemento de la “visidbn” concedidArpina, pueda ser un motivo
heredado, que debia estar presente en este episodio

En segundo lugar, es significativo que tras padeta experiencia iniciatica (en
la que ademas aparece simbolizado el elemento deahiirjuna adquiera una nueva
“vision” o expresado de otra manera: forma de wear dosas. Recuérdese que toda
iniciacion supone un cambio ontoldgico del indivadumuere a un estado anterior y
nace a uno nuevo (Eliade 1999: 226). Por ello mi@ sxtrafio que como resultado de
esta experiencia, su percepcion cambiara. En ordgpiniciaciones muy distintas a las
gue aqui nos ocupan como son las chamanicas,idm tias la experiencia es uno de
los elementos mas importantes (Eliade 199: 134)t&o cabe pensar que podria ser
un elemento importante y necesario dentro del cejmgimbalico de la iniciacion aqui
descrito, en tanto que lo “completaria”. Lo que mieresa es que las iniciaciones de
diversa indole no son extrafias dentro del hinduisma que muestra muy bien como
reconvirtieron las escrituras védicas a la nueVasdfia es elrito de paso del
Upanayana Pero aqui estamos ante una genuina iniciacidipdeyuerrero, fuera esta
subsumida por la ideologia hinduista o no, los el@ws presentes en ella nos aseguran
su filiacién con una ideologia propia de la segufuteion. Por ello si la vision es un
elemento que no se pudiera aislar de este comglegge pensarse que debié ser un
elemento importante en este conjunto simbdlico.

Pero pasemos a otro ejemplo, en el libro uno d=ssgda que Arjuna venza al rey
gandharvaCitraratha, este en agradecimiento porque le pertbovida le dice:

This is the magic vision which Manu gave to Somam§ to Vivavasu, and
Vidvavasu to me. When this magic is given by a guru tmward, it vanishes. |
have told you its provenance, now learn from medwer. Whatever one wants to
see in all three worlds, that one can see withritl one can see it in any way one
wishes. This magic one can acquire if he standsifomonths on the same foot. |
myself shall bestow this magic upon you, as | heewed. It is because if this
magical knowledge, prince, that we are superiomen, and propelled by its

power, we are not different from go¥IBh 1(11)158.40-45).
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No queda claro en este pasaje si Arjuna rechama este don, pero aun asi es
muy significativo para nosotros que pudiera seacedido por lo que implica,
analicemos por qué. En primer lugar, es un buemp{® por que no esta relacionado
con la ideologia hinduista: Arjuna acomete una gaogede resultas a ella adquiere un
don. Pero sobre todo es interesante por las signifines que implican los diferentes
rasgos que contiene. Comenzando por el hecho deseguargandharvael que desea
transmitirle este don, ello ya tiene una espediglificacion. Losgandharvasson seres
sobrenaturales, no necesariamente malvados, pesuparacter altamente caético, es
preferible que se mantengan apartados de los hwnaeoahi que se produzca un
acercamiento de esta a Arjuna es cuanto menodiexfparo esto es una cuestiéon que
ya examinaremos. En segundo lugar, se nos dicéceapiente que es una “magia” y
un “conocimiento”. Tales cuestiones son interesgargaes implica por encima de todo
gue es el poder de saber sobre las demés cosas linq desea. Y efectivamente este
poder esta muy vinculado a la magia, pues estaisgta sobre el conocimiento de las
leyes profundas que rigen las cdSa$ener un conocimiento superior, asegura tener un
dominio superior, tal y como glandharvaafirma que les ocurre a ellos y a los dioses
con respecto a los hombres. En tercer lugar, ageinios que se trata de una forma de
clarividencia de manera explicita y que esta e (tvata de ser) impuesta sobre Arjuna,
esto es lo que mas nos interesa.

Abriamos este apartado con la posibilidad de qyenArdetentara un dominio
gue le permitiera predecir o saber el futuro, y gste dominio se asentaba sobre una
potestad propia de Idwrahmanescomo es la clarividencia. Y nos preguntamos si era
posible que este fuera un tema heredado de unipdseuropeo ya asociado con este
guerrero. Creemos que la respuesta puede ser tfianteasandonos en la insistencia
con la que, exclusivamente a Arjuna, se le atrimsgte dominio o aparece caracterizado
con esta potestad. Ciertamente en ocasiones baj@ptita hinduista, pero opinamos
gue ante este numero de ejemplos, donde ademag|@stento parece tener sentido en
el conjunto y que dentro de una 6ptica indoeuraweas descabellado. Podria ser que la
visibn magica mas que ser un inserto hinduista pastificar por qué Arjuna tiene
determinadas aproximaciones o visiones sagradasnae bien un tema heredado que
la ideologia hinduista asimilé como pudo.

De ser cierto esto, la cuestion es muy signifieatpues como expusimos en un
comienzo volveriamos, como con la magia, a tenemn gersonaje de la segunda
funcion, con una caracteristica propia de la pramema vision sobrenatural. Esta
cuestién es importante, pues explicaria por queinarjpuede realizar operaciones
mégicas. En tanto que él puede ver cosas descasogidlejadas, puede saberlas, el
conocimiento de las causas profundas de una cesajtp la operacion magica sobre
ella. En tanto que se conoce qué leyes rigen akgs leyes pueden ser modificadas y
cambiadas con los procedimientos apropiados. Esta fincién de lobrahmanesy
los Kavyay que fundamenta el sentido de los himnos magiebétharvavedaY lo
gue tenemos agui es que estos rasgos apareceitoadsérjuna, como con la magia él
los utiliza dentro de su marco funcional, la gueifa sea dentro de una iniciacion
guerrerao en una prediccion militar. Pero eso sigue sinaneg hecho de que aqui
tenemos la usurpacion de rasgos propios de la @ifuacion por el representante de la
segunda por excelencia.

Sin embargo estas apreciaciones siguen sin selugentes para ello debemos
seguir examinando el pérfil de Arjuna en busca degas que ratifiguen estas

49 Muy bien reflejado en la mitologia escandinava, @ aventuras de Odinn por conseguir ese
conocimiento superior (Bernardez 2002: 145).
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apreciaciones, para ello examinemos una cuestifnafiex que ya mencionamos: la
relacion con logiandharvas

3.1.3. Los gandharvas

Acabamos de mencionar que rasgos alusivos a laamgdgisagrado pueden ser
encontrados en la relacion de Arjuna congaadharvasEsta es reiterada a lo largo de
todos los libros, son tantos y tan numerosos lemgjos en los que exclusivamente
Arjuna tiene tratos especiales con ellos que ndg@user menos que significativa.

Otro motivo por el que este contacto condasdharvases interesante es por el
hecho de que, como ya sefialamos, estos seres anitadgs aunque buenos, son
tremendamente cadticos. Es por ello por lo que alnente se prefiere evitar el
contacto con ellos: los humanos por un lado ygkrsdharvascon sus parejas naturales
las Apsaras, por el otro. En muchos sentidos, estoss son un paralelismo de los
centauros griegos y este simil es bastante iligirde su caracter. Como sus primos
griegos son salvajes e indémitos, de pasiones mmerels y por ello dados al rencor.
También son seres misteriosos y poseedores deigventos secretos, y esto es lo que
nos interesa, logandharvasmas que los centauros estan asociados a la magia y
posesion de un conocimiento divino superior (yréifite) del de los humanos.

Por ello la relaciéon de Arjuna con estos seresraeslta interesante, maxime
cuando ya hemos visto como en un pasaje del litineepo (MBh 1(11)158.40-45) uno
de ellos, un rey, le trata de otorgar a Arjuna an.dero al margen de si se lo llega a
dar o no, en sefial de amistad si le regala caBhllpsnas importante, le cuenta la
historia de Vasiha en forma de ensefianza directamente a él, aseurige como
Tapatyd’. Es decir que aqui ya vemos en cierto sentido janArrecibiendo una
enseflanza de uno de estos seres tan estrecharseniadas con lo magico y lo
sobrenatural.

Esto podria no ser significativo en caso de quentmntraramos mas ejemplos,
pero el hecho es que si encontramos mas y basigniécativos. En el libro tercero,
con Arjuna en los mundos de Indra, recordemos tjuen@ solo adquirié las armas
celestiales y las técnicas para usarlas, sino tamiénza y canto. Y el encargado de
ensefarle esto no es otro quegandharva

Now learn how to dance and sing from Citrasena,nt&ya, the celestial music
that is unknown in the world of men. Acquire thet &aunteya, and it shall stand
you in good stead!” The sacker of cities gave hiitraSena for a friend, and

whenever they met theaRha enjoyed himself merrily(MBh 3(32)45.5-10.)

Como vemos Arjuna tiene como maestro en esta raseanino de los seres mas
apropiados: umandharvaque también son los cantores celestiales. En wiealgaso,
lo que nos interesa es que Arjuna es discipulmmdgndharva Y ademas de él aprende
no solo canto y danza pues mas adelante Arjuna dice

“Vi§vavasu's son Citrasena became my friend, and he tamghhe entire Lore of
the Gandharvas(MBh 3(35)164.55).

%0 Los caballos de los Gandharvas estan altamentéadss a la magia y son considerados maravillosos y
excelentes corredores, de ahi que el carro de Agaa afamado por estar tirado por estos cab@@h
5(53)5510-15.)

*1 Refiriéndose a una de los antepasados de ArjiapatiT
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Asi que como vemos también recibié ensefianzasdassm la Tradicion de los
gandharvasParémonos un segundo a examinar este hecho puessesignificativo de
lo que parece. Recordemos que en el contexto aliltonde se inserel Mahabharata
la tradicion tiene una importancia tremenda. Ndrata solo de una recopilacidae
cuentos y saberes populares, estas ensefianzasnatiree genuina cosmovision de una
sacralidad que no puede ser puesta en duda (Rb@B6r 104). De hecho recuérdese
gue elMahibharata en tanto qudradicionjunto con la literatura puranica constituyen
“el quinto veda®. Este reconocimiento era asumido y entendido gienfeente por los
redactores y transmisores de la epopeya, pero adaticen o recuerdan un motivo
importante de herencia indoeuropea.Tradicion es la materia del poeta indoeuropeo,
€l es su transmisor y su compilador, pero hay gmerten cuenta que la palabra
pronunciada y transmitida por este no esta “mueBa’presupone de estas tradiciones
gue en tanto que eran pronunciadas por el poetfatf@x’, eranverdad Eran reales,
mas todavia que la realidad inmediata en tantoofréeian la explicacién acerca del
porquéde las cosas (Watkins 1995: 85). Aparte de esgbastconnotadas con unas
altas acepciones magicas, la palabra podia trieesdstencia y despertar el recuerdo,
otro motivo de una sacralidad tremenda, asi conender undama inmortalde cuya
importancia ya hablamos. Pues bien, estas cuestianeimportantes son ensefiadas a
Arjuna por ungandharva es decir, se hace a nuestro héroe participeaeansefianzas
secretas y sagradas de una tremenda importaneispaociedad. Y mas alla de eso y
por si quedaban dudas acerca de la sacralidad datiria que aprende de Arjuna, en
otro pasaje leemos:

And from Visvavasu he (Arjuna) has learned, according to allrtiies, song and
dance, and melody and music. Thus he succeededheittveapons and learned the

Veda of the Gandharvd®1Bh 3(33)89.10-15.)

No creemos que aqui conwadade losgandharvasse refiera estrictamente a
una compilacion tipo gfajurveda Sino mas bien a esas cosas que ha aprendido como
canciones, danza, melodia y musi€ero nos interesa ver que estas son calificadas
comovedade losgandharvasDel mismo modo que &llahzbharata se instituye como
qguinto veda lo que Arjuna aprende es wdade losgandharvas Lo que lo connota
explicitamente con la sacralidad e importancia qunées sefialamos que llevaban
implicitas estas cuestiones.

