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EL SIMBOLISMO DE LA SERPIENTE EN LA FABULA LAS
RANAS QUE CABALGAN LA SERPIENTE DEL PANCHATANTRA

The simbolism of the serpent in the fable Las ranas que cabalgan la serpiente del Pafichatantra
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RESUMEN

Este es un articulo que analiza desde el punto de vista mitico-simbdlico la serpiente Veneno lento, personaje
principal de la fabula 10 del Libro 111, del Pafichatantra titulada Las ranas que cabalgan la serpiente.
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ABSTRACT

This is an article that analyzes from the mythical-symbolic point of view the snake Veneno lento (Slow
poison), main character in the Fable 10 of Book III, of the Panchatantra entitled Las ranas que cabalgan la
serpiente (The frogs who ride the snake).
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Introduccion

Al hablar de los animales en la literatura
y de sus diversas facetas simbdlicas se piensa
especialmente en la fabula, en el apologo, en
el mito y en las leyendas, entre otras. Y en
especial la fabula, cuya caracteristica principal
es la actuacion de los animales, los cuales
se encuentran en narraciones interpoladas, a
modo de “exemplum” (Aristoteles, Ciceron,
Quintiliano), como también en colecciones de
las que se conocen autores como Esopo, Fedro
en Occidente; y en la India la famosa coleccion
del Pafchatantra. Lo comiin es que esos
animales actiien como personajes y manifiesten
caracteristicas humanas: virtudes o vicios. Casi
todas estas narraciones han tenido un objetivo
didactico: como en el caso del apologo indio que
ensefa una leccion para la vida y la fabula en
Occidente con su vision moralizante, entre otras.

Por otro lado, al pensar en la simbologia
del animal, se considera tanto su actuacion en
la naturaleza, como su simbolismo profundo y
subyacente en la mentalidad humana, aspectos
que se pueden considerar un binomio inseparable
y producto de un contexto cultural concreto. Por
ello, se estudiara la serpiente en su contexto
mitico-simbdlico indio y su presencia en la
fabula del Pafichatantra, dentro de la literatura
sanscrita en la India.

Para ello hay que tomar en cuenta que al
hablar del simbolismo de la serpiente, hay que
referirse a un simbolo con varias facetas, con
multiples significaciones, puesto que todos los
simbolos son funciones y signos de lo energético
(Cirlot, 1982: 407). La serpiente es la energia por
antonomasia, representa la fuerza pura y sola,
por ello, se afirma que posee ambivalencias y
multivalencias. Empezando por su naturaleza
animal como depredador, lo mismo que en la
variedad de especies, porque estas se ubican
como serpientes de los bosques, de selvas, del
desierto y acuaticas: lagos, rios, estanques,
pozos, fuentes y mares.

La diversidad de aspectos simbolicos
hacen referencia a la cultura originaria y no solo
al lugar geografico; hay numerosas fuentes sobre

sus diferentes significados en la Antigiiedad
clasica en Occidente. Un ejemplo es Filon de
Alejandria, el cual creia que la serpiente, al
desprenderse de su piel, se desprendia de su
vejez (Cirlot, 1982: 408), lo cual es cierto, pero
para Filon era una alegoria del ser humano,
a pesar de la posible oposicion que se puede
considerar entre la serpiente y el ser humano.

Por ello, las connotaciones culturales son
importantes para considerar la serpiente y su
significado concreto en un trabajo literario,
como en el caso de la fabula sanscrita, cuya
caracteristica principal es el desarrollo de temas
politicos y administrativos con personajes
animales y como ese mundo puede ensefiar al
joven principe que aspira a ser rey.

El simbolismo indio de la serpiente

Primero se va a explicar la serpiente
en el pensamiento indio, partiendo del origen
de los términos en lengua sanscrita, luego, su
importancia y simbolismo en la religiosidad
india, con el objetivo de analizar este simbolismo
en la fdbula citada anteriormente.

La serpiente en lengua sdanscrita

La palabra sdnscrita sarpa estd cognada
con serpiente en espafiol, pero, ademads
de serpiente y vibora, significa reticular, el
movimiento que realiza la serpiente para moverse.
En sénscrito existe la terminacion en sarpa con a
corta para masculino y sarpi, con 1 larga para el
femenino; también aparece en composicién con
otras palabras, lo que la convierte en un lexema
plurisignificativo (Monier-Williams, 1960: 1184)
especialmente, como nombre de una tribu de
Mlecchas o pueblos de origen no indoeuropeos
y perteneciente a la casta de los Ksatriyas o
guerreros, descritos como los que usan barbas.
Es el nombre de uno de los 11 Rudras (dioses
védicos), y en el Mahabharata como el nombre
de un raksasa'. El término forma parte de
un compuesto: sarpakarikalika que sirve para
denominar una planta medicinal y un antidoto,
también a un festival anual y una constelacion.
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La palabra sarpa se relaciona
inmediatamente con el término sdnscrito naga
(Monier-Williams, 1960: 532), nombre que se le
otorgaba a las serpientes-demonios que habitaban
en los rios, en sociedades o grupos que, segin
la literatura épica, tenfan cara humana y las
extremidades de una serpiente. Es el nombre
que también se le otorgaba a un grupo de reyes.
Ambos términos denominan las serpientes de
cualquier tipo o lugar y ofrecen variedad de
significados, ya sea por medio de sufijos o en
composicion.