Asi que como vemos tenemos a Arjuna instituidon@odiscipulo de los
gandharvasen numerosos ejemplos. Como ya sefialamos estaetaresante para
nosotros, por estar asociados estos seres a la mégsagrado y secreto, cuestiones de
las que como ya vimos hacen participe a Arjunao Rertambién una cuestion muy
interesante por el paralelismo que permite estableon una figura que ya hemos
mencionado con anterioridad: Aquiles. Este tiemaa@mnaestro y mentor un centauro,
Quirdn, recuérdese como ya sefialamos que centagarsdharvascomparten muchas
de sus caracteristicas y por tanto es probable sga® un motivo indoeuropeo
heredad®. Ciertamente Aquiles tiene una relacién mas dséramn su mentor que
Arjuna. Para empezar €l solo tiene a Quirén comestna, cuando en la biografia de
Arjuna encontramos varias figuras gandharvas Ademas de él aprende las artes de
lucha que lo convertiran en un héroe, no solo camtanza como Arjuna. Y por Gltimo

%2 De lo que dan abundantes pruebasipEnisids “Las historias y las tradiciones como quifftteda)
(CoU 7.1.2)

%3 Sobre este tema giraron los primeros trabajosufedil, como su librhe Probléme des Centaures
ver Littleton 1973: 36-53.

56



para Aquiles el centauro es casi una figura pat@arala ausencia en la vida de este de
Peleo.

Pero a pesar de todo ello los paralelismos emifgoa casos son notables: las
ensefianzas de los seres sobrenaturales se praaluicério de su carrera heroica (si
aceptamos que Arjuna como héroe se instituye eielel de Indra). En ambos casos, el
periodo de aprendizaje parece condicionar la futar@era del héroe. Y sobre todo
como ya sefialamos, es muy extrafio que un humamnezapeen relaciones “amistosas”
con centauros gandharvasy ambos personajes comparten este rasgo. Poladivp
gue en este apartado también podamos comparalidd pen el Rrtha, nos provee de
otro rasgo comun significativo que empieza a hatparalelismo interesante.

Una segunda comparativa en la cuestion dgdmsiharvagiene también cosas
interesantes que aportar. Se ha querido proporedagigandharvasencarnaban las
fuerzas desbocadas y salvajes, que solo en credo®ntos podian ser positivas para el
mantenimiento del orden, a la manera qudupsrcosdurante su celebracion llevaban
el caos a Roma (Dumézil 199: 173.). Aunque estis $&n muy discutidas, su mencién
es interesante pues aportaria un elemento masretat@n de Arjuna con estos seres.
Pues recordemos que Arjuna también es un guemkmambién necesitara encarnar
eventualmente las fuerzas destructivas y salvajepedas para el contexto bélico.

Pero volviendo a lo que nos interesa, recalqueamas vez mas que Arjuna
aparece en éflahabharata como un discipulo dgandharvasLo que también lo acerca
en otro sentido al ambito de lo sagrado y de laian&e esta relacion hay abundantes
pruebas sustanciales como hemos visto a las queoddan afiadir otras (MBh
4(47)59.35-40). Y aunque se pueda objetar quediakibn es violentada ante el
asesinato que Arjuna acometegdmdharvasuando trata de salvar a Duryodhana en el
libro tercero (MBh 3(39)233) hay que tener en caeqie el final de este conflicto es
positivo. Arjuna y Citrasena se saludan amistoséengn se preguntan como se
encuentran como los amigos que son al reenconfidiBeE 3(39)134.25). Por ello este
episodio no puede ser utilizado para rebatir leeeka relacion entre el héroe y estos
seres. En todo caso habria que preguntarse haétgpunio no es un motivo que
completaria el periodo de aprendizaje de Arjurtzabler superado de algin modo (en la
lucha) a sus maestros.

3.1.4. Acciones de la primera funcién

Hasta ahora hemos estado viendo toda una seriasgesr que aparecen en el
personaje de Arjuna, pero que en cambio son prajgda primera funcion, alusivos a
la magia y al conocimiento sagrado. Sin embardg, tamo dijimos antes, esto rasgos
se pliegan y adaptan a sus actuaciones propias skglinda funcién. Por tanto lo que
debemos buscar ahora es si pueden ser halladasiaces de Arjuna dentro del marco
de la primera funcion.

Creemos que la respuesta es afirmativa pues ea parthemos presentado
algunos episodios donde su figura, pese a subeosdineonstantemente a la de su
hermano y rey Yudhibkira, tiene mayor preponderancia que la de este.d0 no es
baladi, pues ha de pensarse que las tres fundehes actuar al unisono para mantener
el orden pero también, y esto debe tenerse presesfgetando una jerarquia en cuya
cuspide esta la primera funcion qereteoriarepresentaria Yudhtsra. Como ya hemos
visto en las lineas de actuacion de Arjuna estessetado a rajatabla a diferencia de lo
gue ocurre con Bma. Pero existen pasajes donde la narracion sitAguaa por
encima del representante de la primera funciom guen ejemplo de esto lo aportaba el
episodio del nacimiento.
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En él podemos ver como se respecta la jerarquicioinal en el orden de los
nacimientos, siendo el primero Yudhisa, los segundo y tercero Bia y Arjuna, y
los dltimos Nakula y Sahadeva. Transponiendo ash @popeya el panteén funcional
primera-segunda-tercera. Sin embargo, no ocurnm@dmo con la importancia que se le
da a los nacimientos. Aunque en el nacimiento dgh¥¢hira se mencionaran ya todos
sus atributos: grandeza, fama, y sobre todo coneatmde la Ley y monarquia (MBh
1(7)114.5). Ya hemos sefialado como el de Arjung@adaspor encima de todos los
nacimientos en atencion y superioridad, pero agsiimeresa destacar un rasgo del que
todavia no hemos hablado, durante su nacimientoiéanse dice:

“The mighty leader of his people shall vanquish ltlaeons, and with his brothers
the hero shall offer up the three sacrificé1Bh 1(7)114.35).

Dos cuestiones invitan a detenernos en este pd&gjemera es la mencion al
liderazgo sobre su gente. Esta cuestion puede thwnersas acepciones e incluso ser
simplemente una calificacion poética. Pero si amaps que pudiera ser literal en su
sentido, entonces se estaria calificando a Arjuma la capacidad de mando, una
capacidad propia de la primera. Aunque tampoca strafio que él la poseyera, en
tanto que representante de la segundo funcién,qrueas estado de guerra, el liderazgo
deberia recaer en él. Aln asi retengamos estg@dash pudiéramos encontrar ejemplos
de como Arjuna ejerce una capacidad de mando. dumnga cuestion es mas relevante:
él, junto con sus hermanos, ofrecera tres saasfidsto es interesante, pues aunque se
nos dice que seran ejecutados por el conjuntodBalmlava, es atribuido este rasgo al
nacimiento de Arjuna, prueba de ello es que Ksatlo recordard en el libro quinto
(MBh 5(54)135.5) Y la cuestion es bastante sigatifi@, en primer lugar por el acto
sacrificial esta intrinsecamente ligado a lo rekgi y con ello a la 6rbita de la primera
funcién. Aunque no en exclusiva, claro, pues deel@ion (y la religion védica es
publica y sacrificial) participa todo el mundo,dae nos interesa es como ya sefialamos
gue sea Arjuna al que se adscriba llevarlos a dabcsegundo lugar, entre esos tres
sacrificios que se mencionan estar@bsiya de Yudhishira, es decir el ritual de
coronacion, con lo que podriamos leer este pasdfrminos de que si es efectuado por
accion de Arjuna, el seria el agente dghsiya. Esto lo corroboraria en su papel de
perfecto personaje de la segunda funcién comorsa&da monarquia. Por Ultimo y
mas interesante, se ha propuesto quevielhabharata debe ser leido como un libro
“ritual” (Brockington 1998:16), en tanto que latoisa de los Bndava gira en torno a
esos tres grandes sacrificios, la narracion (debla y de la historia) empieza y se
desarrolla en torno a grandes ceremonias sacléficiy se podria entender que la
accion draméatica viene dada por la interrupcionritighl de coronacion de Yudligra
con la partida de dados, por lo que todo el caofliersaria sobre la finalizacion de
este ritual. Atendiendo a esta clave, lo que nesriesdiciendo este pasaje es que
Arjuna seria el agente principal de las accionéseslas que gira la trama. La pregunta
seria si esto es por que en tanto que épica gaeswepersonaje predilecto sea el de la
segunda funcion, o bien aqui podemos encontrarjun#rnvestido de una jerarquia
superior.

Pero desandemos un paso, acabamos de decir gquea Agta destinado a liderar
a su gente, veamos si es posible corroborar eispas@mos al libro dos, ya sefialamos
como habia posibilidades de que se pudiera adsaridijuna ser el desencadenante de
todo el motivo de la coronacién. Pero esto no eguld nos interesa ahora, cuando se
plantea la empresa contra akamdha, después de que Bta y Krsna, aporten
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razonables argumentos de que puede ser llevadaodd8h 2(21).14), Yudhikira, al
dudar de sus posibilidades, prefiere abandonaléoes para obtener réjasiya:

“I should abandon this task for good. My Heart@vragainst it. The consecration
is too hard to achieve(MBh 2(21)15.1-6).

El encargado de que no dé el paso atrds y se deciievar a cabo la
consagracion es Arjuna (MBh 2(21)15.6-16), que deordard los deberes de un
guerrero nacido en una casta de héroes, es debalizara la ideologia que le es
propia, la de la segunda funcién. Por lo que aqupiseden destacar dos cosas: la
primera, Arjuna es un personaje importante en wtisibn que condicionara la trama,
el ritual, y aparte su opinion tiene relevanciareda de Yudhithira que le hara caso a
partir de ese mismo momento. La segunda y masamteyYudhijghira, aunque es un
ksatriya, muestra una actitud pacifica qué nos recuerda @e IMitra, dios al que
transpone en forma de Dharma, que de entre losgfag el Unico que dudé acerca del
asesinato de W (SB 4.1.4.8. en Dumézil 1999: 66.) porque iba en reorde
naturaleza amistosa. Entonces cabria preguntags@a esta encarnando a Arjuna en
este pasaje. Pues tengamos en cuenta que si biedrasjuién lleva a cabo la proeza
susodicha, el que tomo el peso la decision no seadajue el soberano Vamn

Pero en cuestidon de toma de decisiones los ejengglonultiplican en el libro
cuarto. En él, leemos como Yudthisa en varias ocasiones, cede la responsabilidad d
mando a su hermano menor o se pliega a sus conbigida mas comenzar este libro
vemos como el rey cede a Arjuna la cuestion dedidecual a de ser su lugar de
residencia durante el afio de incégnito (MBh 4(45Y1un poco mas adelante también
sera el encargado de decidir que hacer con lassgrara que estas no los delaten, por
lo que propone esconderlas en un adawhi(MBh 4(45)5.10-15.) Estas cuestiones no
son insignificantes, aunque la segunda se puedsidevar propia de Arjuna, pues las
armas conciernen al guerrero, esta cuestion tieAe calado. Ambas decisiones
conciernen al futuro, la primera al mas inmediatono pasar un afio de incognito, pero
gue debe ser llevada a cabo a la perfeccion o&earmhsecuencias terribles. La segunda
respecto a un futuro mas alejado, pero de tremiamglartancia, pues recordemos como
las esperanzas de logndava estan puestas en el arcan@va. Es decir Arjuna toma
dos decisiones que determinaran el futuro de lomdmeos, aparece aqui por tanto como
consejero, 0 bien como lider. Pero mas importanéeeso: pensemos que Arjuna es el
primero de los hermanos en deshacerse del disra o/imos a un comienzo, Si
sumamos eso al hecho de que el decide donde esafie disfrazado, quizas (solo
quizas) lo que tengamos es un circulo perfectolejque el guerrero determina las
decisiones del conjunto de los hermanos, de seesasies sin duda un rol primero-
funcional. Podria corroborar esto el que durante jesriodo el adopte la capacidad de
disfrazarse mediante &echiceria

Pero mas relevante nos parece una cuestion qoetenmos en el libro quinto.
En él cuando finalmente Diarastra va a escuchar las noticias que ha traido la jewhda
de Sanmaya, el viejo rey ciego por lo primero que pregues por las palabras de
Arjuna. Esto es muy significativo pues lo que st afiscutiendo es una cuestion
relativa a la paz y la guerra, por tanto conciedi@ctamente al rey, es decir
Yudhighira, en cambio la primera opinion que se tendr&wenta es la de Arjuna.
Podriamos pensar que quizas dentro del contexitamilonde se asienta la situacion
Arjuna como guerrero adopte el rol de portavoz.oPar cuestibon es que en este
discursos de Arjuna que a continuacion transmitenj@e, encontramos muchas
formulas del tipo “comandado por mi”, y mas reldeaes donde se asentaba el pasaje
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gue antes analizamos acerca de la “vision” de Arjupor tanto en este discurso
podemos encontrar también rasgos primero-funcienale

Y para acabar de ver estas actuaciones de Arjuaasg asemejan a las de la
primera funcion, retrocedamos al libro uno, al paselgandharvaCitraratha. En este
episodio volvemos a encontrar a Yudhiisa deteniendo a Arjuna en su combate, es
decir con los rasgos pacificos que le son profteso a partir de ese momento, el rey
no vuelve a intervenir, lo cual es significativoegua conversacion se producira entre
Arjuna y elrey de losgandharvasy el silencio de Yudhfkira no es justificable en
tanto que interviene en una accion que le es prBpiatanto tenemos entonces a Arjuna
actuando como igual del rg@ndharva es decir como un réy Y prueba de ello es que
se produce un intercambio de regalos entre los ekie, motivo no es casual, pues el
intercambio de presentes es la base econémica dedadades indoeuropeas (Littleton
1973: 78es la base de las relaciones cordiales de estbtopug ello aparece retratado
en el mismoMahabharata. Lo que nos interesa es que este intercambio déosega
potestad del rey. Ademas, en la conversacion suibsig que se produce entre ambos
el gandharvacontara al guerrero tres historias lhihmaneslegendarios, es decir
alusivas a la primera funcion. Y por ultimo estsetecadena la decision por parte de los
Pandava de hacerse con parohita, Dhaumya. El que sea Arjuna el que conduce esta
conversacion por encima de su hermano, y los disesspectos de la primera funcion
que se presentan en &flanos permite pensar que aqui aparece tambiéntedzado
con rasgos propios de la funcion soberana.

Asi que atendiendo a todo lo anterior, Arjuna olo presenta rasgos propios de
la primera funcion que utiliza en su modo de ac@éopio de la segunda. También
desarrolla acciones propias de la primera fung@émn es importante recalcar que nunca
suplantando el rol de YudHiigra. Siempre es con la concesion de este, es geeir
respeta la naturaleza funcional de Arjuna de sasetesu rey. Pero cuando esto ocurre
Arjuna actua complementando la accion de Yuthis cuando este es incapaz o no es
el mas apropiado para llevarla a cabo. Con todos estos, debemos fijarnos ya en el
plano mitoldgico para ver si encontramos un heclelq justifique.

3.2. La primera funcién

Para acercarnos a la denominada funciéon soberanasirhero que debemos
hacer es explicar cuél es su funcion, valga larrddacia. Como ya sefialamos esta es la
juridico-sacral/magico-soberana. ¢ Pero qué signdato? Pues hay que reconocer que
es bastante mas abstracto que el dominio sobvedas que detenta Indra en la segunda
funcion. Una comparacion con este dios puede twitria aclararlo: Indra es el
defensor (mediante su fuerza) del orden césmiao, §leno es duefio de este orden, no
lo ha fijado (aunque fue instituido gracias a éljondomina. Y eso es precisamente
porque el orden, la armonia césmica, es el punbwesel que domina la primera
funcion.

5 Aqui es necesaria una aclaracién. Es cierto caieelges pertenecen a la casta dekbasriya, y por
tanto desde ese punto de vista a la segunda furRR&m en tanto que son reyes, se trata de peesonaj
transfuncionales, ver Dumézil 1996 a: 241-377, s@gin Dumézil es lo que los caracterizaria como
representantes de la primera funcién (en tantcathergan a las demas). Esto es, ovbiamente, utasde
problemas que planeta la primera funcion.

5 Aunque la vinculacién de la realeza con la prinferaion, presenta el problema que antes sefialamos.
Aqui nos adheriremos a las tésis de Dumézil queegneta la realeza como un rasgo distintivo de la
primera funcién. Recuéredese como ellahazbharata, todos los personajes que subsumen rasgos de
esta funcion (Dumeézil 1999: 161), son reyes, ongel@ntran en su orbita.
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El orden césmico es pues el dominio, y la ocupad®ta primera funcién. Esto
significa que es la funcion encargada de velar glocorrecto funcionamiento del
mundo, y las leyes que rigen el universo. Y su meat# hacerlo es lo que antes
sefialamos juridico-sacral/magico-soberana, se iaptisramente la diferencia con la
segunda funcién, mientras las acciones de estdismmtas, las de la primera son mucho
maés sutiles. Estan basadas de lleno en el ambila oagid® y lo “intelectual’, es el
ambito de los pensadores y los que detentan su pod&nto basandose en su vigor
fisico como en su “potestad”, en el sentido pleadadpalabra.

Pero continuemos avanzando, como se puede apgatikr formula juridico-
sacral/magico-soberana, existe una divisién. Laaidivision se traduce en los dioses
representantes de esta funcion: Mitra y VarurTal division bipartita y su
correspondiente traduccion mitologica, no son dasyano representan simplemente
afiliacién ni una division de “tareas” compartidd.calado y naturaleza de esta division
representada en Mitra y Vamirafecta directamente el sentido de la primereidu es
por ello que merece mencidn aparte para ser coiiplieen

3.2.1. Mitray Varun,a

Mitra y Varura son quizas los dioses védicos mas estrechanaatdgonados
entre ellos salvo quizas losvins, aunque la naturaleza de su vinculo es mgratite
a la de los gemelos divinos. Mientras estos Ultisms un “grupo” y se expresan como
tal, Mitra y Varura tienen una identidad claramente diferenciada,segiuridad desde
los textos en prosa, y todo parece indicar (puesabe esperar un cambio teol6gico de
tal calado entre los himnos y la prosa) que edereaticiacion se aprecia ya en los
himnos védico¥(Dumézil 1999: 58, Lujan 2010: 15-15). Pues ensefle encuentran
atisbos de sus diferentes dominios y ambitos dém¢RYV. 1.115.5)

Examinando ya en que consiste su relacién, vemo® cédmbos son dioses
soberanos dgita, el orden cdsmico, los encargados de su consérvacisu acciéon
sobre él es colectiva, se trata de una obra gl@alembargo esta diferenciada, en el
himno anterior vimos como Mitra tiene un aspectorrd, y Varua en cambio es
nocturno. Si nos fijamos en los himnos de Mitra @d@s que existen) su accién aparece
connotada como amable, pacifica, benevolente,shifonos de Varumlo que destaca
por encima de todo es el temor que suscita (Luj@b029-34). Y este tipo de
caracteristicas se prolongan sin confundirse es @l uno con el otro, Mitra nunca
participa del temor que suscita Vaaum viceversa.

Sin embargo tal distincion entre los dioses nurea en el antagonismo o la
hostilidad, tampoco pueden ser caracterizados ¢boeno” o “malo”. Las acciones de
ambos, son justas y necesarias, por ello los himmédi&os no los enfrentan, sino que
los presentan como estrechos y asociados complententLa forma de entender esto
es la siguiente: ambos son soberanos del ordercargados de conservarlo, uno se
ocupa de premiar la adhesion a este orden, etletoastigar las faltas cometidas contra
este orden.

Atendiendo a lo anterior, vemos como la teologé ld primera funcién
contempla una asociacion bipartita de tipo polaitrdvencarnaria el polo “luminoso o
claro” de la primera funcion, Vararel “oscuro”. Este binomio polar condicionaria y

% Entendida como acto de poder ritual. A lo largoedee trabajo siempre que utilicemos este término
serd en este sentido, nunca con el matiz de cangetpracticas que caen fuera del dominio de la
religion.

" p. Thieme, considera en cambio que en principisarén entidades diferenciadas (en Dumézil 1999:
59).
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caracterizaria toda la teologia de la primera fumc{Dumézil 1999: 56-60),
prologandose a los medios de accion, naturaledanéficaciones de ambos dioses que
a continuacion examinaremos. Quedémonos por ahmmaqae la primera funcién
indoeuropea tiene una division polar pero absolataencomplementaria, enfocada a la
conservacioén y correcto funcionamiento del ordenh& presentado como un simil de
esto (con la prudencia necesariayialtyangchino (Dumézil 1999: 83), que representa
también una asociacion complementaria bipolariési be diferencia de la indoeuropea
en el matiz de dinamismo) del que se ha sugeridonesoncepto subyacente de la
primera funcién. En cualquier caso otros pantedmdseuropeos presentarian la misma
divisién: en la “mitologia histérica” de Roma apa@da representado por Romulo, polo
oscuro, y Numa, polo luminoso (Dumézil 1999: 169kn su pantedn por Jupiter y la
misteriosa figura d®ius Fidius (Dumézil 1999: 175). En el Irdn reformado por Asa
Vohu Manah (Dumézil 1999: 129). En el mundo esczdd por Odinn y Tyr
(Dumézil 1999: 199. y 206.).

Sin embargo esta divisién, y con ello la naturalde la primera funcién, ha sido
muchas veces puesta en tela de juicio (Belier 13B4:1). Si examinamos los ejemplos
veremos por qué: en cuanto a Roma, aunque la diyi®Romulo-Numa parece en
efecto traducir el bipartito de la primera, ha siddizada por algunos autores para
hablar de cuatrifuncionalidad (Allen 1996: 13-3&presada en la figura de Romulo. En
cuanto a su pantedbius Fidiuses una figura bastante oscura. Por lo que concerne
los germanicos Odinn y Tyr, son dioses que a Igolale su historia han sufrido una
notable evolucién (Bernardez 2002: 195-211 y 2%8)jue no asegura que siempre
tuvieran el mismo puesto. Pero a pesar de todq ektninomio esta ahi, se pueden
encontrar ejemplos y un sinfin de atisbos en etya) leyendas. Aunque puede que
Odinn y Tyr no siempre fueran los dioses soberagid®gcho es que acaban reuniendo
esos atributos. Y por lo que a nosotros concieenpugden constatar traducciones de
este binomio en la épica ddahsbharata. En él vemos cémo YudHigra (aunque hijo
de Dharma) es una auténtica transposicion de Margue se constata en su filiacion
con losbrahmaneqMbh 3(31)25.5-10), su propio comportamiento mcheces casa
mas con el de upurohitaque con el de un rey tipo Yaty, y en cuanto a su naturaleza
deksatriya, poco menos que puede ser puesta en tela de jpgcisu conducta timorata
hacia la guerra (criticada por su madre en el lifmoto con la historia del hijo de
Vidura MBh 5.(54d)) que traduce el complejo mitico argefalado de Mitra con su
negativa al asesinato detk, a pesar de ser este necesarn cuanto al polo oscuro
seria representado po#réu, pero dejando a este de lado, a lo largo de nuasélisis
de los rasgos de la primera funcién que presentmarhemos visto como cuando él
desempefiaba una de estas acciones lo baniplementanda Yudhighira. Por tanto
cabria preguntarse ya que este Ultimo encarnara BlitArjuna no estara subsumiendo
rasgos varunianos. Por ello examinemos con cuidgsl@aracteristicas de este dios
“oscuro”.