La serpiente en la literatura religiosa
hindd

Antes de la literatura épica: el
Mahabharata y el Ramayana, la literatura
védica expresa, en sus dioses, muchas de las
caracteristicas que las divinidades hindies van a
conservar, la serpiente-dragén de nombre Vrttra
que llevaba en si todas las aguas y que gracias al
dios Indra, quien lo mata, las aguas son liberadas
(Rg Veda 10.124.1-9). Luego, en el Hinduismo,
la serpiente es una divinidad relacionada con las
dos divinidades mds importantes de la Trimurti
hindd: Siva y Visnu, el primero es el destructor
y el otro el conservador.

El toro es el vehiculo de Siva, pero la
serpiente es la otra criatura conectada con esta
divinidad, quien también estd relacionada con
Rudra, divinidad védica, y para quien eran
ofrecidas oblaciones en los lugares plagados de
serpientes. Un ejemplo de esto, se encuentra en
el Mahabharata (VII: 57) cuando los nagas de
un lago son convertidas en las armas deseadas
para luchar en la guerra con el canto hecho por
Krsna 'y Arjuna, guiados por el dios Siva, lo cual
confirma su relacién cercana con los nagas o
serpientes, demostraciéon también de que estas
son sus armas.

En otra narracién (Satarudriya), Siva
estd conectado con objetos oscuros y terribles,
incluyendo serpientes. En los Puranas épicos,
la relacién es mayor y significativa, la cual
ha comenzado con narraciones miticas en el
Mahabharata, donde, por medio de dos versiones,

se cuenta cuando este dios decide la destruccién
del sacrificio de su suegro Daksa, Siva enojado
comienza a bailar y genera dentro de si un fuego
que provocard la destruccién de tres ciudades
(Tripura). Para impedir su enojo, USanas, el
ancestral sabio de los Vedas, tira de los largos
cabellos del dios y convierte en serpientes
los colochos del dios, estas rodean el cuello y
buscan envenenarlo (Mahabharata, XII: 329),
lo aprietan hasta que su cuello adquiere un
color azul. Luego, en el Mahabharata (XIII:
17), Siva es descrito como un dios que tiene una
piel de animal recién arrancada que cubre su
cuerpo, con una parte oscura y temible, corto
de estatura, tiene la forma de la serpiente, la
luna sobre su cabeza, es itifdlico, y con cuatro
cabezas que miran los cuatro puntos cardinales
y carga calaveras en su cuello. Ademds, es
el asceta por excelencia, el Mahayogin (gran
maestro de meditacién), de ahi su aspecto,
opuesto al de Visnu.

En el Mahabharata (XIII: 17), a Siva se
le llama con el apelativo de forma de serpiente,
entre los 108 nombres adscritos a él. El cuello azul
significa el dominio de uno de los mds grandes
depredadores de la naturaleza: la serpiente. En la
India antigua, los pueblos no indoeuropeos, los
Dravidios tenian entre sus emblemas la serpiente,
la cual representaba la muerte y la fertilidad.
Muy a menudo en la iconografia y literatura
posterior aparece el liriga o falo con una capucha
de cinco serpientes, luego es el dios Siva a quien
se le relaciona con el veneno y la serpiente, por
ello Manasa, la diosa-serpiente de la Bengala
moderna es hija de Siva, toma asf el culto de su
padre, regiéon donde la diosa-madre ha tenido
un lugar preeminente en la religiéon. No hay que
olvidar que la esposa de Siva (épico) es la diosa
Durga, quien lleva consigo todas las armas de
los dioses. Se lo asocia con la planta que produce
el Soma? y, también, se le relaciona con la luna.

Por otro lado, la serpiente y su relacion
con Visnu, el otro dios de la Trimurti hindd, cuya
funcién es la de conservador. En la literatura
védica es un dios menor, y es descrito como un
feroz animal que habita en las montafias.

Posteriormente,en laépocade composicion
de las tardias Brahmanas, se establece una
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relacién de rivalidad entre Siva y Visnu, donde
ya se van otorgando las categorias de cada uno.
Visnu es un dios solar, al cual se le dice que
vive entre los rayos solares y, de esta manera,
simboliza una energia procreativa. Ademds, se
le relaciona con Garuda, las serpientes, el loto
y el oro. Garuda es un pdjaro que acostumbra
robar el néctar.

En el Mahabharata, Garuda tiene un
padre Kasyapa y su madre Vinatd, este es
vendido como esclavo y el ave roba el néctar, que
envia para pagar el precio de la libertad del dios.
Encuentra a Visnu en el cielo y se ofrece a ser su
vehiculo. La imagen de Garuda es colocada en la
insignia de Visnu (Mahabharata, I: 29).

Garuda vive de las serpientes y Visnu
en sus encarnaciones o avatares es un asesino
de demonios y especialmente de demonios-
serpientes. La lucha entre las serpientes y el
dguila es la representacion simbdlica de la batalla
entre el héroe solar y su adversario, por ello,
se considera que Garuda, al ser el vehiculo de
Visnu, es la forma ornithomorfica, la forma
de Visnu misma. Zimmer (1995: 155) explica
acerca de la victoria-batalla del dguila sobre la
serpiente como de la victoria del orden patriarcal
masculino sobre el principio femenino, como
también la preeminencia del orden solar sobre
el orden lunar, representado por la serpiente.
De esta manera, se reafirma la serpiente en su
inseparable relacién con lo ténico y el grupo de
dioses solares: Siva, Durga la diosa, Yama el dios
de los muertos, Nirrti la muerte-noche y Varuna
el justiciero de los Vedas, uno de los Adityas.