3.2.2. Varuma

Como sefialamos antes, Vaaupersonifica el polo oscuro de la primera funcion,
los himnos asociados con él dan buenas pruebdkde e

%8 Vemos que Yudhthkira no funciona como una transposicién de la mitologidrdka, sino de Mitra.
Por ello, nos mostramos antes cautos a la horaceigtaa la hipdtesis de que todoMbhhibharata
subsume la mitologia de Indra.
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Si como las tribus, oh dios Varantu ley nosotros quebrantamos dia tras dia, no
nos entregues al arma mortifera que mata, del erdhiuror del ofendido(RV
1.25 trad. Villar Liébana)

Como vemos en este himno, Vaauas un dios deita, si, pero el dios que
castiga las faltas cometidas contra este ordenicdsi los resultados de estas faltas
no se hacen esperar: son castigados por dague todo lo sabe gracias a sus espias, y
“atados” por las capacidades magicas de este dos@ se puede aplacar y es bastante
distante de los hombres. Examinemos estas casiittesicon cuidado.

En primer lugar, de Varandestaca sobre todo su caracter aterrador (LOjED: 2
9-34), en virtud a que aparece vinculando a toae<iiaturas, de las que ademas sabe
todo gracias a sus espias (AV 4.16.4). Es un diesdign, pero también un vigilante
riguroso al que todas las criaturas deben rendintas. Estas caracteristicas no son en
vano, pues Varumes el que fija altd a través del poder de suya. Ello implica que
toda la realidad y las normas cdsmicas vienen dpdiagl (Lujan 2010; 18-20y por
tanto €l es un profundo conocedor de estas leyesisBmente por esto, querd fue
fijado por él, es por lo que él tiene la potestad sdltarselo, lo que supone otra
caracteristica bastante aterradora.

En segundo lugar, su caracter terrorifico viemebi@n dado por sus medios de
accion, no menos implacables. Ya sefialamos comudign de Varya es castigar a
aquellos que se saltanrgd. Y su forma de hacerlo es “atando” con sus lazosdns
(Dumézil 1999: 66.), estos lazos 0 nudos parecemrse caracteristica propia de los
dioses oscuros de la primera funciéon: como ya vjrabarma que da Varama Arjuna
es un nudo. Esto ademas hace paralelo con el R&pmeldnstituyé una “guardia de
corps” (que luego Numa suprimiria) con la potestadatar” a los infractores de la ley.
Este rasgo de dios “atador” aparece ampliamentigiado en la oOrbita del ritual, y
destacan de él sus fuertes connotaciones magiaasodion de “atar” en el sentido de
impedir el movimiento, la libertad de accién vanplititas a la magia agresiva: las
maldiciones no buscan otra cosa que impedir esecithgul de accidn, coartar la libertad
de la victima estableciendo asi algun tipo de damsobre ellas, lo mismo vemos en
los contraconjuros. Y precisamente este dominidbtémes el medio de accion propio
de la primera funcién oscura: la magia. De hechojacya dijimos, Varua crea efta
con su podemaya, la capacidad de crear y modificar formas (ilusgnpero que
pueden convertirse en realidad (como ocurre comualdo) y que Varuemcomparte con
los asura (Lujan 2010: 16-17), nombre que a veces se aplicaismo dios, y que lo
hace més “indomito” si cabe. Aunque Vaauromparte con los otra@slitya el dominio
sobre lamaya solo el es denominadmayin (Dumézil 1999: 68), aparte que a él se
atribuye en un mayor nimero de ocasiones estatpotestendiendo a esto, sus formas
de actuar difieren mucho de las de Mitra, miengéiste aboga por el entendimiento y la
mutua comprensién, Varan da soluciones drasticas con medios que casigmoos
denominar para-juridicos.

En tercer lugar, acabamos de decir que Varaporta soluciones drasticas
(Dumézil 1999: 69.), esto parece haber tenido eticel una gran importancia. Se ha
sugerido que mientras las acciones de Mitra transcupor “cauces naturales”,
siguiendo una via pacifica, las acciones de Varson de otra indole, el temor que
suscita en los himnos, nos hacen pensar que scsiae@s son “imprevisibles”. Los
brahmaras dan bastantes pruebas de este caracter subitdicalraa Varuma le son
dedicadas en sacrificio aquellas cosas fruto deagnn repentina y artificial, a Mitra
en cambio las que son producidas “naturalmente”.
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De lo visto hasta ahora se desprenden una seaérdgades con este dios que
merece la pena examinar. En primer lugar en unl m@smico tanto Mitra como
Varumpa estan asociados a las diferentes divisiones ibin@ue se producen en el
cosmos: cielo-tierra, dia-noche, etcétera (DuntE299: 71). Atendiendo a lo anterior
ya se prevé cuales son las asociaciones que $éeestacon Varum Mientras Mitra es
claro, luminoso y terrestre por su cercania aulmdno, Varua en cambio es oscuro,
celeste, pero sobre todo: alejado (Dumézil 1999: Phobablemente en virtud a este
alejamiento de la esfera cotidiana es por lo qupegindo post-védico lo encontramos
reducido a dios de los océanos. La nocion de ‘@b&jan su plano celeste, pesa tanto en
este dios que puede ser asociado a lo foraneo| sengédo de que mientras Mitra
velaria por las amenazas intestinas, Vatdorharia de las exteriores.

Pero mucho mas interesantes para nuestro progisitdas afinidades que se
establecen en segundo lugar, denominadas de tpal.s8i bien, ambos dioses son
denominados reyes junto con los demédityasy el propio Indra. Se observa como el
mas “rey” de todos es VaranDe su coronacion se toma el precedente mitic gla
rajasiya. Asi mismo Varua es asociado &dsatrd, el poder basico de la segunda
funcion, pero sobre todo efectivo en la personardeiarca (Dumézil 1999: 77). Y esto
se ve realizado en una asociacién que Varestablece por encima de Mitra y
sumamente relevante para nuestras conclusioneand/anuchas veces establece una
asociacion con Indra, no como con Mitra en reladércomplementariedad antitética,
sino en relacién de estrecha colaboracién entrendledes funcionales. Asi incluso
llegamos a encontrar en @btapatha bé#hmara la afirmacion de que Indra es Vaaun
(en Dumézil 1999: 78). A esto volveremos mas adejaaqui lo que nos interesa
recalcar es que Vararaparece imbuido de un tipo de dominio mucho resivo al
del rey, basado en désatrg que el de Mitra que en cambio apareceria altaament
asociado a lobrahmanesy de echo casaria mucho mas con la figurgpdeshita

Por dltimo otra asociaciébn muy interesante pasotios es que mientras Mitra
aparece relacionado con los hombres, ya que este esieblo y él es su cuidador.
Varura lo esta con logandharvasEn el$SB 14.4.3.7 (en Dumézil 1999: 79) se nos dice
qgue Varum es el rey del pueblo de Igandharvagjue ya desde &gvedaposeian un
mundo propio, con lo que se insistiria en el cardatejado antes mencionado de este
dios.

3.2.3. Arjunay Varun a

Atendiendo a los rasgos que brevemente acabanmsmntar del dios, saltan a
la vista toda una serie de paralelismos con Arjlmaal que Varua, el personaje del
Mahabharata comparte con él los siguientes rasgos:

- Visién sobrenatural
- Dominio de la magia
- Relacion con logandharvas

Ciertamente estos paralelismos no convierten anArjen una transposicion
perfecta de Varum En primer lugar porque élo esrey, lo cual no es baladi. El Gnico
de entre los hermanos que tiene este rango es %hidhj lo cual descartaria las
afinidades con la asociacién con la primera funadénArjuna. Ademas en nuestro
personaje no aparece ese matiz de “alejado” qumsde Varua, o al menos seria
complejo demostrarlo y el resultado probablementyaf demasiado artificial como
para prestarse a un analisis satisfactorio. Ppesar de eso, ahi estan los paralelismos:
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Arjuna asume rasgos de la primera funcion y estaoscaracteristicos de VamnY si
asumimos esto, sus actuaciones primero-funciortalegplementarias con Yudltigra
aparecen aclaradas. Mientras Yutiis representaria en la toma de decisiones al
pacifico Mitra como hemos visto, Arjuna asumiriar@l varuniano. Y efectivamente,
siempre que Arjuna se ve implicado en la toma aésames estas suelen ser alusivas a
la guerra, o cuanto menos las decisiones “difititgge requeririan soluciones mas
tajantes, o expresado en términos coloquiales “rdana®®.

En cualquier caso, constatados estos paralelisssasecesario que sea validado
si efectivamente funcionan del modo que hemos @stpu Por ello creemos que una
comparacién como las que establecimos en el papa&ratado podria ser clarificadora
a la hora de definir los roles primero-funcionalesArjuna. Esta comparacion debe ser
establecida con los personajes Mahabharata que encarnan la primera funcion: su
hermano Yudhitira y su padre #du.

3.3. Yudhighira, Pandu y Arjuna

De los tres personajes mencionados quizas elemga tuna naturaleza funcional
mejor definida y actué con una transposicién deostespondiente mitolégico de forma
mas clara es Yudfilsra Por ello consideramos adecuado comenzar gaaraltener un
pie firme a la hora de establecer una comparatiwdas otros dos personajes.

Como ya sefialamos, Yudthiga funciona en elMahabharata como una
transposicion de Mitra, a pesar de ser hijo de Dhael cual es una re-codificacion del
dios védico que en el momento de la redaccién dibta, casi ha desaparecido de la
practica religiosa. De hecho ya en periodo védigaaledios al que menos himnos
encontramos dedicados, solo en boghmaras encontraremos un poco mas extendido
el perfil de esta divinidad. Pero a pesar e este@mos los datos suficientes como para
poder ver que Yudhisira funciona como Mitra en el relato.

Para empezar Yudhisra es monarca. Esto lo situaria en el mismo rjuel la
deidad de la primera funcion que comparte la soliereon Varua. Pero como ya se
sefialé antes de los dos dioses el del polo oscsir@el eque mas tiene de rey,
aproximandose la figura de Mitra mucho mas a ldoddbrahmanesen general y a la
del purohita en particular. Y precisamente el texto nos da ahuoied pruebas de la
proximidad de Yudhibira a las figuras de IdwahmanesUn buen ejemplo de ello nos
lo dan las palabras que Arjuna le dirige en eblitarcero (MBh 3(31)25.5-10) En ellas
se nos describe la proximidad de la figura del aeka de losbrahmanes pero nos
interesa la frase de: “Tu conoces todos las videsierahmanes/ conoces los poderes
de todos ellds. Lo que expresa esta sentencia es que Vimllsis goza del
conocimiento brahmanico, y prueba de ello son \&nt@ras que encontramos de él.
Estas siempre son relativas a pruebas de conodon{#Bh 3(36) y MBh 3(44)), y
mas concretamente su conocimiento de la Ley. YaMit es otro caso que la misma
personificacion del contrato, el es aflltitya que vela por el cumplimiento de los
contratos, el que premia que se cumpla la ley. a @trestion donde Yudfisra
apareceria transponiendo a Mitra es en su continotgata hacia los aspectos bélicos,
y no es por otra cuestion que, como el dios, suraleza es contraria a ello. Esto lo
denunciaran Bima (MBh 3(31)36.19.) y su propia madre, Kuah el libro quinto
(MBh 5(54d)) a través de un micro-relato, para réade que €l es uksatriya y por
tanto que su deber es hacer la guerra con sus gognguestion que como vimos

%9 Aunque la diferencia serfa que Vaaumo utilizaria como medio de accién la fuerzaéissino la
magia. Un buen ejemplo es que para castigar alagugle se saltan el orden envia enfermedades, como
la hidropesia (Lujan 2010: 24)
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relegaré en el propio Arjuna, aceptandola cuandastdas alternativas estantes han sito
intentadas.

Atendiendo a todo esto, lo que tenemos es ladigarun soberano, que no actla
como tal si lo comparamos con otras presentes erelalo como la de Yati.
Yudhighira no se ve implicado en el mitema de transfuralidad del monarca
indoeuropeo. El funciona como un sabio, consejexperto en la ley y las ciencias
brahménicas. Es también un benefactor de hombnmedadoso y respetuoso con sus
mayores y por encima de todo con los pactos. Eas qielabras, es Mitra. Con ello
tendriamos establecido uno de los dos polos deoleerania indoeuropea en el
Mahabharata, el polo “luminoso”. Pero Mitra solo presentarfaaueologia incompleta,
la funcion sabia y consejera de Yudhisa debe completarse con una mas activa y
presta a tomar decisiones dificiles, dispuestastigaa a aquellos que se salten la ley. Y
se ha propuesto que este papel vendria desempegdiaEmdu.

Lo que el relato nos dice dar@lu es mucho menos que lo que sabemos de sus
hijos, lo encontramos solo en una serie de pasag@sliboro de los origenes.
Examinemos lo que alli se nos dice de &hdR es el hijo de Amilika y el sabio Vyisa
y por causa de que la mujer palidece ante el aspetiasceta, este hard que su hijo sea
pélido, de ahi su nombre (MBh 1(7)100.15). Hermde®htarastra y Vidura, aunque
los tres eran formidables, solarféu era apto para ser rey (MBh 1(7)102.20) por ser el
primero de sus hermanos ciego, y el segundo hijmdesirvienta. Tras eso se nos narra
como Rindu y Dhitarastra adoptan sus respectivas esposas (MBh 1(7)103ylo&go
ya pasamos a la materia que nos interesa: la deigeride los hechos defRlu. Estos
son de conquista (MBh 1(7)105.10-20). Se nos diceccRindu vence a todos los reyes
de la tierra, pero lo que mas nos interesa a ras@s que restaura el reino de los
Kurus, entroncando con los grandes monarcas dénéstih comoSamtanu. (MBh
1(7)105.20) Tras haber reconquistado la tierraodeKlurus, se retira a vivir al bosque
con sus dos esposas gobernando a la distancia (¥#B106) Y alli sera donde sufrira
la maldicién por la que si tiene relaciones con ssigosas hallard la muerte (MBh
1(7)109) lo que desencadenard la decision de ciinsecen un asceta (1(7)111) y
finalmente en el uso del don de Kudé poder convocar a dioses para procrear con ella
y asi tener hijos putativos. Finalmente un diadnalsu muerte al no poder contener su
deseo por Madrque se incinerara con él en su pira funeraria.

Este grosso modoes el perfil del padre de losaf@lava, del que ahora
seflalaremos sus rasgos varunianos. En primer fadfar a la vista que él es bastante
mas rey en sus acciones que su hijo, de hecho hesfetado cémo entronca con los
grandes conquistadores de su dinastia. Esto d@ficsitino pues tiene el sentido de que
Pandu re-establece el reino de los Kurus. Recordemgs qlie ya sefialamos toda
nueva fundacion remite a la idea mitica de la cgamia. Y el dios que fija ¢ta es el
propio Varua. De tal forma que esta accion dandR remitiria a la fundacion
primordial por Varua del orden césmico. En segundo lugar, su retir@lemosque
significa que él estaria “fuera” del reino, que golaria desde la distancia, lo que nos
recuerda la posicion “alejada” de Vaaymue desde una posicion exterior vincularia a
todos los seres del mundo. Asi mismo el gobiermistancia remitiria a dos rasgos
varunianos, primero, conocimiento de qué ocureriasu ausencia similar a los espias
del dios. Y segundo, en tanto que “alejado” estdiera del orden (el reino)
recordandonos la potestad de Varute que en tanto que él ha fijadatél el puede
saltérselo. Para continuar presenta existe otgorgse parece tener en comun con el
dios, la impotencia deaRdu, parece traducir la condiciéon de castrado de naeula
gue se alude en el ritual deljasizya. Y por ultimo, en la etapa final de la vida de
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Pandu, su “alejamiento” se ve acentuado, y con su dielascetismos extremos, parece
gue su perfil se aproxima todavia mas al propiardeprimera funcion.

Todos estos rasgos son los que han llevado adamtercomo el representante
de la primera funcion en su polo “oscuro”. Ciertateesi contraponemos los perfiles de
Pandu y Yudhighira, el cuadro resultante es muy parecido alacida de
complementariedad opuesta de Mitra y Varupero tal relacion presenta un problema,
gue ambos se encuentran en sucesion cronologiea wolaboracion contemporanea.
Ciertamente existen esquemas indoeuropeos quenfaesa misma solucidn para la
primera funcion tal como la historia mitolégica®ema donde encontramos a Rémulo
y Numa en sucesion de gobiernos. Pero aqui querdams una precision Numa,
deroga leyes de Romulo y establece otras nuevagcas hay un diadlogo entre los dos
gobiernos. Y semejante didlogo no puede ser eradmtentre los dos personajes del
Mahazbharata. Yudhighira no suele aparecer en sus acciones como goiberna
remitiéndose a las de su padre, no lo evoca, iniita, ni lo toma como modelo. Desde
nuestro punto de vista no existe la estrecha @igoiopia de la primera funcién mas
gue en el plano tedrico contraponiendo los perfdesambos. En el plano de la
narracion creemos que estan mas bien desligados.

El personaje que si interviene con Yuthiim en la toma de decisiones, es,
como ya vimos, Arjuna. Y ahora debemos afrontapuwhto que nos interesa, la
comparacién de este con los perfiles descritos, par si su tipo se adhiere al primero-
funcional. Y ya desde un principio las respuestasregativas.

En primer lugar, como ya se ha sefialado, Arjun@soey. Este es un punto
crucial a la ahora de establecer nuestro andlisias las transposiciones de la primera
funcion actian como reyes o senescales (incluidgtistra y Vidura) en la epopeya,
y Arjuna jamds detenta ninguna de las dos posisidmeluso cuando hemos sefialado
gue contribuye a la toma de decisiones o lleveola cantante, no se pone nunca por
encima de Yudhtkira al que se subordina en todo momento. De heohsu perfil
pesan bastante mas los episodios donde aparecdié&utuose a la voluntad de su
hermano y rey, que aquellos donde aparece colatmreon él. Recordemos como
Arjuna actla conteniendo a #i|m, o como acata las ordenes de Yuth& sin
pensérselo dos veces, y como Arjuna en todo mormentmnsciente de ser el soporte
de la monarquia. El episodio en el quealdrhacia sangrar a Yudtiiga, y en el que se
nos decia que por ello Arjuna estaria dispuestatano, podria mostrar una traduccion
de uno de los sentidos fundamentales de la sedundi@&n: el guerrero debe dar la vida
por el sostenimiento de la monarquia. Incluso sochws los pasajes donde se nos
sefiala que YudHtisira es rey, en virtud a la fuerza de Arjuna (MBE353.15) lo que
nos los presentaria a cada uno de los dos en spectivas funciones: gobierno, y
fuerza.

Y ello nos lleva a una cuestion esencial, Arjuaiiaa como protector del orden
(sea estelharmao rta) pero nunca como legislador del mismo. Ciertameste papel
de protector del orden presentaria una conexioretam de la primera funcién oscura
de castigar las infracciones, pero eso es unaiéoegie examinaremos luego. Lo que
aqui nos interesa es que como ya sefialamos a ueramnArjuna actlia como Indra,
destruyendo aquellas cuestiones que ponen en @digarmonia cdsmica. Pero a
diferencia de Yudhtkira, en ningin momento veremos en él una dec@éderniente
a la Ley o su aplicacion. De lo que si dara ejem@s de acciones llevada a cabo
conforme a una ley que conoce en tanto que delegenta.

Y sin embargo, a pesar de eso, hemos presentadseuie de rasgos acordes
con el tipo Varua que estan presentes en él y no pueden ser obviBgb mismo
modo, Arjuna presenta también una serie de rasgesngs hacen recordar angu
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muchisimo mas que cualquier de los otros hermadomo Arjuna, el padre es un
arquero excelente y destaca en ello por encimatrds artes militares. Y del mismo
modo ambos son conquistadores, pero aqui volvemogerael mismo matiz
diferenciador que existe con Yudtisa. Arjuna conquista para proteger, mientras que
Pandu lo hace para re-establecer el reino, es deefundar el orden.

Y aun con todo lo anterior, insistimos, ahi egiggsentes las caracteristicas de
Arjuna varunianas: la magia, la vision, y la codexcon losgandharvas Ya hemos
sefialado como en la mayoria de las ocasionesiEgap sus medios de la segunda
funcién: pronuncia encantamientos, si, pero pasdymir flechas que destruirdn a sus
enemigos. Y del mismo modo no se pueden negarctuaciones complementando el
papel “claro” de Yudhihira. A este conjunto de cuestiones es a las geeeferimos
en el comienzo del trabajo que suponian un aceecdma lo sagrado, impropio de un
personaje guerrero. En resumen, hemos presentat dizora la razén de ser que a
fundamentado las preguntas que suscitaron estajdraQueda por tanto, intentar
afrontar una respuesta a por qué el guerrero perfpee hemos presentado, Arjuna,
tiene estas caracteristicas de la primera funcién.
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4. ENTRE LOS DIOSES Y LOS HOMBRES: ARJUNA

Tras haber planteado en los apartados antericsemtanes que justificaban la
pregunta de la que naci6 este trabajo, nos quatia tte buscar en la medida de lo que
sea posible alguna respuesta satisfactoria a @ssi@n. Ofrezcamos antes una pequefia
recapitulacion de nuestro recorrido y los resulsagiee hemos obtenido.

En un comienzo sefialamos que el objeto de estyckohabia suscitado este
trabajo era el personaje de Arjuna, y como, siégste un guerrero, tenia una serie de
rasgos relacionados con el ambito de la magia wagrado que nos resultaban
desconcertantes. Ahi planteamos que, en tanto IgMlgbharata era una obra que
transmitia una ideologia para-védica de herendaenropea, estos rasgos de Arjuna
podian ser leidos en términos “funcionales”, sigdde las teorias Dumézil, para
facilitarnos nuestra labor. Con lo que este trabegtaria basado en las posibles
“ascensos” de un personaje de la segunda funciia l@aprimera.

A continuacibn comenzamos nuestra labor por saneetprueba los rasgos
guerreros de Arjuna. A través de una serie de cmtipas tratamos de demostrar que
este personaje era efectivamente no sélo el ppotakeé guerrero, sino también el ideal
méas elevado de héroe presente en la obra. El adeulie este analisis fue que
obtuvimos una serie de rasgos que hacian dest#garrea de entre otros personajes de
la segunda funcién, como el mas perfecto, noblies&ré, con lo que teniamos a nuestro
personaje instituido como el representante de dairska funcién por excelencia, asi
como el que reunia todas sus virtudes sin ningalta. fEn otras palabras: el héroe o
guerrero perfecto.

En tercer lugar planteamos los datos “discordantésno, trabajando sobre un
perfil del representante de la segunda funciéme gstsentaba toda una serie de rasgos
propios de la primera funcion. Estas caracteristiestaban relacionadas con ciertas
aptitudes magicas, asi como clarividencia, relacidon seres sobrenaturales
(gandharvay y capacidad de mando o liderazgo, que nos podéanrdar a la
soberania en algunos casos. Presentamos como dhtmantedn de dioses de la
primera funcién, estos rasgos eran los propios‘melb oscuro”, o de Varum por
oposicién a los rasgos mas pacificos y naturaledMie. Y sefialamos como la
transposicion épica de este dios era el padresiedomanos #du. Como resultado,
teniamos a nuestro representante de la segundarfunsurpando” ciertos rasgos de la
primera varuniana, pero siempre actuando dentsudel funcional.

Atendiendo a todo el material presentado, creajuesya es licito plantear con
seguridad la pregunta en la que se fundamenta tesb@jo: ¢por qué Arjuna,
representante por excelencia de la segunda fungiéeenta una serie de rasgos de la
funcion soberana?