Asf, en la literatura épica, no en la védica,
Visnu es el dios que mata las serpientes, sin
embargo, de manera aparente se presenta una
ambigiiedad cuando en las Puranas se le describe
durmiendo sobre la cabeza de Vasuki, en el fondo
del océano. De esta forma, en el Ramayana
aparece el simil siguiente: Vispu surge de su
lecho-serpiente, relaciondndolo con las serpientes
celestiales que pertenecen a Sirya, el dios del
sol. Por ello, Visnu, el dios solar, estd conectado
con las serpientes celestiales.

En la mitologia india, este dios estd
relacionado con lo acudtico, las serpientes
marinas, tema comun de asociacion en todas las

mitologias, donde el sol y la serpiente aparecen
conectadas con el mar, los rios, los lagos y con
las aguas en general (Battacharji, 1970: 299).
Una vez establecida su relacién con la
serpiente, esta es denominada ananta (sin fin)
que significa la energia potencial y el misterio
insondable del universo; por eso, Visnu estd
relacionado con el tiempo y su disolucién. El
orden césmico desaparece paulatinamente en
el transcurso irreversible de los cuatro yuga
o edades y con este, el sagrado dharma’ se
va disolviendo por la accién irremediable del
tiempo y sobreviene el caos. Los seres humanos
se dejan llevar por la ambicién desmedida, los
viejos no se comportan con la sabiduria de
la vejez, sino que intentan comportarse como
jovenes, los jévenes no tienen el candor de la
juventud. Las clases sociales han perdido las
virtudes que los distinguian y dignificaban. Todo
ser con posicién de mando o de conocimiento
cae en la vulgaridad general. Ha fallado la
solidaridad, impera el egoifsmo mezquino. Por
tanto, el universo estd maduro para su disolucion.
Mitolégicamente, se habla de que el ciclo
se ha completado, un dia Brahma, el ser Supremo,
decide atraer hacia el seno de su sustancia divina
el gastado cosmos. De esta manera, el creador
y mantenedor del universo llega al punto de
manifestar su aspecto destructivo: disolverd la
creacion completa, todo es reabsorvido por él.
Aqui se observa en el proceso de
destruccién y, a su vez, el ciclo del afo indio,
el intenso calor y sequia que se alterna con
lluvias torrenciales, el monzon. Es el momento
de destruir y no sostener. Visnu se convierte en
el sol abrazador, él mismo es el sol que consume
la tierra, la agrieta y la calienta; la naturaleza
es consumida. Una vez consumido el cuerpo
cosmico en forma de huevo, el dios se convierte
en brisa que se transforma en remolino, pronto
entra en combustién y se convierte en fuego.
Cuando hay un fuego enorme, Visnu derrama
una lluvia torrencial para apagar el fuego, recibe
un dltimo alivio antes de la extincién total. El
dios deja de ser el sol y se convierte en lluvia,
y el diluvio creado promueve que el dios sea
devuelto al océano primitivo del que surgié en
el amanecer universal. El fecundo ttero del agua
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recibe las cenizas y el cosmos disuelto es una
noche del dios creador Brahma.

Al final del ciclo Vispu duerme, en
este dormitar es el sefior de la Maya (de lo
fenomenolégico), €l es el sefior-dios con forma
humana. La serpiente o naga, simbolo hindu
del agua, es donde el dios duerme, la serpiente
Ananta, la infinita; el dios Visnu es también
el humano y posee su forma de serpiente
gigantesca. Dentro de €l estd el cosmos como
un ser nonato rodeado de tinieblas, en donde
el mundo emprenderd de nuevo su carrera
cuando nace. Tiene, ademds, un capuchdén de
nueve serpientes que lo protegen mientras el
dios estd acostado sobre sus poderosos anillos.
La serpiente durmiente antropomorfa es tanto
Infinito (ananta) como residuo (Sesa), porque
su figura representa lo que queda después del
diluvio.

Se§a es el rey y antepasado de todas las
serpientes de la tierra, he ahi su carédcter divino.
Asi, el universo pronto comenzard el ciclo de
expansion de nuevo. Por ello, se habla de que la
serpiente, en la India, es protectora del universo,
de la vida y representa la eternidad. Protectoras
de las piedras preciosas, de las puertas, por
eso aparecen frecuentemente en los santuarios
hinddes y budistas. Los Nagas son genios
superiores a los seres humanos, guardianes de la
energia vital, habitan y protegen todos los tesoros
del fondo de las aguas: mares, rios, estanques, y
de la tierra.

A la par del dios aparece la diosa Padma
o Loto, esposa y reina llamada muchas veces
Laksmi,la prosperidad y Sr7, 1a fortuna. Incluso,
es la belleza por excelencia y la virtud femenina
de esposa.

Enlateologia de los dioses de la Trimurti*:
Visnu y Siva, la serpiente estd relacionada con
ambos dioses. Protectora y representa el tiempo
infinito que todo lo destruye y que, a la vez,
tiene cardcter regenerador. La serpiente, de
esta manera, podria constituirse en elemento
unificador entre la cultura prearia y la indoaria,
por medio de la fuerte presencia en ambas
divinidades.

Interesa en este trabajo, conocer
cudnto del simbolismo de la serpiente en el

pensamiento indio, con su significacién mitica
y religiosa, permanece en la fibula sdnscrita;
especialmente, en la fdbula o katha titulada
Las ranas que cabalgan la serpiente del
Paiichatantra, cuyo personaje principal es la
culebra llamada Veneno lento.

La serpiente en el Paiichatantra

Esta fabula estd tomada de la version
reconstruida Paiichatantra Reconstructed vol 1
y 2 realizada por Franklin Edgerton en 1924. El
Pafichatantra, como su nombre lo indica (paficha:
cinco, tantra: libro), tiene cinco libros o tratados
y cada uno de ellos, a su vez, tiene diversas
narraciones que sirven para ejemplarizar el tema
tratado en el correspondiente libro y en el tema
general de la obra. Es la coleccién mds antigua
de fabulas o narraciones, cuyos personajes son
animales en la literatura sdnscrita y emplea el
Ilamado estilo de “la caja china”, lo que significa
que un cuento da origen a otro y, a su vez, es el
producto del anterior. Se organiza de la siguiente
manera:

El primero se titula: La separacion de los amigos o El leon
y el toro, con 15 kathas.

El segundo: La obtencion de amigos o La paloma, el
cuervo, el raton, la tortuga y el venado, con 4 kathas.

El tercero: La guerray la paz o Los cuervos y los biihos,
conlO kathas.

El cuarto: La pérdida de lo obtenido o El mono y el
cocodrilo, con 1 kathas.

El quinto: La accion impremeditada o El brahmdn 'y la
mangosta, con 2 kathas.

El Pafichatantra, segin la tradicién, es
un libro de texto compuesto por el brahman
VisnuSarman, quien por orden de un rey
preocupado porque a sus tres hijos no les gusta
aprender y no tienen idea cémo se obtiene el
arte de gobernar, el cual solo se aprende en el
ArthaSastra. Este manual fue compuesto para
ser aprendido de memoria y estd dirigido a los
brahmanes consejeros de los reyes. Para poderlo
ensefiar, el autor del Pafichatantra, en seis meses,
compone un texto que explica el ArthaSastra
en cinco libros, para ello crea un mundo con
personajes-animales que expresan la lucha del
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animal por sobrevivir, donde la ley del mads
fuerte prevalece sobre cualquier moral o ética, la
llamada ley de la selva, o, como también, el pez
grande se come al pequefio, aspecto desarrollado
en el tratado denominado: NitiSastra. El tratado
anterior, junto con el ArthaSastra, constituyen
los manuales politicos y de administracién mds
antiguos de la India.

Sus personajes principales son un par
de chacales: Karataka y Damanaka, los cuales
quieren ser cercanos al rey-leén. En ese mundo
idilico, irrumpe la pldcida existencia un buey,
quien se recupera de la quebradura de una pata
y ha sido abandonado en el bosque, y como
brama, asusta al le6én, aunque la mansedumbre
del buey conquistard al rey. Asi, el texto cuenta
como surge la amistad entre el rey el buey, que
provoca una desazén entre los chacales, porque
consideran que el rey le hace mds caso al buey
y no a ellos.

En el libro III del Pafichatantra, titulado
La guerra y la paz o los Cuervos y los biihos,
encontramos la citada fabula 10 Las ranas que
cabalgan la serpiente, nuestra traduccion directa
del sdnscrito al espafiol es la siguiente:

Habia en cierto lugar una serpiente de agua muy
vieja. Su nombre era Veneno Lento. Mientras
consideraba su situacion, un dia se pregunto: “;Qué
puedo hacer para sobrevivir en este mundo?”
Entonces se fue a una laguna donde habia muchas
ranas y simulo estar muy afligida. Tras aguardar
un rato, una rana se asomo a la orilla del agua y
le pregunto:

-Escucha, jpor qué hoy no buscas alimento como
de costumbre?

-Mi apreciable amiga- dijo Veneno Lento, estoy
afligida. ;Como podria desear el alimento? Esta
tarde, cuando buscaba alimento, vi una rana y
me preparé para atraparla. Pero ella cuando me
vio y temiendo la muerte se escabullé entre unos
brahmanes dedicados a alguna santa conversacion,
afortunadamente no pude ver el camino que tomd.
Pero en el agua, a orillas del pantano, estaba
el dedo gordo del pie de un nifio brahmdn, y
engafiada por el parecido con una rana, lo mordi
y el nifio murio de inmediato. Entonces, el padre
consternado se dirigié a mi en estos términos:

“-;Monstruo! jHas mordido a mi hijo inocente! Por
este error serds castigada a ser un vehiculo para

las ranas, y vivirds de acuerdo con la voluntad de
ellas.”

Por consiguiente, he venido aqui a servirles como
vehiculo.

Entonces la rana comunicé la noticia a todas.
Fueron con gran alegria a contdrsela al rey de las
ranas, cuyo nombre era Pie de Agua. Ante lo cual,
pensando que se trataba de un acontecimiento
extraordinario, éste emergio del fondo del pantano
y, acompaiiado de sus ministros, trepo al cuello
de Veneno Lento. Las demds ranas por orden de
edades, subieron también a su lomo. Y Veneno
Lento, pensando en ganarse la vida, las pased por
todo lado de la charca. Pie de Agua, en alegre
contacto con su piel, dijo:

Prefiero cabalgar a Veneno Débil, antes que al
mejor de los caballos, o elefante, o carruaje, o
palanquin tirado por el hombre.