Nos restaria por tanto en este apartado tratdadalguna respuesta posible para
esta pregunta, pero ya de antemano se debe sgfialauestro trabajo no estaba tanto
orientado a ofrecer respuestas claras y concluyemimo a plantear con ciertas
seguridades la pregunta. La razén de ello es taplsicomo la falta de preparacion del
autor de este andlisis, al que le faltan todaviaham lecturas y el tiempo para
profundizar mas en eMahabharata y sus aspectos linguisticos. Aun asi, aqui se
intentara ofrecer algunos “atisbos” en forma deuesta, con la esperanza de poder
seguir profundizando en ellos y algin dia estapamicion de convertirlos en genuinas
explicaciones, Utiles para entender mejor el pajgode Arjuna y ver si efectivamente
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responden a un tipo de héroe de herencia indoeardpsistimos en que aqui nos
deberemos conformar con meras hipétesis provissrzsadas en gorpuslimitado.

4.1.El error en el analisis trifuncional.

La primera respuesta que se podria ofrecer a Fupte que hemos planteado
seria la consecuencia logica del planteamientdgises autores: la no validez de los
andlisis trifuncionales ni para Arjuna ni paraMéhzbharata en su conjunto. Esto
estaria justificado en el hecho de que, en tant® lhpmos constatado que existe un
personaje que relne rasgos de dos (0 mas, anadligiamos en virtud al periodo que
pasa disfrazado de eunuco y otros episodios) diitesones candnicas indoeuropeas,
éste probaria la ineficacia del sistema por la giidadad de los perfiles presentados, al
no adherirse a ningun tipo concreto.

Esta cuestion seria aprobada por un gran numerauttres que ven el
Mahabharata como una obra muy extensa y de un desarrollo mmplEjo como para
cefiirla a esquemas que denominan “estaticos” comalee la trifuncionalidad
(Brockington 1998: 70). Estos han denunciado les forzados que presentaban estas
teorias al ser aplicadasMbhabharata, como, por ejemplo, el hecho de que la tension
escatolégica que ve Dumézil en el poema se insertl cambio dguga y no al final
de unkalpa (Brockington 1998: 69 y 71), o que la mitologia ld€ra, como antes
mencionamos, se deje notar en varios personajetaquensponen de un modo u otro
(Grinster en Brockington 1998: 18).

Esta interpretacion, asi mismo, también valideseopiniones de los criticos de
Dumézil que han visto en la primera funcién su pumts débil. Ya hemos sefialado
como ésta presentaba el problema de que, sienfllmd#n soberana, su personaje
prototipico (Yayiti) se caracterizaba precisamente por ser tranisiualc Ciertamente,
la primera es la funcién que mayor desarrollo y liagi® sufrié en los estudios de
Dumézil (Belier 1996: 37-72). El propio binomio gpnteamos como definitorio de
esta funcion comenzd siendo suscitado por la oposientre un periodo de caos
necesario (representado por Valseguido por el del orden establecido (Mitra)ligBe
1996: 42-44), en lugar de por los aspectos que @gsentamos basados en la lectura
de los himnos y las caracterizaciones de los dosedique ellos presentan (Dumézil
1999: 57-71). Atendiendo a esos numerosos camhiesllgvaron a entremezclar un
material diverso y (a veces) disperso, algunosrasitban apuntado a que la ideologia
de la primera funcién era un constructo (Belier6988-69, y Thieme en Littleton
1973: 188): una mitologia de una mitologia, adwbiepor ejemplo que el mitema
tuerto-manco, constatado en el panteén escandiynarola historia de Roma, tienen
una relacion mas que dudosa y artificial con lasel soberanos (Belier 1996: 66-68).
Y precisamente por todas estas cuestiones la tideolde la primera funcién”
presentaria problemas en los panteones indoeurdpeRema, donde ya sefialamos que
Dius Fidiuses, cuanto menos, una figura oscura, pero tandnitea los celtas (donde la
validez de la formulacién mitoldgica de la primé&racion sigue siendo puesta en duda)
y los germanos.

Ademads, otro argumento ha sido alzado a menudoracdat interpretacion
trifuncional delMahabharata, y apuntaria en la misma direccién que los amesjaue
es el hecho de que se presupone a los autoreobelgue conocian una ideologia que
ya no funcionaba en el momento de su composicidocington 1998: 70): los libros

€0 Cosa por otro lado elogiable, pues una teorianguEambia es una pieza de museo, como la mayoria de
los académicos reconocen. Que su autor haya témigericia de afrontar estos cambios cada vez que
llegaba a un callejon sin salida, nos parece abgdipo.

70



didacticos deMahabharata presentan ya una religiosidad o espiritualidad iprael
hinduismo, no de la antigua religion védica. Potdano habria por qué leer en ellos
pervivencias de una ideologia formulada en el ctootacadémico del S. XX., que
ademas los contempordneos no entenderian o cuamosnmo compartirian, pues se
hallan inmersos en un “universo deblzakti”.

Atendiendo a todo lo anterior, lo que se despngadiel analisis aqui presentado
de Arjuna es que el problema es plantear sus eaistatas y acciones en términos
funcionales, cuando este personaje quizas no a@méste andlisis mas que para
enturbiar sus rasgos propios: que es un guerregnifi@ y que se destaca de los
demds guerreros por una serie de aptitudes sobrelest por el motivo que sea; quizas
por su estrecha relacion conska, avatarade Visiu, deidad dominante en la ideologia
delMahabharata.

Sin embargo, tal interpretacion a nosotros no negslta valida por una razén
muy simple: en tanto que a lo largo de nuestroajmalel analisis funcional nos ha
permitido delimitar los perfiles de diversos peigen, éste ya nos resulta valido. Ya
seflalamos a un comienzo como los andlisis trifuradés bien entendidos no pretendian
fijar tipos o ver cuanto se adheria un personajmaa estructura pre-establecida, sino
darnos una herramienta de andlisis critico quepoBita acercarnos a umasible
ideologia subyacente en el texto. Aplicando esédisig, nosotros hemos obtenido una
serie de rasgos de Arjuna goiesenta el textopropios y exclusivos de este personaje
(por comparacion con otros), y con ello hemos abtersu perfil, por lo que
consideramos que el analisis trifuncional no es galido por habernos permitido hacer
esto, sino también satisfactorio, en tanto quer&ijba resultado, y nétese que decimos
resultado, responder a los rasgos de la segundgfuque se le presupusieron.

Atendiendo a esto, hay que afrontar de alguna raaias criticas que antes
presentamos en pro de la ineficacia de la trifuradidad. En primer lugar, la que se
desprende de nuestro andlisis: la combinacion dpewsonaje de la segunda funcién
con atributos de la primera. En contra de lo qudiguan pensar aquellos que vean en
esto un auténtico argumento, tal objecion no a@gaflara rebatir este método, pues de
una lectura atenth de Dumézil, lo primero que se entrevé es que lgmiestas
funciones indoeuropeas no son estructuras rigielasitras palabras, cuando hablamos
de primera, segunda o tercera funcién no hablaraasastas; en la India resulta que si
coincide una estructura social muy rigida con si&tema, pero las funciones no son
castas, sino precisamente eso, funcidn&e ahi que pueda haber personajes que a lo
largo de su vida representen varias diferentesli@ld en Dumézil 1996 b: 165-166.)
o donde sean mas susceptibles al influjo de unangues la suya (Coriolano en
Dumézil 1996 b: 263-264.)). Es por eso por lo queigtema no presenta ningun
problema a que Arjuna tenga rasgos de la primereidn: precisamente el sistema nos
permite constatar esto, para a continuacién praguos el porqué.

En segundo lugar, estarian los problemas de lmepai funcion. Pues,
efectivamente, es una funcibn que presenta prollemaro no creemos que ello
descarte esta interpretacion, sino todo lo coutrams debe invitar a trabajar con ella
para ver si efectivamente lleva a algun sitio o gdazontrario es un callejon sin salida.
Y, precisamente por esto, consideramos que ndebwapodia ser de interés al abrir la
oportunidad de estudiar el enfoque de esta fund@ésde el prisma de, o en relacidn

61 Cuestién que muchas veces ha faltado entre sieosr{Schjedt 1996: 184-195, Puhvel 1996: 147-155,
y Littleton 1973: 186-202)
%2 5obre lo insatisfactorio del término por las danimes que implica ver Littleton (1973: 5)
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con, la segunda funci®h Y por otro lado, es cierto que la comparativaeepanteones
de la primera funcién presenta sus pies forzad@xlaso cojos, pero no es menos
cierto que presenta unos paralelismos cuanto miemuartantes en sus aspectos mas
elaborados, como es la teologia de los soberanosrage (Dumézil 1999: 91-121).
Ademas, se debe afadir que esta teologia dfelibharata aparece representada en
Vidura y Dhtarastra de forma bastante efectiva.

Esto nos lleva a nuestro tercer punto, que lalddém indoeuropea no es vélida
para elMahabharata, por no ser comprendida en el momento de su ri&gacg que
ademas de serlo es un sistema muy estatico. Ambeprietaciones no nos parecen
satisfactorias. En primer lugar, efectivamente heacse compone en el periodo post-
védico con un peso notable de la espiritualidaduisia; pero no es menos cierto que,
como esos mismos autores han constatado, es onglitr gira en torno al ritual, el
medio basico de expresion de la religién védica¢Bington 1998: 16). Pero dejando
eso de lado, la triparticion en las acciones déipglava es bastante visible como para
presuponer o al menos confiar minimamente en sibdeencias tematicas, que por otro
lado se muestran muy claramente en personajes ¥ayii 0 su hija Midhawv, con
unos paralelismos (Medb) lo suficientemente cldbsmézil 1996 a: 241-375; Puhvel
1987: 256-268) como para que nadie los haya wiizzomo prueba para criticar este
sistem&* . Para finalizar, sobre que es un sistema estasit analizar éahabharata
(Brockington 1998: 70): tal afirmacién es frutoldencomprensién parcial del método.
Ciertamente, un mal analisis trifuncional serigtist y rigido por limitarse a constatar
las correspondencias funcionales; pero el métoglo dmtendido no sélwo es eso, sino
gue ademas no lo permite, pues precisamente em qaet elMahabharata es de un
volumen tan ingente, la correcta aplicacion delouétira constatando las diferentes
actuaciones funcionales a lo largo de la trama.s¥ es precisamente lo que se
desprende de nuestro analisis: que Arjuna preseméges unos rasgos que sobrepasan
su papel predominante de la segunda funcion, awot@de este modo a la primera.

Por todo esto, consideramos que la respuesta linés ta ineficacia del método
aplicado, por llevarnos a un punto peliagudo, nw&@ila o, por lo menos, para las
ambiciones de este trabajo, si que resulta settisia.

4.2.Arjuna como Pandu

Una segunda respuesta surgiria del andlisis dabrdiguras de la primera
funcién presentes en #ahabharata que ofrecimos en el punto 3.3. Ahi sefialamos
cdmo entre las dos figuras “soberanas” del cuadrivsl Bndava, esto es,aRdu y su
hijo Yudhighira, no se establecia dialogo en sus accionescizialees. Semejante
cuestién planteaba un problema pues, aunque lossergantes de la primera funcion
aparezcan en sucesion temporal (como es el cagddaeilo y Numa), éstos deben
aparecer en una estrecha relacion de complematadriepuesta, y tal relacién no
existe entre el padre y el hijo: no se puede haltaellos mas relacién que la familiar y

% Mas estrechamente relacionadas entre ellas quiadercera, pues no en vano existe el mitema de la
guerra entre las dos primeras con la Gltima, pgegrar la sociedad completa: como en el episoglios
romanos y los sabinos, la guerra de los aseswaloss, e incluso en la India la “enemistad” dednzbn

los dioses de la tercera funcién (Puhvel 1987: 61)

84 Cabrfa quizés desarrollar aqui el sentido de tras tematicas” de muchos de los contenidos de los
gue venimos hablando, pero en tanto que nuestrajtrae centra en Bahabharata hemos renunciado

a ello. Sin embargo si sefialaremos que algunoseautonfian en la perduracion en el tiempo de estos
contenidos heredados incluso en insituciones oladés contemporaneas ver: Winn 1995, Littleton
1973: 216-236., y nétese que Dumézil aunque noupdifé6 en este campo tampoco se mostraba
escéptico hacia él en su entrevista gegastropheghttp://www.youtube.com/watch?v=s22TDsiBv3Q)
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la de compartir el estatus de monarca, ni mas oiposique la de sus caracteres,
belicoso uno y pacifico el otro. De la relacionrerds dos polos de la primera funcién
cabria esperar mas intercambio, y no encontramsdaighira en ningdn momento
volviendo la vista hacia el pasado en busca deleloade su padre, ni para imitarlo, ni
para oponerse a su tipo.