Al dia siguiente, Veneno Lento se movio con astucia
bien despacio. Y Pie de Agua, al darse cuenta, le
dijo:

-Mi estimado Veneno Lento, jpor qué no nos
transportas tan velozmente como ayer?

Y Veneno Lento le respondio:
-Pues como no he comido, no tengo fuerzas.

- Mi querida amiga-dijo el rey-, comete las ranas
plebeyas.

Cuando Veneno Lento al oir estas palabras, su
cuerpo se estremecio de alegria y se apresuré a
decir:

-Y bien, esto es parte de la maldicion descargada
sobre mi por el brahmdn. Le estoy agradecida por
su orden.

Asi fue como comia ranas ininterrumpidamente
y en pocos dias estuvo fuerte. Con deleite y risa
embozada se dijo:

El engario fue bueno. Todas las ranas en mi poder
han pasado. La unica incognita que queda, es el
tiempo que durard esto.

Pie de Agua, por su parte, quedo atontado por las
explicaciones de Veneno Lento, y no se dio cuenta
de nada.

Incluso puede llevar a su enemigo en su hombro,
joh rey!, como Veneno débil que destruyo las
ranas, por tanto, también destrui (todos) nuestros
enemigos (1967: 356-360). (Traduccién de la autora).
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Constituye un ejemplo que ayuda
en la conversaciéon sostenida por los buhos,
preocupados porque fueron atacados por los
cuervos y que, a su vez, habfan atacado a los
cuervos. El tema general del libro III explica
cudndo se debe hacer guerra y cémo se obtiene
la paz. Al final de este libro, los bthos son
aniquilados por los cuervos.

La fdbula que se presenta aqui tiene
como personaje principal la serpiente Veneno
lento, quien engafia las ranas y se las devora. La
utilizacién de este insignificante reino animal, a
modo de ejemplo didéctico, sirve como uno de
los tantos medios para explicar los elementos
bdsicos del arte politico, en la preparacion
constante de un rey en una posible guerra o
ataque de extrafios. Ademds, como se vive en
paz, eliminando las posibilidades de la guerra
con los vecinos. En fin, conocer los peligros
tentativos que amenacen su tranquilidad, los
cuales se pueden presentar cuando un enemigo
natural disfrazado de débil, pretenda o engafie
para lograr su objetivo. De este modo, el mundo
animal sirve de medio para explicar una posible
situacién que confirme la midxima de que un
enemigo natural, por mds que se disfrace de débil
o de inofensivo, siempre lo serd, porque, tarde o
temprano, su naturaleza lo traicionard.

La fabula sanscrita trata de una situacién
similar a la narrada en el cuento-marco de los
cuervos y los biihos, ya que ambos depredadores,
tanto el cuervo como la boa, tienen la intencién
de exterminar. De cémo la vida tranquila e
idilica se ve interrumpida por un extrafio que no
necesariamente trae intenciones de paz, sino mas
bien sus propdsitos corresponden a su naturaleza:
la de un depredador; la culebra es como el
cuervo, ambos se aprovechan de la debilidad de
los otros animales y ambos se valen de la astucia
para lograr su perverso objetivo.

La culebra sabe que el tiempo hard que
las ranas se dejen atrapar debido a su engafio,
cuando el tiempo le sea favorable. De la misma
forma en que el rey indio obtiene el poder en
el momento propicio y no cuando el destino o
los dioses lo favorezcan por sus cualidades y,
cuando el tiempo no sea propicio, cae y pierde su
poder; asi, el tiempo (kala) se constituye como el

gran destructor segtin la mentalidad india. Por
ello, se hace necesario el papel simbdlico de la
culebra en el mundo indio. Tanto los animales
que narran en el Pafichatantra, especialmente
los chacales, después en el libro III, el cuervo, y
entre tantos la serpiente Veneno lento, todos ellos
simbolizan la astucia, el engafio y la ambicion de
poder. Al final de la narracién-marco, la mdxima
determinard que el enemigo siempre es enemigo,
aunque se disfrace de inocente o de victima y,
por supuesto, no se debe confiar en el enemigo,
aunque se vista “con piel de oveja”, repeticién
del tema general del Pafichatantra, como método
mnemotécnico y diddctico que se emplea en
toda la obra para no olvidar lo importante: cémo
sobrevivir.

La fébula traducida nos invita a imaginar
como realmente la serpiente es un “vehiculo” del
rey de las ranas al igual que los dioses y los reyes,
solo que el contexto estd en un mundo acuético e
imaginario, donde las ranas tienen una sociedad
similar a la de cualquier reino con su jerarquia y
division social.

El nombre de los dos personajes: Pie
de agua para el rey de las ranas y Veneno
lento para la boa, son un medio para presentar,
didacticamente, la posicion del débil que siempre
perderd ante el depredador; asi, el significado
del nombre Pie de agua no tiene relacion alguna
con una rana, pero si con el dedo del pie del
hijo del brahmén al que, segin palabras de la
culebra, maté al morderlo pensando que era una
rana. A pesar de esta informacién que le brinda
la culebra a la rana, la cual escucha la voz del
depredador, esta no desconfia, porque cree en el
supuesto castigo impuesto por el brahman, padre
del nifio muerto. Nos podemos preguntar qué
hay en las palabras de la culebra que engafian a
la rana: la seduccion de una posible verdad, los
elementos fantdsticos o la mentira disfrazada de
verdad o el elemento que oculta.