Esta cuestion tiene bastante mas calado del duécesperar, pues comrfeu
muerto y su escaso impacto en la trama, tenemesgeiema de la primera funcion
incompleto. De nuevo hay quien objetaria a estrrelr del método de querer ver mas
de lo que hay y presuponer unas estructuras ieexést; esto es ciertamente licito, pero
si observamos como el polo “luminoso” de la prinfarecion, Yudhighira, encarnando
a Mitra, opera con los “soberanos menores” (AryamBhaga) personificados en
Vidura y Dhtaragtra, nos damos cuenta de que la teologia de Mitmasos dioses
satélites estd completa en el relato, y perfecttameeflejada en las acciones y
relaciones de estos tres personajes. Por tantenesnos al menos la ideologia de uno
de los dos polos completamente expresada eMa¢lbharata, creemos que cabe
efectivamente suponer la existencia del otro polo.

Y el problema se yergue de nuevan@ y su muerte prematura dejan sin el
balance “oscuro” a la primera funcién, ofreciendocanjunto de las funciones un
cuadro incompleto durante el desarrollo de la trathaomo ya sefialamos, esto tiene
unas implicaciones notables, pues la trifuncioraligxige la presencia de todos los
elementos o, de lo contrario, no se puede afirmmaxistencia de esta estructura. Esto es
porque la presencia de las tres funciones, trabajal® comun acuerdo y de forma
armoniosa, es lo que garantiza el orden, ya seal gslano de la sociedad, de la
ideologia, de la teologia o de la epopeya; escéint deben ser las cosasle la
ideologia indoeuropea. Por ello, la ausencia, nsugpersonificacion que earelu, sino
en el desarrollo de la trama, del tipo varunianstaréa desequilibrando el orden
funcional.

Para que éste exista, es necesario en el relapengonaje que desempefie las
acciones propias de Vararfcontrapesar el polo Mitra), asegurando asi eesdrrollo
de la trama la aparicion de todas las accionesdnales. Pues bien, atendiendo a esto y
tal y como vimos, cuando al caracter pacifico dehighira se le hace duro tomar una
decision relativa a la guerra, el personaje que alapaso es Arjuna. Y ya vimos como
en este aspecto actuaba complementando a su hegmayp asi como reunia otras
caracteristicas del polo varuniano como la magialdrividencia, y la afinidad con los
gandharvas Pues bien, lo que aqui proponemos es que, sisrjdoa un personaje de
la segunda funcion, en aquellas ocasiones dongel@lde la primera funcién oscura
debiera intervenir pero no pudiera hacerlo pomutseacia de #idu en el relato, Arjuna
se ocuparia de “llenar el hueco” dejado por sugadr

Varias cuestiones parecen poder probar esto. iBreptugar, que siempre que
Arjuna ejerce su capacidad de “mando” es en cuesialusivas a la guerra o a
medidas drasticas; nunca se confunde con el poMitla, siempre se mantiene en el
lado de Varua. Segundo, de entre todos los hijos, Arjuna eguel comparte mas
parecidos con su padre: ambos dominan las artesgierra, en especial con el dfco
los dos son conquistadores por excelencia; y, tsrmdimado punto de sus vidas, ambos
emprenden esfuerzos ascéticos. Precisamente cregmes este parecido con el padre
el gue ha hecho que se asimilase, en aquellasoneasiionde la presencia de su tipo
fuera preciso, ambas figuras. Y tercero, como ¥alaenos, era estrictamente necesaria

%Y en este punto el perfil deaiu no se puede confundir con el delBh: nada tienen que ver las
descripciones de la capacidad militar del padrelase su brutal hijo.
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una figura varuniana durante el desarrollo de dm#&r para que ésta presentase una
armonia funcional.

Por lo tanto, lo que sugiere esta interpretaci®mgee Arjuna subsumiria sus
rasgos varunianos para “rellenar el hueco” delegie perfil carece en el relato por la
muerte de Bhdu. Podriamos decir que se trata de una explicdpiggmatica” la que
habria hecho a Arjuna asumir los rasgos de la dun®bberana en momentos puntuales
o en los “limites” de su perfil funcional. Sin emfpa, si bien esta respuesta puede ser
I6gica y convincente, explicaria sobre todo susia@ibnes primero-funcionales, pero
no ocurre lo mismo con sus rasgos como el domiridadmagia o la clarividencia.
Pues, si s6lo fueran necesarias estas actuaciones! parte para llenar el hueco en la
trama, esto no explica por qué se le aplican tamloi atributos de un personaje de la
primera funcién oscura. Es por ello que creemos gsm@ explicacion no es
incompatible con la siguiente, sino todo lo condrague son complementarias.

4.3.Las promociones del héroe

Hasta ahora hemos propuesto dos respuestas basadmslesconfianza (que
con cierto eufemismo llamamos duda metédica), ponsebre el método, segundo en
gue los rasgos de Arjuna que presenta el libro goueskr suyos y no prestados.
Creemos que ha llegado la hora ya de dar una reEspuesumiendo que las
caracteristicas delimitadas en nuestro andlisis gaélidas y no errores. Esta
interpretacion asumird por tanto que los rasgosrdentes del perfil segundo funcional
de Arjuna son genuinamente suyos y no préstamagiaes. Es decir, esta respuesta
asume que las “aproximaciones a lo sagrado o miagicatributos de la primera
funcién, son inherentes al perfil de Arjuna, y panto, quizas, motivos de herencia
indoeuropea propios del tipo de personaje que septa”.

Aqui planteamos por tanto responder de lleno ajjy@ de que Arjuna posea
rasgos de la primera funcién siendo el represemfaot excelencia de la segunda. Ya
antes sefialamos de pasada que no era imposibtaropique un personaje de una
funcién tenga atisbos de las otras en el desamelsu biografia. Sin embargo, si que se
debe admitir que en un personaje prototipico eists gnas extrafio. Nos referimos a
gue, en tanto que guerrero por excelencia, lo gbeia esperar es que lo fuera hasta las
Ultimas consecuencias cifiéndose a los limites w@ereks pero hemos visto que no era
asi, sino que presentaba “profundos” ascensospenteera, dentro del polo oscuro de
Varura. Ha llegado el momento de que tratemos de respaneisto.

Una primera pista para entrever el sentido de resté&/o fue presentada antes:
nos referimos a la afirmacion de loszhmaras de que Varua es Indra (Gp 2.1.22. en
Dumézil 1999: 78). Ya sefialamos coOmo esta afirnmaesiaba en consonancia con el
ksatrd de Varum, que lo hacia ser el mas “soberano” deAdi#yas Asi mismo,
sefialamos cémo é&katrd era un rasgo propio de los baronksffiya), ergo la clase
social correspondiente a la segunda funcion. Estascteristicas de Varanlo
vinculaban de algin modo con la segunda funcion uy restrechamente con su
divinidad, Indra, lo que lleva a la afirmacion aide Lo que nos interesa a nosotros de
esto es que la teologia de la primera funcion Estalmexos con las otras: en el caso del
polo “luminoso”, con la tercera funcion; Mitra esténculado (y reforzado por los
elementos que afladen los dioses satélite) compdatidon de los campos y los bienes,
y su paralelo romano, Numa, da buenas pruebastde s cambio, Varum estaria
conectado con la segunda funcién, lo cual no hextfafiarnos, pues si su funcion es la

% Esta es una cuestién que no estamos en posici@erdestrar, pero nos gustaria dejar abierta esta
puerta por la que esperamos poder pasar algun dia.
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de castigar a aquellos que se saltan el ordengestauy similar o al menos comparte
algunas acepciones con la funcién de la segundtegear el orden.

Asi que, como vemos, la teologia de la primeraimoscura y la de la segunda
comparten una serie de afinidades que son expsesadal teologema “Varanes
Indra”. Esto nos permite presuponer que existerexiones, al menos descendentes,
entre algunos elementos de la primera funcién asgue son identificables con rasgos
y potestades de la segunda funcién. Si nos llevagstss elementos al ambito del
Mahabharata, podria ser que aqui también encontrdramos cad@een épica esta
ideologia, pues ya sefialamos como de entre todofatwava, el mas similar a su
padre era Arjuna; con él comparte muchos rasgonidades. La pregunta seria si
estos rasgos compartidos no estaran traduciendmraplejo teoldgico “Varua es
Indra” por “Pandu es Arjuna”.

En cualquier caso, lo que nos interesaria desgapdres que existe, al menos en
un nivel teoldgico, una afinidad entre primera gws®la funcion que nos permite hablar
de la existencia de un nexo entre ambas. Y al mgrawece o hay rasgos que podrian
apuntar a que élahabharata alberga también estas ideas. Establecida estai6onex
entre la primera y la segunda funcion, lo que hag greguntase ahora es si la teologia
de la segunda funcién contempla alguna “ascensiacia la primera.

La respuesta a esta pregunta es afirmativa ydatundra es rey. Aparte de ser
el campedn de los dioses y el encargado de elnaixiier de asurasy cualquier
“enemigo”, Indra acaba instituyéndose como rey ¢ de losddityas Estos dos rasgos
nos hablan de un dios que, siendo natural de lanslegfuncion, acaba adquiriendo
potestades de un dios de la primera; examinémoslas.

En el hecho de que Indra acabe convertido eaditya no nos detendremos
demasiado, por ser un mito etiolégico para expktaracimiento de la humanidad y no
estar centrado en la carrera del dios, pero aurhasique detenerse en él. Segun
Dumézil (1999: 94-97), la lista dédityas “original” constaria de seis (Mitra/Varan
Aryaman/Daka, y Bhaga/Aréa), como demuestra el Unico himno Bgledaque trata
de ser exhaustivo (RV 2.27.1). Sin embargo, eibsd hueve, un himno nos dice que
son siete (RV 9.114.3). A este respecto existe w@sajp aclarador de la
MaitrayariSanhita 1.6.12 (en Dumézil 1999: 95) en el que se nos ex|hi leyenda del
nacimiento de los mismos: tras nacer los tres gpresantes presentamadgiti invierte
su proceso de engendramiento, que era mediantieeelnoiento en sacrificio de una
mitad de la papilla y de la ingestion de la otrar fAnto, come primero y luego realiza
la ofrenda. El resultado es que en lugar de nazeAdityas los hijos en su interior le
dijeron“nosotros seremos como laklityas”. Es decir, que no lo eran, y efectivamente
uno nacera como un huevo muerto, y sera Vivasagpasado de los humanos (padre,
o abuelo de Manu) y el otro que sdzara hasta los cieldso es otro que Indra.

De esta leyenda se extraen varias cosas. La @iparece ser que Indra no era
miembro del grupo original de le&lityas Segundo, cuando fue incluido en este grupo
permanecio la conciencia de que originalmente mtepecia a él, por eso se dice que
serdcomolos Adityas. Tercero, aparece como caracteristico de esta rasdicion el
“alzarse hasta los cielos”. Esto refleja lo queat@famos: Indra es un dios de la
segunda funcién pero, por alguna razon, existeteol®gia que acaba elevandole o
estableciendo una conexion con la primera funci@nexplicacion al porqué de esta
“ascension” la podemos encontrar en las razonetoqanvierten en rey de los dioses.