El método empleado, el cual remite a su
intertexto el Arthasastra, sera el Indrajala, cuyo
significado es la “red del dios Indra™ o sea una
trampa o conjuro, estratagema o trampa de
guerra. jLas palabras de la boa son seductoras y
engafiadoras!
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El personaje principal es una serpiente
grande, de las que habitan cerca de los lugares
pantanosos, por supuesto, donde habitan las
ranas; estd descrita como vieja, casi no tiene
veneno, motivo por el cual el autor la denomind
Veneno lento. Este personaje, seglin cuenta a
modo de introduccién, estd triste por su vejez;
por lo tanto, busca la manera de alimentarse sin
realizar el esfuerzo que podria hacer cuando
era joven. Es por ello que busca solucionar su
problema usando su astucia y una estratagema de
debilidad, situacién similar a la fabula de Esopo,
que habla de un leén viejo, el cual habita en una
cueva y se alimenta de animales engafiados.

En este momento de la fibula, Veneno
lento prepara un “cuento” para engafiar las ranas
y podérselas devorar y aplica el método del
ArthaSastra, llamado Saman o encantamiento,
elemento que predominard en toda la fédbula,
inclusive hasta el final, cuando dice que el rey de
las ranas no se dio cuenta de qué habia sucedido.
Su historia se convierte en creible, porque narra
cémo un tal brahmén le echa la maldicién de
convertirse en el vehiculo de las ranas. Asi, el rey
de las ranas, Pie de agua, conversa con la culebra
y es seducida por su propuesta: un vehiculo para
ella y sus subalternos, al estilo de los dioses y
reyes indios.

Transcurren los dias y el paseo se va
convirtiendo en algo no tan divertido, ya que
Veneno lento se vuelve mds despaciosa en
sus movimientos, lo que llama la atencién
de las ranas, especialmente del rey, quien, al
preguntarle qué le ha pasado, la culebra le
contesta que estd débil. Respuesta suficiente
para que el rey le diera permiso de comerse las
ranas plebeyas y recuperase sus fuerzas. Veneno
lento engulle y engulle ranas, a vista y paciencia
de Pie de agua, quien nunca logra entender lo
que pasé. Al final de la fédbula, se supone que el
rey también fue devorado.

En esta versién sdnscrita, no aparecen
dioses ni seres humanos que compartan el
espacio de los animales o que intervengan para
solucionar la situaciéon o el problema que se
presenta. Los animales personifican la accién
humana; por un lado, el personaje, Pie de agua
vive en su mundo, no le interesa mas que el

disfrute, es egofsta y no piensa en sus stibditos,
puesto que no le importa sacrificar las ranas
plebeyas, con tal de seguir disfrutando de los
paseos de la boa.

La maxima final dice:

-incluso puede llevar a su enemigo en su hombro,
joh rey!, como veneno débil que destruyo las
ranas, por tanto, también destrui (todos) nuestros
enemigos (1967: 360). (Traduccién de la autora en
lap. 11).

Aqui comienza el final de la fabula o
cuento-marco y también del libro, puesto que,
por fin, nos damos cuenta de que los cuervos
habian eliminado a todas las lechuzas, ya que el
narrador, Color de nube, retoma el didlogo, con
el cual inicia un interesante resumen comentado
del Arthasastra.

Para explicar este texto que explica cémo
se debe gobernar, la metodologia empleada va a
ser mediante médximas, las cuales serdn una larga
conclusién de la fabula-ejemplo, para que los
hijos del rey aprendan cémo actuar en la guerra
o en la paz, tema del Libro III.

Y la conclusién de esta fdbula inicia
cuando expresa:

Color de nube dijo:- Esto es verdadero. Esta es
la grandeza de los grandes hombres que usan los
ornamentos de la buena politica, que no pasan de
lo que han llevado a cabo incluso cuando surge un
problema serio. 296. (1967: 361). (Traduccién de la

autora en la p. 11).

El personaje Color de nube, el cuervo
con su plumaje oscuro, hace imaginarnos una
nube negra que anuncia la abundante Iluvia
destructora en la India, el monzoén y, también,
el que ataca en la batalla, gracias a su astucia,
habla con otro personaje llamado Larga vida,
a quien le llama padre con el equivalente del
anciano sabio.

Después del primer §loka o méxima dice:
Serior, usted es el favorito de la fortuna. Con tal
afirmacion se resume la filosoffa india del éxito
del rey, del individuo en la cima de sus logros.
Nos preguntamos en este momento, la relacién
de esta afirmacién con la fibula expuesta, si el
rey de las ranas ha fracasado por su indolencia.
La fabula es el ejemplo de lo que no se debe

ARGUELLO: El simbolismo de la serpiente en la fabula Las ranas que cabalgan... 47

hacer (seria un tipo especial de exemplum: el
contraejemplo), pues las maximas que continian
explican cdmo el rey logra el éxito, no solo como
resultado de una fortuna favorecedora, sino como
refiere el texto:

Si un hombre es bien controlado, anda con la
verdad, sabio, resoluto, ;hay algo que pueda
mantenerse fuera del alcance de tal hombre? 101.
(p. 362).

Aquel cuyo corazén no naufraga cuando surgen
los problemas y no se complace con el éxito, que
controla su ira 'y manifiesta su paciencia, y muestra
el tiempo de ejercer a su mismo, que acalla los
escdndalos con cuidado y es vigilante de los puntos
débiles, la fortuna descansa en las manos de un
hombre con tal comportamiento con una mente
disciplinada. 102. (p. 363).

(Quién soy?, ;Qué estin en el tiempo y lugar
presentes, y cudles cualidades buenas o malas
estdn en evidencia?, ;Quiénes son mis enemigos y
cudles mis aliados?, ;Cudnto poder tengo?, ;Qué
implica llevar a cabo un plan exitoso?, ;Cudnto
tengo de buena fortuna?, ;Cudnto de continuidad
de prosperidad?, y ;cudl deberfa ser mi respuesta si
mis palabras son rechazadas? Los hombres buenos
que fijan sus mentes asi firmemente en el éxito no
fracasan. 103. (1967: 363). (Traduccion de la autora).

El texto continda explicando con tres
maximas mds, en donde afirma que la muerte
de un solo hombre no garantiza la destruccién
de su tribu, fama y poder. Pone en duda si el
cuerpo muere o no, pero no ahonda en el tema
de la reencarnacion, porque no pretende hacer
una filosofia de la vida-muerte, mas bien de lo
préctico y real, y enfatiza cémo se puede destruir
un reino poderoso con astucia.

Luego suministra las cualidades del lider,
donde lo que resalta es:

libre (independiente), valiente, y sabio, la gente lo
sigue y esa gente son sus subordinados. Para quien
tiene subordinados llega la riqueza, de ésta la
distincion de la autoridad y de ahi la realeza. 107.
(1967: 364). (Traduccion de la autora).

Es interesante notar cémo se relaciona
el poder y la riqueza con las cualidades de
inteligencia, sabiduria y valor; si se piensa en los
principios de la aristocracia griega, solo faltaria
la belleza como una cualidad del gobernante,

pero en la mentalidad humana, estas son las
cualidades ideales de todo gobernante. EIl
didlogo establece cinco mdximas encadenadas
unas a otras: van, poco a poco, definiendo y
afirmando cualidades, disminuyendo defectos o
ignordndolos, porque ya puso el ejemplo del rey
de las ranas, lo suficientemente tonto, vanidoso y
ridiculo como para detenerse en él. Mds bien, las
maximas sirven para aconsejar a los discipulos.

El didlogo continda 'y, participa
nuevamente Color de nube, quien afirma que la
ciencia de la politica o el Arthasastra redunda en
rapidos beneficios para quien la aplica. Asi, las
citas de los ejemplos y mdximas hacen constante
referencia a los diversos temas tratados en el
ArthaSastra, a veces, en primera persona, 0 en
forma impersonal; a veces, mediante consejos
con elementos cotidianos de situaciones humanas.
Asi, en el #111, se aconseja como cuidarse de los
enemigos, especialmente, para quienes convivan
con estos, el ejemplo hace ver del hombre que
duerme tranquilo después de haber matado todas
las serpientes de la casa, pero, si alguna queda y
ha escapado, le es dificil conciliar el suefio, le es
imposible permanecer en paz.

La conversacién trata de cuando los
enemigos hayan muerto, el gobernante puede
tener paz para sus hijos y nietos; el poder estd
firme. Pero hay un elemento que retomar:
la accién de la diosa Sri, la Fortuna, quien,
cuando el rey estd en un estado de paz, ella estd
en su punto mds elevado. Y utiliza dos similes,
los cuales explican la actuacion veleidosa de
esta diosa:

Como el principe de los monos, ella es voluble en
sus cambios de humor. Como una veta de agua
en el pétalo de un lirio de agua, no hay apego a
esta. Es impredecible como el curso del viento,
poco confiable como la alianza con el innoble,
desapegada a la bondad como las viboras (como
en la fabula); brilla por un momento, como la racha
de las nubes en el crepiisculo, que es perecedero en
su misma naturaleza, como una fila de burbujas en
el agua; no muestra gratitud por lo que se hace por
ella, asi es la naturaleza del cuerpo; se desvanece
en el momento que se ve, como una masa de riqueza

que se obtiene en un suefio.

Continia: En cuanto tiene al rey instalado en su
reinado, en cuanto mueve su mente a solucionar
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problemas, asi como los recipientes del agua
sagrada, usados en el momento de la coronacion,
derraman las desgracias junto con el agua.Y no hay
hombre desligado del infortunio. 116. (1967: 368).
(Traduccion de la autora).

Entonces, el texto agrega dos ejemplos
sacados de dos intertextos épicos, el Mahabharata
y al Ramayana, obras consideradas autoridades
literarias e importantes por su excelso valor
didéctico, cuyos héroes, semidioses, sufren de
largas desgracias, deshonores y humillaciones.
Con los ejemplos de las pruebas, por las cuales
los héroes pasan, el autor explica que nadie se
escapa de la accién del destino y no como se
piensa en Occidente: una desgracia, sino que el
autor lo llama tiempo (kala en sanscrito).

El tiempo es favorable cuando el héroe
estd en el poder, pero como este todo lo destruye,
es la ley natural de la existencia, también llega
a destruir los reinos y sus reyes. Tal como se
explicé en el capitulo de la literatura sdnscrita,
esta es una filosofia propia de la India, por lo cual
ha sido dificil ubicar, histéricamente, las obras
literarias; inclusive, la arqueologia ha encontrado
grandes dificultades para definir con certeza la
historia india. Por ello, la literatura sanscrita es
la fuente histérica mds importante de la India
Antigua. Asi, con todas las explicaciones sobre
los deberes, el sentido comin y el conocimiento
que deben ostentar los reyes y los principes,
concluye el Libro III: La guerra y la paz; termina
también el cuento-marco el de los cuervos y los
biihos con la siguiente conclusion:

Por lo tanto, un rey que ofrece a sus siubditos las
bendiciones de los sabios consejos a través de su
buena politica, en todos los aspectos, disfruta de
las bendiciones de la realeza. 309. (1967: 369).
(Traduccién de la autora).