Al comienzo del trabajo hablamos de la “teologégativa” de Indra, que lo
convertia en un pecador. Pero necesariamenten&ndgae representante de la segunda
funcion, debia existir también de él una teologisitiva, pues por muchos excesos que
cometa sigue siendo el campedn de los diosescalgado de protegerlos y velar por

75



su seguridad. Pues la funcion de los guerrerop@r@ncima de todo sacrificarse por
los demés; no en vano las sociedades indoeuroeggiraban en su ideologia a
aquellos que morian en batalla un mas alla posifu®ganaban como premio. Es bien
sabido que, en la mitologia escandinava, los ebsgil® Odinneinherjarr, continuaban

en el Valhol sus vidas belico83s pero Cicerén también nos transmite en la
decimocuartaFilipitica (citado por Dumézil 1971: 138) que Marte en persona
acostumbraba a reclamar para si a los mas valigntddviahabharata no esta exento
de estos ejemplos, pues Duryodhana da abundaetaples de como para un guerrero
es preferible una muerte en batalla, pues asi dtitezl mejor mas alla posible (MBh
3(39)238.5-10, y MBh 5(54)125.17).

Como vemos, los guerreros, siempre que realiceémrsion, obtienen respeto,
admiracion y “premios” aunque éstos sean un beogfiast-mortempero también en
vida obtenian una mejor posicién social: mas rigaeznayor respeto, y esa fama
inmortal promovida por los poetas, de cuya impaitaantes hablamos. A lo largo de
su vida, el guerrero debe afrontar duras pruebasir snas lejos, el sobrevivir en
batalla, pero, ademas, el mantenerse en el coreeoct®n de accidn funcional y no
volverse en contra de aquello que debe protegesuparacion de estas pruebas es
intrinseca a su carrera, y del mismo modo lo seratgnto la gloria que conlleva
superarlas. Lo que a nosotros nos interesa esittda@rofundo que puedan tener estas
promociones heroicas hacia la gloria.

Dumézil, en su aclamado (Littleton 1973: 1&8judio sobre la segunda funcion
(Dumézil: 1971), se propuso aclarar en la carreréndra el sentido de estas hazafias y
sus correspondientes promociones. El resultadaidenélisis fue la demostracion de
gue bajo el epiteto datrahan no sélo estaba el “destructor de la resistencia/@as
sino, mas importante todavia, el que ha tenidooésit esa empresa instituyéndose
como campeoOn y asumiendo asi una promocion hertasignificativo de esta
cuestion es que la promocion heroica tenia comeemencia natural un ascenso en la
jerarquia de los seres (Dumézil 1971: 143); no anovse aprecia en @&gveda
(VI1.20.2) una consecuencia logica a la muerte deaVla asuncion por parte de Indra
del titulo deasura El titulo, al margen de designar a los “demonigs”aplica también
a un restringido numero de dioses, pues no signdica cosa que Sefior; lo que nos
interesa es que akurapor excelencia de lagevasno es otro que Varan En cualquier
caso, como vemos, toda hazafia conlleva una promacistancial en la calidad del
agente que la ha llevado a cabo.

Y precisamente ellahabharata nos presenta también este mitema atribuido a
Indra en el libro quinto (Mbh 5(49aEn él se nos cuenta como, tras acometer las
proezas de matar al tricéfalo ytk&, Indra huye despavorido y sera remplazado por
Nahusa como rey en los cielos. Sera sélo cuandd®®tm encuentre y él con el
conjunto de dioses evoque sus hazafias cuando $edmavestird de nuevo con su
majestuosidad de campeon. Pero lo interesanteeesrgase punto aparece un episodio
significativo (Mbh 5(49)16.30); se trata de unaudifacion o reparticion de la tierra
entre los dioses. Lo que vemos aqui es el esquatea eomentado: el guerrero, tras
acometer sus hazafias y un periodo de réteasume una promocién heroica que

7 Aunque este mitema pueda no ser de gran antigiieddd mitologia germanica, si aparece bien
atestiguado en la escandinava (Bernardez 20029y 7-8

% Lo que nos recuerda las conexiones entre el fyeglodios de la guerra presentes en las figuras de
Batraz o Vahagn, con mitemas similares a este (Rilih€71: 135-140.)

% Que se explica a través del paralelismo con lafeiniciatica de CG Chulainn. Tras acometerla, el
héroe debe apaciguar farg para no suponer un peligro para su sociedad.eB@aslomina ya sus nuevos
poderes y adquiere el estatus de héroe consagrado.
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supone su ascenso de “estatus”. Y, en este casonemeto, vemos muy claramente
como se trata de un ascenso hacia una primeradfunon el episodio de la reparticion
del mundd®.

Lo que vemos a través de estos ejemplos es coneplagia de la segunda
funcién contemplaba que un guerrero, una vez aeregé proezas, “padece” una
promocion heroica que supone un cambio sustaneigudcondicion, una “ascension”.
Y lo que creemos es que esta misma ideologia qual ptano del mito personifica
Indra, puede ser encontrada en la epopeya repaesepbr Arjuna.

En primer lugar, recordemos cémo frente al modkdoguerrero pecador que
personifica Biima, es decir, la advertencia contra lo que un guemo debe ser o
hacer, Arjuna se instituia como modelo del guerpendecto. Es decir, que frente a una
ejemplo de conducta reprobable, nuestro héroe &upon contraposicion el modelo de
gué debia ser un guerrero perfecto. Esto es sigtiifo pues, como vimos, la mitologia
de Indra contenia los dos mitemas, pero eNlatibharata Bhima subsumia el mas
oscuro de ambos. Por lo tanto, cabe pensar querjgeaAquien, como modelo de
perfeccién, subsume el mitema de las promocioneguderero.

En segundo lugar, efectivamente, vimos (sin habaalcado el peso que tenian
a nivel simbdlico) que Arjuna a lo largo de la epgg padecia varias promociones
heroicas, como el episodio del bosdli@ndava su iniciacion por Rudra, etcétera. Pero
lo mas importante es el hecho de que, como vims®sepromociones suponian
cambios sustanciales en la condicién de Arjuna.efonplo, con su iniciacion pasaba
de ser un guerrero a ser un genuino héroe, y estmaifestaba en su dominio de armas
celestiales, y en una mayor conciencia de su ppg@esicion como representante de la
segunda funcién. Pero, mas importante todaviapmeejue se puede suponer que otro
sintoma de estas promociones es que Arjuna comaasamir los rasgos de la primera
funcion que sefialamos en el apartado tercero. Rr@sdemos como donde mas
episodios podemos encontrar en los que actua comeptando a Yudtikira, es en el
libro cuarto.

En tercer lugar, como hemos dicho, Indra a tral&sus promociones acaba
siendo rey de los dioses. Con Arjuna hemos compimlgae asumia rasgos y acciones
propios de la primera funcion, pero desde luegaacaba siendo rey; es decir, nos
faltaria el rasgo mas representativo de que hahnzddm su promocion Ultima, que
permitiria decir “Arjuna es #du” (es decir, un teologema que permitiera vincular
ascensionalmente segunda con primera funcion). fETeemos una cosa: una vez los
Pandava se retiran a morir en el Himalaya, la soberdrita dinastia de los Kurus es
otorgada a Parilis hijo de Abhimanyu; es decir, los descendiemtesArjuna son los
futuros reyes de la dinastia. Y, mas significatnaavia, en el libro primero, durante las
primeras paginas donde se nos pone en situacioromdéxto donde se narrara el
Mahabharata, en numerosas ocasiones encontramos referiddlkaiPar epiteto de que
es“como el mismo Bndu” (MBh 1(5)35.9). Atendiendo a esto, lo que proponeme®
gue Arjuna, a través de sus promocios¢ha alcanzado la gloria “dltima” de sublimar
su condicion de segundo a primero funcional, tabyo se ve en sus actos y rasgos, y
en cuanto a la esencia misma de la primera funaéeemos que también, en el
beneficio post-mortemde que sus descendientes consiguen la monarqudapfppia
asimilacién a BEndu).

Atendiendo a todo lo anterior, creemos, en prilagar, que se puede asumir
gue los rasgos “primero-funcionales” de Arjuna genuinamente suyos en tanto que

% Que resulta llamativamente similar al que encombs en el mundo griego entre Zeus, Hades y
Poseidon.
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existe un trasfondo teolégico que puede proveeurde explicacion para ello. Y en
segundo lugar, creemos que todas estas caracesistinforman un tipo concreto de
perfil de guerrero indoeuropeo, con sus temas (gmas) e ideologia propias. A lo
largo del trabajo se han mostrado varios paraleksmparciales pero significativos,
entre Arjuna y Aquiles. Quizas un examen mas cotople la relacion existente entre
ambos personajes pudiera contribuir a esclareceefsctivamente, a pesar de las
diferenciag’, podemos estar hablando de un tipo heredado comun.

Y finalmente, a modo de respuesta, creemos quirjena se halla expresada
una ideologia de herencia indoeuropea en tornotgparmeterminado de guerreros: los
guerreros “perfectos”, aquellos que son lo que eber, oponiéndose a los que
sucumben, pecando, a las tentaciones intrinsecda tileertad del guerrero. Estos
ultimos se instituirian como una advertencia, cos teologemas propios, como se ha
constatado en un buen numero de figuras épicagaddgicas (Dumézil 1996 a: 19-
137, 1971: 93-123, y Puhveel 1987: 241-256.). Le ggui proponemos es que frente a
ellos tendria que existir su contrapunto, un guerrgue ha superado todas las
tentaciones convirtiéndose en el ideal de hér@ste tipo deberia tener igualmente una
teologia propia. Y creemos que ésta es la que sxpgkguna: tras una carrera heroica
en la que supera todas las tentaciones de los @epaobios de su funcion, y tiene éxito
en toda una serie de hazafias que lo llevan a asnmserie de promociones heroicas,
el guerrero se ve instituido como ideal de héroebtiene una serie de cambios
sustanciales en su naturaleza, que serian el pigmto) por una vida de sacrificio y
entrega a la funcion de proteger el orden. Creequis este cambio sustancial se
produciria en Arjuna en dos vertientes: en el @lépldgico (0 ideoldgico si se
prefiere) supondria un ascenso hacia una posiciimem funcional, desde su
naturaleza como representante de la segunda; ynavelrpoético, que es lo que suscitd
las preguntas de las que nacio este trabajo, emssdel héroe hacia lo divino.

How is it that the Brtha, a baron, has risen to the throneSakra? What great
merit has he earned, or what worlds won, that lsethas attained to a place that

the gods honortMBh 3(32)45.14.)

Esta seria la teologia que creemos correspon@ériaodelo de héroe por
excelencia, que en muchos sentidos nos pareceaé&amenda naturalidad y légica,
pues supondria un consuelo para aquellos que ctiemparla ideologia de la segunda
funcién; una ideologia que les deparaba una vidsadsficios, temores constantes, y
verse convertido en aquello de lo que su funciéexigia proteger a los demas: un
monstruo.

4.4.E| destino del héroe

Nos gustaria, llegados a este punto, tras habecidd una serie de respuestas
posibles, afadir que depositamos nuestra confianza tercera hipétesis. Ciertamente
ésta necesita ser trabajada, elaborada y criticasgta ver si efectivamente pudiera ser
cierta, pero de ella se extrae una lectura que anival personal nos parece
tremendamente significativa y que creemos que deb@mesentar aqui.

Hemos visto como Arjuna, tras llevar a cabo urraeca ejemplar dentro de la
segunda funcion, acaba estableciendo una comudiicagscendente” hacia la primera
como premio por sus promociones heroicas. Llevatio & sus Ultimas consecuencias,

"L El notable trabajo de Nagy (1979) da buenas magd algunos de los paralelismos y también de las
divergencias existentes entre los dos personajes)
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no es otra cosa que el hecho de que aquel quedleabo su deber, conscientemente de
ello y sin mas afan que el hacer lo que es corrextaba viéndolo reflejado en su
misma carrera. En otras palabras, creemos quesigstificaria que Arjuna representa o
personifica una aspiraciéon humana, en muchos ssntid mas profunda y noble. Esta
aspiracion seria la de convertirnos en lo mejorgpdemos ser.
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