Con las explicaciones suministradas por
Color de nube, cuyo aprendizaje constituye la
base para llegar a ser un rey bueno, la fabula de
las ranas cabalgantes sobre la serpiente adquiere
un sentido diferente: el rey puede cabalgar sobre
la serpiente, simbolo del tiempo en el contexto
indio, la cual, al igual que el tiempo, devora
todo lo que se encuentra a su paso. El rey solo
depende de su propia accién y sabiduria para

poder sobrevivir de las situaciones contrarias
y perturbadoras del pldcido e idilico reino. Su
deber es matar a todos los enemigos; pero la boa
Veneno lento es demasiado grande y rédpida a
pesar de su vejez; aun asi, Pie de agua, la rana,
no podré jamds vencerla, porque el tiempo jamas
se puede vencer. Por eso el rey o el principe deben
disfrutar las bendiciones de la realeza.

Desde el punto de vista del mito hindd de
la creacion, donde se conjuga la destruccién y la
renovacion en uno solo, la fadbula de las ranas que
cabalgan la serpiente representa el tiempo: kala,
que todo lo destruye. El término kala da origen ala
palabra kalaha: disputa, sinénimo de destruccion.
La concepcidn india de las eras se relacionan con
la vaca, cuya estabilidad en sus cuatro patas es
cuando el universo se encuentra estable también.
Pero, su estabilidad va en decadencia, conforme
los valores humanos y sociales se pierden. Cuando
la vaca se encuentra sosteniéndose en tres patas,
es porque los valores morales se estdn perdiendo.
Paulatinamente, solo se sostiene en dos, hasta
llegar a mantenerse en una sola pata y es cuando
se encuentra en la era de Kali, la divinidad de
la disputa, la guerra; en esta era, las virtudes
y los valores se han perdido, rige el robo, el
engafo, el orden social alterado, la destruccion es
inevitable, en ese instante es cuando Visnu entra
en el momento de la destruccién. En la fabula, las
ranas han perdido sus virtudes, el rey egoista solo
piensa en su placer, no le importa sacrificar a sus
subditos con tal de complacerse. No es un buen
gobernante, por ello, el texto dice que no sabe lo
que ha pasado al final cuando es comida.

Por ello, la serpiente en la citada fdbula
representa el tiempo que tarde o temprano todo lo
destruye, cumple el ciclo de lo infinito, de ananta,
porque los ciclos de contraccion y expansion del
universo son eternos.

Conclusion

El trasfondo mitico-religioso hindud
se encuentra en la fabula, inclusive en las
conclusiones, no se puede negar que el simbolismo
de destruccion de la depredadora serpiente, boa
de los mundos acudticos cumple con su cometido:
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aniquilar a todas las ranas, todo el reino,
aspecto necesario en esta mentalidad, no solo
desde el punto de vista animal, sino también
desde el punto de vista de las concepciones
cosmogonicas indias (Visnu). Lo anterior, se
observa cuando habla en las citas posteriores
de la fdbula que la destruccion es como el fuego
abrazador que en boca de Color de nube dice
asi: “Como un fuego que arde en el bosque
se quema, pero respeta las raices, mientras un
torrente de agua, suave y enfriando aunque
lo es, rompe (los drboles) con raices y todo”
(1967: 361). (Traduccion de la autora).

Sin embargo, la funcién didéictica de la
fabula es mds importante, porque aunque habla
en términos religiosos comprensibles para los
tres alumnos, a los cuales se les dirige la obra,
el sentido inmediato de la ensefianza de como se
debe prevenir el “posible e inocente enemigo” que
llega al reino, como en este caso el cuervo, quien
va a descubrir todas las debilidades de los btihos,
para luego en un momento de descuido atacar
junto con sus congéneres. Exactamente, de esta
manera, le puede ocurrir a un reino una tragedia
asi, por depositar la confianza en un extrafo. Por
ello, el genio indio utiliza el mundo animal, en el
cual es mds ficil distinguir al enemigo natural.

Y por otro lado, la serpiente, simbolo del
tiempo, le recuerda a los jévenes aprendices de
reyes cudn efimeros pueden ser el reino y su
poder...

De ahi que exista una mdxima compuesta
a modo de Sloka (estrofa sanscrita) que dice en
sanscrito:

durjanasya ca sarpasya varam sarpo na durjanah
sarpo daati kalena durjanastu pade pade (Perry,

2004: 67).

Cuya traduccion es:

Del malvado y la serpiente es mejor la serpiente no
el malvado;

la serpiente muerde con el tiempo, pero el malvado
paso a paso. (Traduccién de la autora).

Notas

1. Los Rakgsasas “ser protegido contra”, son una especie
de demonios (Doniger, 2004: 317).

2. Soma la bebida sagrada en los Vedas.

3. Dharma proviene de la raiz sdnscrita DHR que
significa llevar, representa todo lo relacionado con
los deberes religiosos, sociales; también significa
virtud y orden césmico.

4. Trimurti del Hinduismo: Brahma, Visnu y Siva.
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